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(१) 
गणानां त्वा गणपति हवामहे 
कविं कवीनामुपमश्रवस्तमम्‌ । 


ज्येष्ठराजं ब्रह्मणां ब्रह्मणस्पत 
आ नः शृण्वन्नूतिभिः सीद सादनम्‌ ।। 
(ऋ० २/२३/९१) 
(२) 
तव स्याम पुरुवीरस्य शर्म- 
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यूयं नः पुत्रा अदितेरदब्धा 
अभि क्षमध्वं युज्याय देवाः।। 
(न्६० २/२८/३) 
(३) 
अचित्ती यच्चकृमा दैव्ये जने 
दीनैर्दक्षैः प्रभूतो पूरुषत्वता। 
देवेषु च सवितर्मानुषेषु च 
त्वं नो अत्र सुवतादनागसः।। 
(ऋ० ४/५४/३) 
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भूमिका 


(परिवर्द्धित सप्तम संस्करण) 


वेद के स्वरूप, महत्त्व तथा सिद्धान्त से परिचय प्राप्त करना प्रत्येक शिक्षित 
व्यक्ति का, प्रधानतः प्रत्येक भारतीय का, नितान्त आवश्यक कर्त्तव्य है। वेद हमारी 
संस्कृति के मूल स्रोत हैं, हमारी सभ्यता को उच्चकोटि तक पहुँचाने वाले अन्थ-रत्न 
हैं, जिनकी विमल-प्रभा देश तथा काल के दुर्भेद्च आवरण को छिन्न-भिन्न कर आज भी 
विश्व के अध्यात्म-पारखी जौहरियों की आँखों को चकाचौंध बनाती हैं। जो लोग वेद के 
भीतर संसार की समस्त भौतिक तथा ऐहिक विद्याओं, कलाओं और आविष्कारों को 
ढूँढ़ निकालने का अक्लान्त परिश्रम करते हैं, वे नहीं जानते कि वेद तथा ज्ञान में अन्तर 
है। विदू धातु तथा ज्ञा धातु में सामान्यतः ऐक्य होने पर भी मूलतः पार्थक्य है। भौतिक 
विद्याओं की जानकारी का नाम है- ज्ञान तथा अध्यात्म-शास्र के तथ्यों की अवगति का 
अभिधान है- वेद। एक का लक्ष्य ब्राह्म विषयों के विश्लेषण की ओर रहता है। यह 
पार्थक्य संस्कृति से सम्बद्ध अनेक यूरोपीय भाषाओं के शब्दों के अनुशीलन से भी 
_ स्पष्टतः जाना जा सकता है। जर्मन भाषा में दो सम्बद्ध धातु हैं- केन्नेन तथा वाइसेन। 
अंग्रेजी में दो सम्बद्ध शब्द हैं- नॉलेज तथा विज्डम। इनमें केन्नेन तथा नो का साक्षात्‌ 
सम्बन्ध है। संस्कृत के ज्ञा धातु से और वाइसेन तथा विज्डम का सम्बन्ध है विद्‌ धातु 
से।१ फलतः विदेशी शब्दों के भी अर्था में वही भेद है, जो संस्कृत के 'ज्ञान' तथा 'वेद' 
शब्दों के अर्थ में है। इसीलिए हमारी दृष्टि में वेद का मौलिक तात्पर्य अध्यात्म-शास्र 
की समस्या को हल करना है। सायण के अनुसार वेद का वेदत्व प्रत्यक्ष अथवा अनुमान 
द्वारा अगम्य उपाय के बोधन में ही है- 
प्रत्यक्षेणानुमित्या वा यस्तूपायो न बुध्यते। 
एनं विदन्ति वेदेन तस्मात्‌ वेदस्य वेदता।। 
विश्व के आद्य-ग्रन्थ, भारतीय धर्म के कमनीय कल्पद्रुम तथा आर्य-संस्कृति के 
प्राणदाता वेद के रूप तथा रहस्य, स्वरूप तथा सिद्धान्त का ज्ञान भारतीय संस्कृति के 
उपासक के लिए नितान्त आवश्यक है, परन्तु दुःख की बात है कि वेदों के गाढ़ 
अनुशीलन की बात तो दूर रही, उनके साथ हमारा सामान्य परिचय भी नहीं है। वेदों 
के परिचायक ग्रन्थों की नितान्त आवश्यकता बनी हुई है। 


1. Kennen; Weisen, Knowledge; Wisdom. 
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वेद हमारे वैदिक धर्म के मूल अन्थ हैं। भारत के वर्तमान धर्म, धार्मिक विकास 
तथा दर्शन के नाना सम्प्रदायों के यथार्थ ज्ञान के लिए वेद का ज्ञान नितान्त अपेक्षित 
है। साधारण शिक्षित जनों की तो कथा ही न्यारी है, जब हमारे संस्कृत की शिक्षा-दीक्षा 
से मण्डित पण्डित-जन भी वेद से बहुत ही कम परिचय रखते हैं। सच तो यह है कि 
हमने पुराण तथा दर्शन की ओर अधिक ध्यान देकर वेदों के प्रति बड़ी उदासीनता 
दिखलाई है। हम लोगों ने उस अमूल्य निधि को सन्दूक के अन्दर बन्द कर रखा है। 
न आप उससे लाभ उठाते हैं, न दूसरों को लाभ उठाने का अवसर देते हैं। इसलिए 
आज वेद के प्रति हमारा अज्ञान पराकाष्ठा पर पहुँचा हुआ है; वेद की हमारी अवहेलना 
अन्तिम कोटि को स्पर्श कर रही है। इस अज्ञान को दूर करने के लिए मेरा यह एक 
लघु प्रयास है। ४ 

वेद के प्रति प्राचीन भारतीय समीक्षकों की विचारधारा एक छोर पर है, तो नव्य- 
पाश्‍चात्त्य आलोचकों की दूसरी छोर पर। इस ग्रन्थ में इन दोनों छोरों को मिलाने का 
यथाशक्ति उद्योग किया गया है। दोनों प्रकार की समीक्षाओं तथा मन्तव्यों का निर्देश 
उचित स्थान पर किया गया है। ग्रन्थ में तीन खण्ड हैं। प्रवेश खण्ड में वेद से सम्बन्ध 
रखने वाले प्रारम्भिक विषयों-जैसे वेद का महत्त्व, स्वरूप, वेदानुशीलन की पद्धति, 
वेद का आविर्भाव-काल-का विवरण प्रस्तुत किया गया है। इतिहास-खण्ड में वेद- 
वेदाङ्ग का क्रमबद्ध इतिहास है। यह खण्ड ग्रन्थ का मेरुदण्ड है। मैंने वेद के नाना ग्रन्थों 
के विषय-विवेचन की ओर विशेष लक्ष्य रखा है, जिससे पाठकों के सामने वेद के 
अन्तरङ्ग का यथासाध्य पूर्ण चित्र प्रस्तुत हो। संस्कृति-खण्ड में वैदिक संस्कृति'के मान्य 
सिद्धान्त संक्षेप में उपस्थित किये गये हैं। इस प्रकार वैदिक साहित्य का इतिहास और 
तत्कालीन संस्कृति का विवरण एक ही ग्रन्थ में संक्षेप में निबद्ध करने का यह प्रयास 
उभयरुचि वाले पाठकों के लिये लाभदायक सिद्ध होगा, ऐसी मेरी धारणा है। 


लेखक वेद की गम्भीरता तथा रहस्यवादिता में पूर्ण श्रद्धा रखने वाला एक 
आस्तिक जन है। फलतः वेद की नवीन दृष्टि से ऐतिहासिक मीमांसा करने पर भी वह 
उसे अद्यात्मशाख्र की एक द्युतिमान्‌ निधि मानता है, जिसका मूल्य वर्तमान युग के लिए 
भी अत्यन्त अधिक है। स्थानाभाव से वैदिक मन्त्रों के रहस्यों का उद्घाटन नहीं किया 
गया है, परन्तु स्थान-स्थान पर उनके भीतर वर्तमान गम्भीर सिद्धान्तों की ओर संकेत 
अवश्यमेव कर दिया गया है। यह ग्रन्थ आचार्य तथा एम. ए. परीक्षा के छात्रों की 
आवश्यकताओं को भी दृष्टि में रखकर लिया गया है। इसलिए नवीन तथ्यों के विवरण 
देने की अपेक्षा परिनिष्ठित सिद्धान्तो का ही विवेचन अधिक है। परिशिष्ट में वैदिक 
व्याकरण और स्वर-प्रक्रिया के नियमों का संक्षिप्त परिचय छात्रों के लिए विशेष 
उपयोगी सिद्ध होगा। 
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इस परिवर्द्धित सप्तम संस्करण में समग्र ग्रन्थ के विधिवत्‌ परिष्कार से और 
स्थान-स्थान पर नवीन तथ्यों के विवरण से इसे परिवृहित कर दिया गया है। वेद 
सम्बन्धी साहित्य का प्रकाशन विशेष रूप से होता आया है। इन नवीन ग्रन्थों का भी 
समावेश इस संस्करण में करने का श्लाघनीय उद्योग किया गया है। ऋक्‌ और साम 
के परस्पर सम्बन्ध की मीमांसा इस ग्रन्थ में पहली बार प्रामाणिक रूप से दी गयी है 
(पृ. १३७)। इसी प्रकार वेदांगों का परिचय इस संस्करण में विस्तार से दिया गया है 
विशेषतः कल्पसूत्रों का (पृ. २९०-३१८ तक) तथा वैदिक छन्द शास्त्र का (पृ. १४१- 
३४६ तक) वेद के पारिभाषिक शब्दों की सूची इस बार नवीन परिशिष्ट के रूप में 
जोड़ दी गई है। जिज्ञासु-जन इसकी सहायता से मूल ग्रन्थ में इनकी व्याख्या के स्थलों 
को देखकर अपनी जिज्ञासा की पूर्ति भली-भाँति कर सकेंगे। इस प्रकार पूर्व संस्करणों 
की अपेक्षा यह वेद के सामान्य अध्येताओं के लिए तथा उच्च कक्षा के छात्रों एवं 
अध्यापकों के लिए विशेष लाभदायक सिद्ध होगा। इसी विषय से सम्बद्ध लेखक का 
इतर ग्रन्थ 'आचार्य सायण और माधव' है, जो अनेकत्र विषय का परिवृहण चाहने वाले 
जिज्ञासुओं के लिए उपादेय सिद्ध हो सकता है। "ने 

अन्त में भगवान्‌ काशीपति विश्वनाथ से मेरी विनम्र प्रार्थना है कि उन्हीं की 
अनुकम्पा तथा प्रसाद से उपार्जित ज्ञानकणिका का यह परिणत फल अपने उद्देश्य की 
सिद्धि में सफलता लाभ करे तथा वेद के अनुपम उपदेशों और गम्भीर सिद्धान्तों की 
ओर राष्ट्रभाषा के माध्यम द्वारा जिज्ञासु-जनों का ध्यान आकृष्ट करे। 


व्यास-पूर्णिमा, वि. सं. २०३० -बलदेव उपाध्याय 
१५-७-१९७३ 


_सप्तम संस्करण 


इस नूतन संस्करण में पूरे ग्रन्थ का विधिवत्‌ परिष्कार कर दिया गया है तथा 
नवीन तथ्यों का संकलन सन्निविष्ट किया गया है। 'ब्राह्मण' को वेद का अविभाज्य अंग 
सिद्ध करने वाले प्रमाण विस्तार से दिये गए हैं (पृ. २२३-२३१)। वैदिक देवताओं 
के विषय में अभिनव सामग्री संगृहीत की गई है (पृ. ४७९-५१०) तथा वैदिक भाषा 
के विकास-क्रम का सूक्ष्म अध्ययन ग्रन्थ के अन्त में प्रस्तुत किया गया है। आशा है 
इन परिवर्द्धनों के द्वारा ग्रन्थ की उपादेयता में विशेष वृद्धि होगी। 


इदं नमः क्रषिभ्यः पूर्वजेभ्यः पूर्वेभ्यः पथिकृद्‌भ्यः। 


श्रावणी पूर्णिमा, वि.सं. २०३७ -बलदेव उपाध्याय 
) २६-८-१९८० 


® 


पुनर्मुद्रित संस्करण 
प्रस्तुत संस्करण पुस्तक के षष्ठम संस्करण का पुनर्मुद्रित संस्करण है। इस 
संस्करण में पूर्व की अशुद्धियों को हटा दिया गया है। आशा है कि ग्रन्थ का पुनर्मुद्रण 
इस रूप में अधिक उपयोगी होगा 
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(१) 
प्रवेश-खण्ड 


(१) वेद का महत्त्व 

(र) वेद और ब्राह्मणदर्शन 

(३) वैदिक अनुशीलन का इतिहास 
(४) वेद के भाष्यकार 

(५) वेद की व्याख्यापद्धति 

(६) वेद का रचनाकाल 


सत्या विशुद्धिस्तत्रोक्ता विद्यैवैकपदागमा। 

युक्ता प्रणवरूपेण सर्ववादाविरोधिनी।। 

'विधातुस्तस्य लोकनामङ्गोपाङ्गनिबन्धनाः। 

विद्याभेदाः प्रतायन्ते ज्ञानसंस्कारहेतवः।। 
(वाक्यपदीय, १।९-१०) 


प्रथम परिच्छेद 


वेद का महत्व 


भारतीय संस्कृति के इतिहास में वेदों का स्थान नितान्त गौरवपूर्ण है। श्रुति की 
दृढ़ आधारशिला के ऊपर भारतीय धर्म तथा सभ्यता का भव्य विशाल प्रासाद प्रतिष्ठित 
है। हिन्दुओं के आचार-विचार, रहन-सहन तथा धर्म-कर्म को भली भाँति समझने के 
लिए वेदों का ज्ञान विशेष आवश्यक है। अपने प्रातिभ चक्षु के सहारे साक्षात्कृतधर्मा 
ऋषियों के द्वारा अनुभूत अध्यात्मशास्त्र के तत्त्वों की विशाल विमल शब्दराशि का ही 
नाम 'वेद' है। स्मृति तथा पुराणों में वेद की पर्याप्त प्रशंसा उपलब्ध होती है। मनु के 
कथनानुसार वेद पितृगण, देवता तथा मनुष्यों का सनातन, सर्वदा विद्यमा रहनेवाला 
चक्षु है। लौकिक वस्तुओं के साक्षात्कार के लिए जिस प्रकार नेत्र की उपयोगिता है, उसी 
प्रकार अलौकिक तत्त्वो के रहस्य को जानने के लिए वेद की उपादेयता है। इष्टप्राप्ति 
तथा अनिष्ट-परिहार के अलौकिक उपाय को बतलाने वाला अन्थ वेद ही है। वेद का 
'वेदत्व' इसी में है कि वह प्रत्यक्ष या अनुमान के द्वारा दुर्बोध तथा अज्ञेय उपाय का 
ज्ञान स्वयं कराता है। ज्योतिष्टोम योग के सम्पादन से स्वर्गप्राप्ति होती है, अत: वह 
रह्म है तथा कलज्ञ-भक्षण से अनिष्ट की उपलब्धि होती है, अतएव वह परिहार्य है। 
इसका ज्ञान तार्किक-शिरोमणि हजारों अनुमानों की सहायता से भी नहीं कर सकता। 
इस अलौकिक उपाय के जानने का एकमात्र साधन हमारे पास वेद ही है। 

्रत्यक्षेणानुमित्या वा यस्तूपायो न बुध्यते। 
एनं विदन्ति वेदेन तस्माद्‌ वेदस्य वेदता।। 

वेद की भारतीय धर्म में इतनी प्रतिष्ठा है कि अनेक प्रबल तर्क के सहारे 
विपक्षियों की युक्तियों को छिन्न-भिन्न कर देनेवाले तर्ककुशल आचायों के सामने भी यदि 
कोई वेदविरोध दृष्टिगोचर होता है, तो उनका मस्तक स्वभावतः नत हो जाता है। हम 
ईश्वरविरोध को सह्य कर सकते हैं, परन्तु वेद का आंशिक विरोध भी हमारी दृष्टि में 
नितान्त असह्य है। ईश्वर की सत्ता न मानने वाले भी दर्शन “आस्तिकता” से विहीन नहीं 
माने जाते, परन्तु वेद की प्रामाणिकता को अनज्गीकार करने वाले दर्शनों पर नास्तिकता 
की पक्की छाप पड़ी रहती है। “आस्तिक” वही है जो वेद की प्रामाणिकता में विश्वास 
रखे तथा “नास्तिक' वही है जो वेद की निन्दा करे। “नास्तिको वेदनिन्दकः” (मनु) इस 


१४ वैदिक साहित्य 

प्रकार वेदों का माहात्म्य हिन्दुधर्म में नितान्त उच्चतम तथा विशाल है। शतपथ-ब्राह्मण 
का स्पष्ट कथन है कि धन से परिपूर्ण पृथिवी के दान करने से जितना फल होता है, 
वेदों के अध्ययन से भी उतना ही फल मिलता है, उतना ही नहीं; प्रत्युत उससे भी 
बढ़कर अविनाशशाली अक्षय्य लोक को मनुष्य प्राप्त करता है। अत: वेदों का स्वाध्याय 
करना अत्यन्त आवश्यक तथा उपादेय हैं:- 

“यावन्तं ह वै इमां पृथिवीं वित्तेन पूर्णां ददत्‌ लोकं जयूति-त्रिभिस्तावन्त 
जयति; भूयांसं च अक्षय्यं च य एवं विद्वान्‌ अहरहः स्वाध्यायमधीते, तस्मात्‌ 
स्वाध्यायोऽव्येतव्यः।'' (शत. ९९/५/६/ १)। 

वेदज्ञ की प्रशंसा में मनु की यह उक्ति बड़ी मार्मिक है-वेदशास्त्र के तत्त्व को 
जाननेवाला व्यक्ति जिस किसी आश्रम में निवास करता हुआ कार्य का सम्पादन करता 
है, वह इसी लोक में रहते हुए भी ब्रह्म का साक्षात्कार करता है- 

वेदशास्त्रार्थतत्त्वज्ञो यत्र कुत्राश्रमे वसन्‌ । 
इहैव लोके तिष्ठन्‌ स ब्रह्मभूयाय कल्पते।। 
(मनुस्मृति १२/१०२) 
जब भारतीय धर्म की जानकारी के लिए वेदों को इतना महत्त्व प्राप्त हे, तब 
इनका अनुशीलन प्रत्येक भारतीय का आवश्यक कर्तव्य होना ही चाहिए। महाभाष्यकार 
पत्तञ्जलि के अनुसार षडङ्ग वेद का अध्ययन तथा ज्ञान प्रत्येक ब्राह्मण का सहज कर्म 
होना चाहिंए। (ब्राह्मणेन निष्कारणो धर्मो षडङ्गो वेदोडष्येयो ज्ञेयश्च) मनु ने क्षोभभरे 
शब्दों में वेदानध्यायी विप्र की कटु निन्दा की है कि जो द्विजन्मा वेद का बिना अध्ययन 
किये अन्य शास्रो में परिश्रम करता है, वह जीवित दशा में ही अकेले नहीं, बल्कि पूरे 
वंश के साथ शूद्रत्व को शीघ्र ही प्राप्त कर लेता है। द्विज का द्विजत्व तो इसी में है 
कि वह गुरु के द्वारा उपनीत होकर वेद का अध्ययन करे, परन्तु इस कार्य के अभाव 
में वह द्विजत्व से वंचित होकर शूद्र-कोटि में सद्य: प्रविष्ट हो जाता है- 
योऽनधीत्य द्विजो वेदमन्यत्र कुरुते श्रमम्‌ । 
स जीवन्नेव शूद्रत्वमाशु गच्छति सान्वयः। 


अतः उचित तो यह था कि अन्य ग्रन्थों के अध्ययन को अपेक्षा हम वेदानुशीलन 
को महत्त्व देते, वैदिक धर्म तथा भारतीय संस्कृति के विशुद्ध रूप को समझने के लिए 
वेद के तत्वों के अध्ययन में समय बिताते, परन्तु आजकल वेदाध्ययन की दशा बड़ी 
दयनीय है। हमारी उदरपूर्ति का प्रधान साधन होने के कारण विदेशी भाषा का अध्ययन 
ही हमारे अथक परिश्रम का विषय बना हुआ है। संस्कृत भाषा के पढ़ने वालों की भी 


वेद का महत्त्व ष्‌ 
रुचि वेद की ओर नहीं है। काव्यनाटक की कोमल रसमयी कविता के आस्वादन करने 
में ही हम अपने को भाग्यशाली समझते हैं, वेद की फूटी नजर भी नहीं देखते! 


क्या यह खेद का विषय नहीं है कि काव्य-नाटक के अनुशीलन में ही हम अपना 
अमूल्य समय बिताकर अपने कर्त्तव्यों की समाप्ति समझने लगते हैं और इनके मूल 
स्रोतभूत वेद तथा वैदिक संस्कृति से परिचय पाने से हम मुँह मोड़े रहते हैं। साधारण 
संस्कृतानभिज्ञ जनता की तो बात ही न्यारी है, हम उन पण्डितों तथा शाख्रियो से भी 
परिचित हैं जो केवल अष्टाध्यायी के कतिपय सुप्रसिद्ध अल्पाक्षर सूत्रों के ऊपर शास्त्रार्थ 
करने में घंटों बिता देते हैं, परन्तु वेद के सीधे सरल मन्त्रं के भी अर्थ करने में अपने 
को नितान्त असमर्थ पाते हैं। क्या यह हमारे लिए लज्जा की बात नहीं है? कि जिन 
विद्वान्‌ ब्राह्मणों के ऊपर समाज के नेतृत्व का उत्तरदायित्व टिका हुआ है वे ही इन 
अन्थरत्नों का जौहर न समझे, वे ही इनके द्वारा प्रतिपादित आचारपद्धति के 
रहस्योद्घाटन में अपने को कृतकार्य न पावें। काशी, पूना जैसे विद्याक्षेत्रो में आज भी 
अनेक वैदिक विद्यमान हैं जिन्होंने समाज की उदासीनता की अवहेलना कर अश्रान्त 
परिश्रम तथा अनुपम लगन के साथ विविध कठिनाइयों के बीच श्रुतियों के प्रत्येक मन्त्र 
को कण्ठाग्र कर जीवित रखा है। इनकी जितनी श्लाघा की जाय, थोड़ी है, जितनी भी 
प्रशंसा को जाय, मात्रा में वह न्यून ही जँचती है, क्योंकि इनके कण्ठों से आज भी हम 
मन्त्रों का उच्चारण उसी भाँति उसी स्वरभङ्गी में सुन सकते हैं, जिस प्रकार सुदूर 
प्राचीनकाल के क्रषिजन इनका विधिपूर्ण उच्चारण किया करते थे। इस प्रकार इन मन्त्रं 
के रक्षक रूप में ये वैदिक विद्वत्समाज के आदर तथा श्रद्धा का भाजन हैं परन्तु इनमें 
एक त्रुटि गुलाब में काटों की तरह बेतरह खटक रही है। ये अक्षरज्ञ होने पर भी अर्थज्ञ 
नहीं होते। और यह भी निश्चित है कि वेद के अर्था का ज्ञाता विद्वान्‌ केवल मन्त्रवर्ण 
से परिचित व्यक्ति की अपेक्षा कहीं अधिक महत्त्व रखता है। इसीलिए निरुक्तकार यास्क 
ने बाध्य होकर अर्थज्ञ विद्वान्‌ की जो प्रचुर प्रशंसा की है वह अनोखी और अनूठी है। 
“जो व्यक्ति वेद का अध्यनन तो करता है, पर उसका अर्थ नहीं जानता, वह खंभा की 
तरह केवल भार ढोने वाला ही होता है। जो अर्थ को जानता है वही सम्पूर्ण कल्याण 
भोगता है और ज्ञान के द्वारा पापों को दूर कर वह स्वर्ग प्राप्त होता है””- 


स्थाणुरयं भारहारः किलाभूद, अधीतय्‌ वेदं न विजानाति -योऽर्थम्‌ । 
योऽर्थज्ञ इत्‌ सकलं भद्रमश्नुते, नाकमेति ज्ञानविधूतपाप्मा।। 
ऐसी विषम स्थिति में वेदों के अर्थ को जानकर तत्रतिपादित धर्म, आचार, 


व्यवहार तथा अध्यात्मशास्त्र के मन्तव्यों के समझने का उद्योग सर्वथा स्तुत्य तथा 
प्रशंसनीय हैं। 


६ : वैदिक साहित्य 
वेद के अर्थज्ञान का कौन-सा उपयोग है ? वेद के अनुशीलन से हमारा क्या 
लाभ हो सकता है? आजकल विज्ञान तथा साम्यवाद के युग में वेदों में ऐसा कौन सा 
आकर्षण है जिसके कारण हम इन नवीन उपयोगी विषयों के अनुशीलन से मुँह मोड़कर 
अतीव प्राचीन विषय की ओर मुड़ें ? क्या वैदिक मनो में हमारे माननीय कविजनों को 
रसभरी कमनीय काव्यकला का दर्शन मिलेगा ? काव्यदृष्टि से वेदानुशीलन करने वाले 
पाठकों से हमारा नम्र निवेदन है कि यदि वे कालिदास की निसर्ग-मनोरम उपमा, 
भवभूति के पत्थर को रुलाने वाले करुणरस, दण्डी के पदलालित्य, बाण की 
मधुरस्वरवर्णपदा कविता पढ़ने की आशा से वैदिक मन्त्रों का अध्ययन करना चाहते हैं, 
तो इसके लिये उन्हें निराश ही होना पड़ेगा। वैदिक ग्रन्थो में भी कवित्व है, परन्तु 
उसकी माधुरी कुछ विलक्षण ढंग की है। इसी प्रकार यदि वेदों में कुमारिल तथा 
शङ्कराचार्य के ग्रन्थों में उपलब्ध तर्कविन्यास की आशा की जायेगी, तो वह उतनी 
सफल नहीं हो सकेगी। वेदों में आध्यात्मिक तत्त्वों का उत्कृष्ट भाण्डागार है, परन्तु 
उनके प्रतिपादन की दिशा इन अर्वाचीन अन्थों की शैली से नितान्त भिन्न है। उपनिषदों 
में आध्यात्मशाख्र के रहस्य तर्क की कर्कशा प्रणाली के द्वारा उद्धावित नहीं किये गये 
हैं, प्रत्युत उनमें खरी स्वानुभूति की कसौटी पर कसकर तत्त्वरत्ों का हृदयस्पर्शी 
विवेचन किया गया है। 
वेदों का सर्वाधिक धार्मिक महत्व है। आधुनिक भारत में जितने विभिन्न मत 
मतान्तर प्रचलित हैं, इनका मूल स्रोत वेद से ही प्रवाहित होता है। वेद ज्ञान के वे 
मानसरोवर है जहाँ से ज्ञान की विमल धारायें विभिन्न मार्गों से बहकर भारत के ही नहीं, 
समस्त जगत्‌ के प्रदेशों को उर्वर बनाती हैं। ये आर्यो के ही नहीं, प्रत्युत मानव जाति 
के सबसे प्राचीन ग्रन्थ हैं। यदि हम जानना चाहते हैं कि हमारे पूर्वज किस प्रकार अपना 
जीवन बिताते थे? कौन क्रीड़ायें उनके मनोरंजन की साधिका थीं? किस प्रकार उनका 
विवाह सम्बन्ध देहसम्बन्ध का प्रतीक न होकर आध्यात्मिक संयोग का प्रतिनिधि माना 
जाता था? किन देवताओं की वे उपासना किया करते थे? किस प्रकार वे प्रात: काल 
प्राची के मुखमण्डल को उजागर करनेवाली 'पुराणी युवति' उषा की सुनहली छटा 
छिटकने पर अग्नि में आहुति प्रदान किया करते थे? किस तरह आवश्यकतानुसार वे 
इन्द्र, वरुण पूषा, मित्र, सविता तथा पर्जन्य की स्तुति अपने ऐहिक कल्याण तथा 
आमुष्मिक मंगल की साधना के लिए किया करते थे? इन प्रश्नों के उत्तर में हमारे पास 
एक ही साधन है-वेदों का गाढ़ अनुशीलन, श्रुतियों का गहरा अध्ययन। श्रुतियों की 
सहायता से ही भारतीय दर्शनों के विविध विकास को हम भलीभाँति समझ सकते हैं। 


वेद का महत्त्व : ७ 
उपनिषदों में समग्र आस्तिक तथा नास्तिक दर्शन के तत्त्वों की बीजरुपेण उपलब्धि होती 
हैं। यदि कठोपनिषत्‌ का 'नेह नानास्ति किञ्चन' उद्वैत तत्त्व का बीजरूप से सूचक है, 
तो श्वेताश्वतर में वर्णित लोहितकृष्ण शुक्ला अजा सांख्याभिनत सत्वरजस्तमोमयी 
त्रिगुणात्मिका प्रकृति की प्रतीक है। यदि हम रामानुज के विशिष्टाद्वैत, निम्बार्क के 
द्वैताद्वैत, मध्वाचार्य के द्वैत, वल्लभ के शुद्धाद्वैत, चैतन्य के अचिन्त्यभेदाभेद के 
रहस्योद्घाटन के अभिलाषी हैं, तो उपनिषदों का गम्भीर मनन तथा पर्यालोचन ही 
अनन्य साधन हैं। 

भारतीयों के लिये वेद की उपयोगिता तो बनी हुई है। वेद से भारतीयों का जीवन 
ओतप्रोत है! हमारी उपासना के भाजन देवगण, हमारे संस्कारों की दशा बतानेवाली 
पद्धति, हमारे मस्तिष्क को प्रेरित करनेवाली विचारधारा-इन सबका उद्भव स्थान वेद 
ही है। अत: हमारे हृदय में वेद के प्रति यदि प्रगाढ शरद्धा है, तो कोई आश्चर्य का विषय 
नहीं हैं, परन्तु वेदों का महत्त्व इतना संकीर्ण तथा सीमित नहीं है। मानव जाति के 
प्राचीन इतिहास, रहन-सहन, आचार-व्यवहार की जानकारी के लिए भी वे उतने ही 
उपादेय तथा आदरणीय है। पहले कहा गया हैं कि वेद मानव जाति के विचारों को 
लिपिबद्ध करने वाले गौरवमय ग्रन्थो में सबसे प्राचीन हैं। अत: अतीव अतीत काल में 
मानवों के व्यवहार तथा विचार का पता इन अमूल्य ग्रन्थरत्नो की पर्यालोचना से 
भलीभाँति लग सकता है। 

भाषा की दृष्टि- से वेद का महत्व कम नहीं है। वैदिक भाषा के अध्ययन ने 
भाषाविज्ञान को सुदृढ़ भित्ति पर प्रतिष्ठित कर दिया है। उन्नसवी शताब्दी के मध्य भाग 
में “भाषाविज्ञान” के प्रतिष्ठापन का सर्वाधिक श्रेय संस्कृत भाषा के ज्ञान को ही है। उसके 
पहले यूरोपीय भाषाविदों में मूलभाषा के विषय में पर्याप्त मतभेद था। कोई ग्रीकभाषा 
को ही समग्र भाषाओं की जननी मानता था, तो कोई लैटिन भाषा को इस महत्वपूर्ण 
पद पर प्रतिष्ठित करने का इच्छुक था। पक्के ईसाई भाषावेत्ताओं की माननीय सम्मति 
में हिबू (यहूदी भाषा) ही पृथ्वीतल की भाषाओं में सर्वभ्राचीन, आदिम तथा मूलभाषा 
थी। इस प्रकार भाषाविदों में प्राचीन भाषा के लिए पर्याप्त मतभेद था, तुमुल 
वाकूकोलाहल चल रहा था। संस्कृत की उपलब्धि होने पर ही इस कोलाहल का अन्त 
हुआ, मतभेद का बीज दूर हुआ और एक मत से प्राचीनतम आर्यभाषा की रूपरेखा का 
निर्धारण भली भाँति किया जाने लगा। इसका सुफल इतना महत्वशाली है कि वेदों का 
अनुशीलन करना प्रत्येक भाषाशास्त्र के प्रेमी व्यक्ति के लिए बहुत ही आवश्यक है। 
एक दो उदाहरणों के द्वारा इस महत्व को समझना अनुचित न होगा! 

हिन्दी पाठक ईसाई धर्मोपदेशकों के लिये प्रयुक्त होनेवाले “पादरी” शब्द से 
परिचित ही हैं। भारत की प्रायः समस्त भाषाओं में यह शब्द इसी अर्थ में व्यवहृत पाया 
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जाता है। इसका इतिहास विशेष मनोरञ्जक हैं। यूरोपियन जातियों में पोर्चुगीजों (पुर्तगाल 
के निवासी) ने भारत में आकर अपना सिक्का जमाने के लिए ईसाई धर्म का प्रचार 
करना शुरु किया। वे लोग इन धर्मोपदेशकों को पाद्रे (28०7७) कहते थे। इस शब्द 
से भारतीय भाषाओं का 'पादरी' शब्द ढल कर तैयार हुआ है। पोर्चुगीज 'पाद्रे' शब्द 
लैटिन 'पितर' (पितृ) ही है। इस प्रकार संस्कृत की सहायता से हम 'पादरी' का अर्थ 
पिता” समझ सकते हैं अंग्रेजी में आज भी इन पूजनीय धर्मोपदेष्टाओं के लिए इसीलिए 
पिता (फादर) शब्द का ही प्रंयोग किया जाता है। 
अंग्रेजी के रात्रिवाचक 'नाइट' (९010) शब्द में उपलब्ध, परन्तु 
अनुच्चार्यमाण 91 वर्णों का रहस्य संस्कृत को सहायता के बिना नहीं समझा जा 
सकता। उच्चारण के अभाव में इन वर्णों का इस पद में स्थान देने की क्या आवश्यकता 
है? शब्दों के लेखनक्रम में सुधारवादी अमेरिकन भाषावेत्ताओ ने भी इन अक्षरों पर 
अभी अपना दण्डप्रहार इसलिए नहीं किया है कि इन वर्णो की सहायता से इनके मूल 
रूप का परिचय भली भाँति चल जाता है। 9१ 'घ' का सूचक है, जो मूल शब्द में 
किसी कवर्गीय वर्ण की सूचना दे रहा है। संस्कृत 'नक्त' के साथ इसकी साम्य विवेचना 
करने पर इस रहस्य का उद्घाटन हो जाता है 'नाइट' शब्द का मूल यही 'नक्ते' शब्द 
है। लैटिन 'नाकूटरनल' (४००(॥॥॥81) में भी इसी प्रकार 'ककार' की स्थिति बनी 
हुई हैं। अंग्रेजी फार्चुन (7०1१18) शब्द के रहस्य का परिचय कम मनोरञ्जक नहीं 
हैं। 'फार्चुन'-का अर्थ होता है, धन सम्पत्ति, समृद्धि, भाग्य आदि। 'फार्चुन' शब्द 
इटली देश की एक प्राचीन 'फोर्स' (०/७) नामक देवी के साथ सम्बद्ध है, जो 
ज्युपिटर की पुत्री मानी जाती है। ये दोनों शब्द “लाने' के अर्थ में व्यवहत 'फेरे' 
(Ferre t0 ०/॥॥19) धातु से सम्बद्ध हैं। फोर्स देवी कल्पना 'उषा' देवी से बिल्कुल 
मिलती हैं। दोनों के स्वरूप एक ही प्रकार से उल्लिखित जिस प्रकार उषा देवी नाना 
प्रकार के कल्याणों को भक्तों के लिए लाती हैं उसी प्रकार यह देवी भी करती है। 'फोर्स' 
का शाब्दिक साम्य 'हरति' के साथ है, तथा इसीलिए 'ह से व्युत्पन्न हर्यत्‌ (-सुन्दर) 
शब्द का प्रयोग उषा के लिए बहुश: किया गया है। इस प्रकार की समता से फोर्स' तथा 
फार्चुन शब्दों का ठीक अर्थ समझा जा सकता है। अतः अंग्रेजी शब्दों के अर्थ तथा रूप 
को समझने के लिए संस्कृत शब्दों से परिचय नितरां अपेक्षित है। 
वैदिक भाषा की लौकिक भाषा के साथ तुलना करने पर अनेक मनोरञ्जक बातें 
दृष्टिपथ में आ जाती हैं। भाषाशास्त्र का यह एक सामान्य नियम है कि भौतिक अर्थ में 
व्यवहृत होने वाले शब्द कालान्तर में आध्यात्मिक अर्थ में प्रयुक्त होने लगते हैं तथा 
पार्थिव जगत्‌ से हटकर वे सुदूर मानसिक जगत्‌ की वस्तुओं की सूचना देते हैं। वेद 
इस विषय में बहुत से रोचक उदाहरण उपस्थित करता है। इन्द्र की स्तुति के प्रसङ्ग में 
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गृत्समद ऋषि की अन्तर्ढृष्टि पुकार कर कह रही है- “य: पर्वतान्‌ प्रकुपिताँ अरम्णात्‌” 
अर्थात्‌ इन्द्र ने चलायमान पर्वतों को स्थिर किया। यहाँ कुप्‌ तथा रम्‌ धातु के प्राचीन 
अर्थ का ऊहापोह भाषा की दृष्टि से नितान्त उपदेशप्रद हैं। कुप्‌ धातु का मौलिक अर्थ 
है भौतिक संचलन! और रम्‌ धातु का अर्थ है स्थिरीकरण, चंचल पदार्थ को निश्चल 
बनाना। कालान्तर में इन धातुओं ने अपनी दीर्घ जीवन-यात्रा में पलटा खाया। सबसे 
अधिक मानसिक विकार उस दशा में उत्पन्न होते हैं जब हम क्रोध के वशीभूत होते 
हैं। हम उस दशा में अपने मन के भीतर एक विचित्र प्रकार की प्रखर चञ्चलता का 
अनुभव पद-पद पर करते हैं। अतः अर्थ को समता के बल पर 'कोप' शब्द भौतिक 
जगत्‌ के स्तर से ऊपर उठकर मानस स्तर तक अनायास पहुँच गया। आधुनिक संस्कृत 
में यदि हम कहें “कुपितो मकरध्वज: तो वाक्यपदीय के मन्तव्यानुसार कोप रुपी लिङ्ग 
की सत्ता के कारण मकरध्वज से अभिप्राय 'काम' से समझा जाता है और समुद्र का 
अर्थ लक्षणया ही संगत किया जा सकता है। रम्‌' का अर्थ है भौतिक स्थिरीकरण, 
परन्तु धीरे-धीरे इस शब्द ने भौतिक भाव को छोड़ कर मानस भाव से अपना सम्बन्ध 
स्थापित कर लिया। खेल तमाशों में चञ्चल चित्त स्थिर हो जाता है, क्योंकि उसे इन 
वस्तुओं में एक विचित्र प्रकार के आनन्द का सञ्चार होता है। यही कारण है कि 
आजकल 'रम्‌' का प्रयोग क्रीडा अर्थ में किया जाता है। प्रचलित भाषा के प्रयोगों में 
कभी-कभी प्राचीन अर्थ को भी झलक आ जाती है। क्रीडायां रमते चित्तम्‌' (क्रीडा में 
चित्त रमता है) यहाँ 'रमते' का लक्ष्य स्थिरीकरण के लिए स्पष्ट प्रतीत होता है। अतः 
संस्कृत शब्दों के अर्थ में इस परिवर्तन की जानकारी के लिए वेद तथा वैदिक भाषा का 
अध्ययन नितान्त अपेक्षित है। 
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(१) वेद का स्वरूप 
वेद के स्वरूप के विषय में प्राच्य विद्वानों में दृष्टिभेद होना स्वाभाविक है। 
पश्चिमी विद्वानों की आधिभौतिक दृष्टि में वेद ऋषियों के द्वारा प्रणीत शब्दराशि है। 
सामान्य ग्रन्थों के समान वेद भी ग्रन्थ ही हैं। फलतः जो ऋषि उसके मन्त्र विशेष से 
सम्बद्ध हैं वे वस्तुतः उसके रचयिता हैं। ऋग्वेद में ही प्राचीन तथा नवीन ऋषियों को 
वेद मन्त्रों का कर्ता बतलाया गया है, तथा उनके कर्ता होने का स्पष्ट उल्लेख भी मिलता 
है- इदं ब्रह्म क्रियमाणं नवीयः (ऋ. ७/३५/१४), ब्रह्म कृण्वन्ती हरिवो 
वसिष्ठाः (ऋ. ३/३७/४), ब्रह्मेन्द्राय वज्रिणे अकारि (त्र. ७/ ९७/ ९) आदि 
मन्त्रों में इस बात का उल्लेख पाया जाता है। भाषा-शास्त्र की दृष्टि से मण्डित तथा 
आध्यात्मिक भावना में अविश्वासी वर्तमान विद्वानों की सृष्टि में ऋषिलोग ही वैदिक मन्त्रों 
के कर्ता हैं, परन्तु भारत के वेदमर्मज्ञ प्राचीन शाख्रों तथा शाखज्ञों ने एक स्वर से 
ऋषियों को वैदिक मन्त्रों का द्रष्टा ही माना है, कर्ता नहीं। यह विषय नितान्त 
गम्भीर, मननीय तथा प्रमाणसाध्य है। यहाँ इसकी स्वल्प मीमांसा से ही हमें सन्तोष 
करना पड़ेगा। 

अनेक वैदिक मन्त्रो के अनुशीलन से यह प्रतीत होता है कि ऋषियों को 
अलौकिक सामर्थ्य प्राप्त था तथा दैवी प्रतिभा के सहारे उन्होंने अपने प्रातिभ चक्षु से 
इन मन्त्रों का दर्शन किया। (द्रष्टव्य त्र० ७॥३३॥७- १३ मन्त्र) अनेक मन्तरं में 
वसिष्ठ को अलौकिक रीति से प्रदत्त ज्ञान का उल्लेख मिलता है (क्र. ७/८७/ 
४;७।८८।४)। वाक' की ऋग्वेद में अनेकत्र भव्य स्तुति की गई है, तथा ऋषियों 

के भीतर उसके प्रवेश करने का स्पष्ट निर्देश है- 

यज्ञेन वाचः पदवीयमायन्‌ 
तामन्वविन्दन्‌ ऋषिषु प्रविष्टाम्‌ ।। (ऋ. १०/७१/३) 
ऋषिदृष्ट प्रार्थना के अलौकिक फलों का निर्देश मन्त्रों से ही पाया जाता है। 
(क्र. ३।५३।१२;७।३३।३) मन्त्रों में ही वैदिक वाणी की नित्यता के स्पष्ट 
प्रमाण मिलते हैं, जिनमें “वाचा विरुप नित्यया' (ऋ. ८/७५/६) मुख्य है। ऋषि' 
शब्द ऋष्‌ गतौ धातु से औणादिक इन्‌ (इन्‌ सर्वधातुभ्यः -उणादि सूत्र ४/९२६) 
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प्रत्यय के योग से निष्पन्न होता है। अत: इसका व्युत्पत्तिलभ्य अर्थ है- मन्तरद्रष्टा 
इसीलिए यास्क का कथन है- “साक्षात्कृत-धर्माण ऋषयो बभुवु:”| विश्वामित्र तथा 
वशिष्ठ आदि मन्त्रों के ऋषि' कहलाते हैं, 'कर्ता' नहीं। इसलिए इन ऋषियों को मन्त्रो 
का द्रष्टा होना ही न्यायसङ्गत है, कर्ता होना नही 


आस्तिक तथा नास्तिक दर्शन के विभेद का मुक्य साधन तो यही 'वेद-प्रामाण्य' 
ही है। नास्तिक-चार्वाक, जैन तथा बौद्ध-वेदवाक्यों में प्रामाण्य बुद्धि नहीं मानते। उधर 
षड्दर्शन, ईश्वर के अस्तित्व के विषय में ऐकमत्य न रखने पर भी वेद की 
प्रामाणिकता में समानभावेन आदर तथा श्रद्धा रखते हैं। जैन तथा बौद्ध तार्किकों ने 
अनेक युक्तियो के सहारे वेदों के प्रामाण्य को ध्वस्त करने का विकट प्रयत्न अपने 
तर्कग्रन्था में किया हैं, परन्तु नैयायिक तथा मीमांसक दार्शनिकों ने तर्क-ब्यूहों के द्वारा 
इनका खण्डन कर अपने मत को पुष्ट, युक्ति-युक्त तथा प्रामाणिक सिद्ध किया है। इस 
विषय में कुमारिल भट्ट का समीक्षण बड़ा ही मार्मिक तथा प्रामाणिक माना जाता है?। 

ब्राह्मण दार्शनिकों के दृष्टिकोण में भी यत्किञ्चित्‌ भिन्न है-विशेषतः नैयायिकों 
तथा मीमांसकों में। नैयायिक शब्द की अनित्यता का पक्षपाती तथा समर्थक है, तो 
मीमांसक शब्द की नित्यता का। इसीलिए दोनों की दृष्टियों में पार्थक्य उपलब्ध होता 
है। न्याय का अभीष्ट मत इस गौतम सूत्र से चलता है- 

“मन्रावुर्वेद-प्रामाण्यवच्चू तत्‌ प्रमाण्यमाप्त- प्रामाण्यात्‌'' (न्यायसूत्र 
२।१।६८)। वेद का प्रामाण्य आप्त के प्रामाण्य के कारण है। गौतम सूत्र में वेदकर्ता 
के आप्तत्व के विषय में संकेत नहीं मिलते, 'तात्पर्यटीका” में वाचस्पति मिश्र की 
व्याख्या के अनुसार जगत्-कर्ता परमेश्वर नित्य, सर्वज्ञ तथा परम कारुणिक है। 
इसलिए उसने सृष्टि के अनन्तर मानवों के कल्याणार्थ नाना उपदेशों को अवश्य किया! 
उस परमेश्वर के ये समस्त उपदेश या वाक्य ही वेद हैं। नित्य सर्वज्ञ वक्ता होने के कारण 
ही वेद का प्रामाण्य है। जयन्त भट्ट आदि ने भी इसी मत की पुष्टि की है। वैशेषिक दर्शन 
में भी इसी सिद्धान्त की उपलब्धि होती है। “तद वचनाद्‌ आम्नायस्य'' 
(१।१।३)- आम्नाय का प्रामाण्य 'तद्वचन' होने से ही है। तत्‌ कौन? परमेश्वर 
किरणावली में उदयनाचार्य की यही व्याख्या है- “तद्‌ वचनात्‌'' = तेन ईश्वरेण 
प्रणयतात्‌''। ''बुद्धिपूर्वो वाक्य- कृतिवेदे'' (वैशे. ६/ १/ १) सूत्र तो स्पष्टतः वेद 
को पौरुषेय सिद्ध कर रहा है। आशय यह है कि जिस प्रकार लौकिक वाक्यों की रचना 


. ऋषिरमनत्र-द्रष्टा। गत्यर्थत्वाद्‌ ऋषेज्ञनार्थत्वाद मन्त्र दृष्टवन्त ऋषयः। श्वेतवन वासिरचित वृत्ति उणादिसूत्र 
४।१२९। 

. तद्यदेनांस्तपस्यमानाम्‌ त्राह्मस्वयम्म्वभ्यानर्षत्‌ त ऋषयोऽभवंस्तदृषीणामृषित्वमितिं विज्ञायते क्रषिर्दर्शनात्‌। 
मन्त्रान्‌ ददर्श इत्यौपमन्यवः । निरुक्त 

- द्रष्टव्य श्लोक-वार्तिक “शब्दनित्यताधिकरण' पृ. ७२८-८४५। 
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बुद्धि पूर्वक होती है उसी प्रकार वेद की भी रचना बुद्धिपूर्वक होती है उसी प्रकार वेद 
की भी रचना वेदार्थ को जानने वाले पुरुष के द्वारा की गई हैं वेदकर्ता पुरुष समस्त 
अलौकिक वेदार्थ विषय में नित्य ज्ञान से सम्पन्न होता है। सुतरां 'शाश्वतधर्म-गोप्ता? 
सर्वज्ञ परमेश्वर हो धर्मप्रतिपादक वेद का आदि वक्ता है, तथा उसके प्रामाण्य के कारण 
ही वेद का प्रामाण्य है। 
मीमांसको के 'शब्दनित्त्य' का नैयायिकों ने खण्डन कर शब्द के अनित्यत्व का 

समर्थन किया हे*। तब वेद तथा सामान्य वाक्य एक ही कोटि में चले जाते हैं, नैयायिक 
यह नहीं मानता। वह वेद को “नित्य” मानता है। भाष्यकार वात्स्यायन के मत में अतीत 
तथा भविष्य युगान्तर तथा मन्वन्तर में सम्प्रदाय का अविच्छेद ही वेद का नित्यत्व है। 
अर्थात्‌ एक दिव्य युग के अनन्तर दूसरे युग के आरम्भ में वेद के अध्यापक, अध्येता 
तथा वेदाध्यापन अव्याह्ृत रखते हैं और चिरकाल तक इसी रूप में अव्याहत रहेंगे। इसी 
तात्पर्य से शास्त्र में वेद को 'नित्य' कहा गया है। महाप्रलय होने पर भी इसी प्रक्रिया 
में किसी प्रकार की त्रुटि नहीं होती। “तात्पर्य-टीका” के अनुसार महाप्रलय में नित्य 
सर्वज्ञ परमेश्वर वेद का प्रणयन कर सृष्टि के आरम्भ में स्वयं ही सम्प्रदाय का प्रवर्तन 
करते हैं। योगदर्शन के भाष्य में व्यासदेव ने भी यही कहा है कि परमेश्वर बुद्ध जीवों 
के प्रति अनुग्रह करने और उनके उद्धार के लिए ही प्रलय के बाद वे पुनः ज्ञान तथा 
धर्म का उपदेश करते है फलतः महाप्रलय के अनन्तर भी वेद सम्प्रदाय का प्रवर्तक 
स्वयं नित्य सर्वज्ञ परमेश्वर ही होता है। निष्कर्ष यह है कि न्यायवैशेषिक दर्शनों के 
अनुसार वेद पौरुषेय तथा नित्य है। 


वेद के विषय में सांख्यशास्त्र का मत पूर्वोक्त न्यायमत से एकान्त विरुद्ध है। 
सांख्य वेद को पौरुषेय मान ही कैसे सकता है? जबकि उसने पुरुषों (ईश्वर) का निषेध 
ही कर दिया है (सांख्यसूत्र ५/४६)। मुक्त तथा अमुक्त पुरुष में वेद के निर्माण की 
योग्यता नहीं है। जीवनमुक्त में अग्रगण्य विष्णु विशुद्ध सत्त्वसम्पन्न होने से निरतिशय 
सर्वज्ञ अवश्य हैं, परन्तु वीतराग होने से सहस्र शाखा वाले वेद के निर्माण में सर्वथा 
अयोग्य हैं। अमुक्त पुरुषों को असर्वज्ञता ही निर्माण के अयोग सिद्ध कर रही है। 
(सा.सू. ५/४७) वेद के अपौरुषेय होने में एक और भी युक्ति है। पौरुषेय की 


परिभाषा है-''यस्मिनदृष्टेडपि कृतबुद्धिरुपजायते तत्‌ पौरुषेयम्‌' (सा.सू. ५/५०)। 


१. वाचस्पति मिश्र-नामती (१/१/३) 2 

२. महाप्रलये तु ईश्वरेण वेदान्‌ प्रणीय सृष्टियादौ स्वयमेव सम्प्रदाय: प्रवर्त्यत एवेति भाव: - वाचस्पति। 

३. तस्यात्मानुग्रहाभावेऽपि भूतानुग्रहः प्रयोजनम्‌। ज्ञानधर्मोपदेशेन कल्पप्रलयमहाप्रलयेषु संसारिण: 
पुरुषानुद्धरिष्यामीति-योगभाष्य १/२५। टु 

४. द्रष्टव्य विज्ञान भिक्षु-इस सूत्र का सांख्य-प्रवचन-भाष्य। 


वेद और ब्राह्मणदर्शन १३ 
पुरुष के द्वारा उच्चरितमात्र होने से ही कोई वस्तु पौरुषेय नहीं होती, प्रत्युत दृष्टि के 
समान अदृष्ट में भी पौरुषेयता आती है। श्रुति के अनुसार- 'उस महाभूत के निःश्वास 
ही ऋग्वेद आदि वेद हैं” (तस्यैतस्य महतो भूतस्य नि:थसित मेतद्‌ यद्‌ ऋग्वेदः) 
थासप्रश्वास तो स्वतः आविर्भू होते हैं, उनके उत्पादन में पुरुष की कोई भी बुद्धि नहीं 
होती। अतः उस महाभूत के निःश्वासरूप ये वेद अदृष्टवशात्‌ अबुद्धिपूर्वक स्वतः ही 
आविर्भूत होते हैं। उसमें उसका किड्चिनमात्र भी प्रयत्न जागरुक नहीं रहता। अत: वेद 
पौरुषेय न होकर अपौरुषेय हैं। अपनी स्वाभाविक शक्ति की-यथार्थ ज्ञान की उत्पादन 
शक्ति की-अभिव्यक्ति के कारण वेद का स्वत: प्रामाण्य है। नैयायिकों के समान वह 
आप्तप्रामाण्य के ऊपर अपने प्रामाण्य के लिए आश्रित नहीं होता 
(निजशक्त्यभिव्यक्तः स्वतः प्रामाण्यम्‌ सां. सू. ५/५९)। इस प्रकार सांख्यमत में 
वेद अपौरुषेय तथा स्वतः प्रमाण है। 

वेदान्त भी इस मत के साथ साम्य रखता है। श्रुति को वेदान्तसास्न प्रत्यक्षशन्द 
के द्वारा द्योतित करता हैं, क्योंकि प्रामाण्य के प्रति वह किसी अन्य की अपेक्षा नहीं 
रखती (प्रत्यक्ष श्रुतिः प्रामाण्यं प्रत्यनपेक्षत्वात्‌) '“शाख योतित्वात्‌' (ब्रह्म सूत्र 
१/१।२) सूत्र के भाष्य में शंकराचार्य ने ब्रह्म को वेद की योनि अर्थात्‌ कारण अवश्य 
माना है, परन्तु यह कारणता गरन्थकर्तृता के रूप में प्रकट नहीं होती। पुरुषनि:श्वास के 
समान सर्वज्ञान का आकार क्रग्वेदादि वेद अप्रयत्न से ही लीलान्यास से उस पुरुष से 
सम्भूत माने गये है'। वेद की उत्पत्ति में उस ब्रह्म का कोई भी प्रयत्न जागरुक नहीं हौ! 
वेद नित्य है।' श्रुति स्पष्ट शब्दों में कहती है कि ऋषियों में वाणी स्वत: प्रविष्ट हो गई 
थी। अत: वाणी के द्रष्टा होने से ऋषियों का ऋषित्व है। महाभारत (वनपर्व) में भी 
व्यासजी का यह वचन नितान्त माननीय है- 

युगान्तेऽन्तर्हितान्‌ वेदान्‌ सेतिहासान्‌ महर्षयः। 
(सिरे तपसा पूर्वमनुज्ञाता स्वयंभुवा।। 

आशय यह है कि युग में अन्त में वेदों का अन्तर्धान हो जाता है। सृष्टि के आदि 
में स्वयंभू के द्वारा अनुशासित महर्षि लोगों ने उन्हीं वेदों को इतिहास के साथ अपनी 
तपस्या के बल पर प्राप्त किया। इस वचन से स्पष्ट है कि वेद नित्य हैं प्रलय में उसका 
केवल तिरोधान होता'है तथा सृष्टि के आरम्भ में महर्षियों को तपोबल से पुनः उसकी 
स्फूर्ति हो जाती है। वेदान्त-परिभाषा' का कथन है कि सर्ग के आदि काल में परमेश्वर 
ने पूर्वसृष्टि में सिद्ध वेदों की आनुपूर्वी के समान आनुपूर्वी वाले वेद को बनाया, उस 


१. द्रष्टव्य ब्र. सू. १।१।२ पर शांकर भाष्या 
२. अत एव च नित्यत्वम्‌ - ब्रह्मसूत्र १।३।२९ 
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आनुपूर्वी से विजातीय नहीं। 'पौरुषेयत्व” का अर्थ यही है कि सजातीय उच्चारण की 
अपेक्षा न करने वाले उच्चारण का विषय होना। वेद की सृष्टि ऐसी नहीं है। इसीलिए 
वेद' 'अपौरुषेय' कहलाता है।* 
मीमांसकों की वेदविषयक मीमांसा पर्याप्तरुपेण विस्तृत है। जैमिनि ने अपने 
सूत्रों में (अ. प्रथम का द्वितीय पाद), शबर स्वामी ने उनके भाष्य में तथा कुमारिल भट्ट 
ने श्लोकवार्तिक में तथा अवान्तर कालीन ग्रन्थकारों ने भी इस मत की समीक्षा में बड़ी 
शक्ति तथा युक्तिवैभव का विलास दिखलाया है। मीमांसक शब्द को नित्य मानते हैं, 
तथा नैयायिको के 'शब्दानित्यत्व' सिद्धान्त को अपनी दृष्टि से खण्डन करते हैं। शब्द- 
नित्यत्व के विषय में मीमांसकों के सिद्धान्त आज के वैज्ञानिक युग में भी विशेष 
महत्त्वशाली हैं। उनका कथन है कि शब्द अश्रुत होने पर भी लुप्त नहीं हो जाता। 
क्रमशः विकीर्ण होने पर, बहु स्थानों में फैल जाने पर, वह लघु तथा अश्रुत हो जाता 
है, परन्तु लुप्त नहीं होता। 'शब्द करो' कहते ही आकाश में अन्तर्हित शब्द तालु तथा 
जिहा के संयोग से आविर्भूत मात्र हो जाता है, उत्पन्न नहीं होता 
(मी.सू. १।१।१४)। बहुत व्यक्तियों के द्वारा उच्चारण करने पर भी शब्द एक रूप 
ही रहता है, वृद्धि तो केवल नाद की होती है। नाद का अर्थ है उच्चारण जन्य ध्वनि। 
नाद तथा शब्द में अन्तर होता है। नाद अनित्य होता हैं, परन्तु शब्द नित्य 
(मी.सू. १।१।१७)। शब्द सुनते ही अर्थ का युगपद्‌ ज्ञान तथा प्रतिपाद्य वस्तु का 
सद्यः ज्ञान होना शब्द-नित्यता के विषय में मीमांसकों की अन्य युक्तियाँ है 
(मी.सू. १।१।१८,१९)। नित्य शब्द के राशिभूत वेद को नित्य होना स्वाभाविक 
हैं। इस विषय में मीमांसा एकमत है कि शब्द, अर्थ तथा शब्दार्थ का सम्बन्ध ये तीनों 
नित्य.हैं (*'औत्पत्तिकस्तु शब्दस्य अर्थेन सम्बन्धः'' जै.सू. १।१।५)। अतः वेद 
की नित्यता तथा प्रामाण्य स्वतः सिद्ध है। 
वेद अपौरुषेय हैं, वह स्वतः आविर्भूत होनेवाला नित्य पदार्थ है। उसकी उत्पत्ति 
में किसी भी पुरुष का-परमेश्वर का भी- उद्योग क्रियाशील नहीं है। तैत्तिरीय, काठक 
अथवा कौथुम पदों का सम्बन्ध भिन्न-भिन्न मन्त्र-संहिताओं के साथ अवश्य मिलता है, 
परन्तु यह आख्या अन्थकर्तृत्व के कारण न होकर प्रवचन के कारण है (“आख्या 
प्रवचनात्‌’ जै. सू. ९।१।३०)। प्रवचन' से तात्पर्य यह है कि इन ऋषियों ने तत्तद्‌ 
मन्त्र-संहिताओं का प्रथम उपदेश किया! अनेक लोग वेद में अनित्य पदार्थों के दर्शन 
तथा श्रवण से भी उनके पौरुषेय होने का सिद्धान्त मानते हैं। जैसे तैत्तिरीयसंहिता में 
वबर प्रावाहणि नामक किसी व्यक्ति का नामनिर्देश पाया जाता है। (“वबरः 
ग्रावाहणिरकामयत'' तै.सं. ७।२।१।१)। अतः इस व्यक्ति का निर्देशक वेद 


१. पौरुषेयत्वं सजातीयोच्चारणानपेक्षोच्चारण-विषयत्वम्‌ । तथा च सर्गाद्यकाले परमेश्वरः पूर्वसर्ग- 
सिद्धवेदानुपूर्वी-समानानुपूर्वीक वेदं विरचितवान्‌, न तु तद्‌ विजातीयं वेदमिति। वेदान्तपरिभाषा, आगम- 
परिच्छेद का अन्ता 
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अवश्य ही इस व्यक्ति के अनन्तर उत्पन्न हुआ होगा, अथ च अनित्य होगा। मीमांसा 
का उत्तर है कि यहाँ वबर नामक किसी मनुष्य का उल्लेख न होकर प्रवहण स्वभावशील 
वबर ध्वनियुक्त वायु का निर्देश है (“पर तु थ्रुतिसामान्यमात्रम्‌'' जै. १।१।३१)। 
वेद के किसी भाग में वनस्पतियो के सत्र करने का उल्लेख अवश्य मिलता हैं, परन्तु 
इससे उक्त सिद्धान्त को हानि नहीं पहुँचती, क्योंकि यह अर्थवाद है-जो चेतन पुरुष, 
विशेषतः ब्राह्मण, को सत्र करने के लिए उत्साहित करता है। वेद के कर्ता रूप से किसी 
भी पुरुष का स्मरण कहीं भी उपलब्ध नहीं होता। वेद में कहीं कहीं ऐतिहासिक 
व्यक्तियों तथा राजाओं के नाम विशेषत: नाराशंसी गाथाओं में अवश्य आते हैं, परन्तु 
सर्वज्ञानात्मक वेद में ऐसे उल्लेख उसकी अपौरुषेयता के भंग करने में समर्थक नहीं हो 
सकते। वेदों के उल्लेख के अनुसार ही आगामी युगों में व्यक्तियों आविर्भाव होता है, 
अतीत युग में उत्पन्न व्यक्तियों का उल्लेख वेद में नहीं है। जैमिनि तथा शबरस्वामी 
के अनुसार वेद की नित्यता का प्रामाण्य तो स्वयं वेद में ही है- 

तस्मै नूनमभिद्यवे वाचा विरुप नित्यया। 
वृष्णे चोदस्व सुष्टुतिम्‌।। (ऋ० ८।७५।६) 
इस मन्त्र में निर्दिष्ट “नित्या वाक' का प्रयोग वेद मन्त्रों के लिये ही किया गया 
है। जैमिनि ने अपने सिद्धान्त की पुष्टि के लिए इसे ही 'चरमहेतु' (अन्तिम कारण) 
स्वीकार किया है। फलतः मीमांसा के मत में वेद अपौरुषेय, नित्य तथा स्वत: प्रमाण 
है। 
स्मृति तथा पुराणों में वेदविषयक भावना अधिकतर मीमांसक मत के अनुकूल 
है। मनुस्मृति में वेद की तथा वेदज्ञ की भूयसी महिमा गाई गई हैं। मनु का यह 
परिनिष्ठित मत है कि वेद देव, पितर तथा मनुष्यों के लिए मार्गदर्शक, नित्य, 
अपौरुषेय तथा अप्रमेय है (मनुस्मृति १२।९४)- 
पितृदेवमनुष्याणां वेदश्चक्षुः सनातनम्‌। 
अशक्यं चाप्रमेयं च वेदशास्त्रमिति स्थितिः।। 
वेदज्ञ की श्रेष्ठता के विषय में मनु का कथन बड़ा प्रामाणिक है कि वेदशास्त्र का 
ज्ञाता सेनापत्य, राज्य, दण्डनेतृत्व तथा समग्र पृथिवी का अधिपतित्व करने के लिए 
योग्य होता है। स्मृति का प्रामाण्य तो श्रुति की अनुकूलता में ही है। वेद ही वाणी 
(वेदरूपा वाणी) को परमेश्वर का अविनाशी रूप, यज्ञ का प्रथम निर्माण करने वाली, 
वेदों की माता तथा अमृत का नाभि (खजाना) बतला रहा है- 
वागक्षरं प्रथमजा ,ऋतस्य। 
वेदानां माताऽमृतस्य नाभिः।। (तै.ब्रा, २।८।९) 


१६ वैदिक साहित्य 

निष्कर्ष यह है कि भारतवर्ष के नाना दर्शन-विभाग एकमत से वेद के नित्य, 
स्वतः प्रमाण तथा मानव मात्र के लिए उपदेष्टा के रूप में पूर्ण विश्वास करते हैं तथा 
आग्रह रखते हैं। अधिकांश उसे अपौरुषेय ही मानते हैं। पौरुषेय मतानुयायी नैयायिक 
भी उसे सर्वज्ञ परमेश्वर की ही रचना मानता है। वेदों में कुछ ऐसा रहस्य भरा हुआ है 
कि शंकराचार्य जैसा तार्किक-शिरोमणि भी वेदविरोध के सामने नतमस्तक हो जाता है 
तथा तद्विरुद्ध सिद्धान्त का परित्याग कर देता है। तथ्य यह है कि श्रुति परमकारुणिक 
सर्वज्ञ परमेश्वर की दिव्या वाक है जिसका श्रवण ऋषियों ने अपने तपः पूत हृदय में 
दीर्घ तपस्या के अनन्तर किया था। हृदय में श्रवण करने के कारण ही तो वेद के 'श्रुति' 
नाम की सार्थकता है। 


(२) वेद में विज्ञान 

वेद के तत्त्वो में आधुनिक विज्ञान से भी उदात्ततर वैज्ञानिक सिद्धान्तों का 
प्रतिपादन है। वेदार्थ की उपेक्षा करने के कारण ये तत्त्व हमारे लिए विस्मृतप्राय हो गया 
हैं। यज्ञतत्त्व पर भी ध्यान देने की आवश्यकता है। यज्ञ दो प्रकार का होता है-(१) एक 
वह यज्ञ है जो प्रकृति के द्वारा निरन्तर किया जा रहा है और जिसके द्वारा यह विश्व सृष्ट 
हुआ तथा पालित हो रहा: (२) दूसरे प्रकार का यज्ञ लोकव्यवहार के लिए नितान्त 
आवश्यक है। इसका मूल मन्त्र है अपनी प्रियतम वस्तु का देवता के उद्देश्य से या 
समाज के कल्याण के लिए समर्पण। इस द्वितीय प्रकार का यज्ञ प्रथम प्रकार के ऊपर 
आश्रित सा रहता है। मीमांसा शास्त्र ने द्वितीय प्रकार के यज्ञ का ही मनुष्य के कर्तव्य 
रूप से विधान किया तथा उसी पर विशेष आग्रह दिखलाया, परन्तु प्रथम प्रकार के यज्ञ 
की सत्ता का कथमपि अपलाप नहीं हो सकता। 


वर्तमान विज्ञान का मूल आधार विद्युत्‌ शक्ति है। वैदिक विज्ञान का मूल आधार 
प्राणशक्ति है। यह प्राणशक्ति विद्युत्‌ शक्ति की अपेक्षा बहुत व्यापक है। विद्युत्‌-शक्ति 
भी प्राणशक्ति का ही एक भेद है, किन्तु इस प्रकार के अनन्त भेदों का समावेश 
प्राणशक्ति में हो जाता है। प्राण के ही भेद ऋषि, पितृ देवता, गन्धर्व, असुर आदि हैं, 
जिनका संकेत स्थान-स्थान पर मन्त्रों और ब्राह्मणों में प्राप्त होता है। वे ही देवता, ऋषि, 
पितृ आदि यज्ञ के यज्ञ के परिचालक हैं। 'यज्ञ' दातु का अर्थ पाणिनि ने देवपूजा, 
संगतिकरण और दान लिखा है। इसका तात्पर्य स्पष्ट है कि प्राणरूप देवताओं की पूजा 
अर्थात्‌ उनका प्रसादन करना यश है एवं संगतिकरण अर्थात्‌ दो तत्त्वो को मिलाकर नया 
तत्व बनाना भी यज्ञ है और जगत्‌ के समस्त पदार्थों में जो दान आदान अर्थात्‌ लेने 
देने की प्रक्रिया चल रही है वह भी यज्ञ है। यज्ञ के परिचालक देवता हैं-अग्नि और 
सोम। अग्नि को अत्ता या अन्नाद (अन्न खाने वाला) बताया गया है और सोम को अन्न' 
कहा गया है। ये दोनों ही तत्त्व व्यापक हैं- 'अग्निपोषात्मकं जगत्‌' अग्नि निरन्तर सोम 
को खाता रहता है और अपने रूप में परिणत करता रहता है। इसी विषय को इन शब्दों 
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में भी कहा जा सकता है कि अग्नि पर निरन्तर सोम की आहुति पड़ती रहती है। 
उदाहरण के लिए सूर्य एक महाविशाल अग्निपिण्ड है। वह निरन्तर प्रज्वलित रहता है। 
उसमें से अनन्त तेज या अग्नि समस्त ब्रह्माण्ड में फैलती रहती है किन्तु इतनी अग्नि 
निरन्तर फेंकता हुआ भी सूर्य क्षीण क्यों नहीं हो जाता? इसका उत्तर श्रुति ने दिया है- 

“सोमेनादित्या बलिनः? अर्थात्‌ अनन्त सोम की आहुति उस पर होती रहती है 
और वह सोम निरन्तर अग्नि-रूप में परिणत होता रहता है। इसलिए समस्त संसार में 
फैलने से सूर्य की अगिन क्षीण होती है, उसी प्रकार सोम की आहुति से नयी अग्नि 
उत्पन्न होती रहती है। यही अग्नि-प्रक्रिया समस्त पदार्थों में बराबर चल रही है। 

आर्य दर्शनों में पञ्चमहाभूत सिद्धान्त माना गया है, अर्थात्‌ हमारे दर्शन जगत्‌ के 
मूलभूत पाँच तत्त्व मानते हैं। ये तत्त्व है-पृथ्वी, जल, तेज, वायु और आकाश| इन 
पाँचों का भी एक ही मूल तत्व से विकास हुआ है। सम्पूर्ण दृश्यमान जगत्‌ एक ही मूल 
तत्त्व का विस्तार है। इस बात को वैदिक विज्ञान स्पष्टतया प्रकट करता हे। प्रारम्भ में 
वर्तमान विज्ञानवेत्ताओं ने भारतीय पञ्चभूत सिद्धान्त का उपहास किया। उन्होंने सिद्ध 
किया कि ये पृथ्वी, जल आदि भौतिक तत्व नहीं, अपितु यौगिक हैं, अर्थात्‌ अनेक 
वस्तुओं के सम्मिश्रण से बनते है यह विचार और आलोचना उन्होंने स्थूल पृथ्वी, जल 
आदि की ही की। जो अनेक अवस्थायें हमारे यहाँ मानी हुई है, उन पर विद्वानो ने 
दृष्टिपात नहीं किया। जल की अम्भः, मरीचि, मर और आप ये चार अवस्थायें श्रुतियों 
में स्पष्ट हैं, जो क्रमशः स्थूल हुई हैं। इसी प्रकार पृथ्वी की भी आठ अवस्थायें शतपथ- 
ब्राह्मण में लिखी हैं जो क्रम से स्थूलता प्राप्त करती हैं। उन सूक्ष्म अवस्थाओ पर विचार 
न कर केवल स्थूल अवस्थाओं की आलोचना करके वैज्ञानिकों ने पञ्चभूत सिद्धान्त का 
उपहास किया है। स्थूल अवस्थाओं को तो भारतीय शास्त्र स्पष्टतया यौगिक कहते हैं। 
ऋग्वेद के अप्सु सोमो अब्रवीत्‌” इत्यादि बहुत से मन्त्रों में इस स्थूल जल के भीतर 
सोम और अग्नि नाम के दो तत्त्वों की सत्ता बतायी गयी है और सोम के भीतर 'भेषज' 
नाम के बहुत से तत्त्वों का समावेश बताया गया है। वर्तमान विज्ञान जल में हाइड्रोजन 
और आक्सीजन गैस का योग बतलाया है। वैदिक विज्ञान अग्नि और सोम का योग 
बतलाया है तो यह भाषा के भेद से शब्दों का ही तो भेद हुआ। तत्त्वत: दोनों बातें एक 
ही स्थान पर आती हैं। 

अब तक साइन्स ने हाइड्रोजन, आक्सीजन आदि को मौलिक तत्त्व माना था, 
अर्थात्‌ इनमें सम्मिश्रण नहीं और ये एक दूसरे के रूप में परिवर्तित नहीं हो सकते। ये 
सब भी यौगिक हैं, अनेक संयोगों से बने हैं। वैदिक विज्ञान में इन सब को विराद' 
कहा जाता है। जो वस्तु इन्द्रियों से अथवा मन्त्रों से जानी जा सकती हैं वह एक-एक 
विराट्‌ है। विराट्‌ का उत्पादक यज्ञ है। अतएव यज्ञ ही समस्त पदार्थों का अन्तरात्मा 
है। मूलभूत यज्ञ का उत्पादक ही 'पुरुष' है। उस पुरुष के भी तीन भेद श्रुतियों और उनके 
आधार पर गीता में बतलाये गये हैं। वे हे-क्षर, अक्षर और अव्यया इनमें भी पहिले की 


) 
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अपेक्षा आगे का सूक्ष्म है और आगे के पुरुष पहले में अनुप्रविष्ट हैं। अध्ययन का भी 
मूल है परात्पर। यहां तक का पता वैदिक विज्ञान देता है। इसके आगे परात्पर का भी 
मूल जो निर्विशेष है वह केवल अध्यात्म-दृष्टि से जाना जा सकता है। वहाँ विज्ञान की 
गति नहीं हैं। 

साइंस भी अब मान चुका है कि जो शताधिक तत्त्व अब तक आविष्कृत हुए थे 
वे मौलिक नहीं हैं। मौलिक तत्त्व केवल दो हैं- इलेक्ट्रोन और प्रोट्रोन। इन्हीं के विलक्षण 
योग से भिन्न-भिन्न तत्त्व बनते हैं। यह भी अब प्राय: सिद्ध हो चुका है कि ये दोनों 
भी मूलत: एक ही तत्त्व के विकास हैं। इसलिए भारतीय दर्शन के एकतत्त्व वाद पर 
विज्ञान आ पहुँचा-यह आपातत:प्रतीत होता है। किन्तु भारतीय शास्त्र जिसे एक तत्त्व 
कहते हैं वह अभी बहुत दूर की वस्तु है। इलेक्ट्रोन और प्राट्रोन की जो परिभाषा 
निश्चित की गयी है, वह यह है कि इनमें एक अणु बिलकुल स्थिर है और दूसरा उसके 
चारों ओर निरन्तर घूम रहा हैं। इस परिभाषा का विलक्षण सादृश्य आश्चर्य के साथ वेद 
में देखा जाता है। 

शतपथ ब्राह्मण में वेदों से इस सृष्टि की उत्पत्ति का वर्णन करते हुए स्पष्ट लिखा 
है कि 'यजु:' 'यत्‌' 'जू' दो शब्दों के सम्बन्ध से बना है। 'यत्‌' का अर्थ है निरन्तर 
चलनशील और 'जू:” का अर्थ है स्थिर। शतपथ श्रुति के अनुसार इन्हीं दोनों तत्त्वं से 
समस्त वस्तुओं की रचना होती है। दोनों के लक्षणों से स्पष्ट प्रतिभाषित हो जाता है कि 
जिन्हें आज साइंस इलेक्ट्रोन और प्रोट्रोन कह रहा है उन्हीं को शतपथ ब्राह्मण में 'यत्‌' 
और 'जू:” कहा गया है। वहीं आगे इनका विवरण करते हुए इनका दूसरा नाम वायु 
और आकाश भी दिया गया है- यत्‌ अर्थात्‌ वायु और जू: अर्थात्‌ आकाश। इससे सिद्ध 
हुआ कि वर्तमान-विज्ञान ने अभी जहाँ जाकर विश्राम लिया है, वे भी भारतीय पञ्चभूत 
विज्ञान-प्रक्रिया के भौतिक तत्व ही हैं और पूर्वोक्त विराट के अन्तर्गत है 

ईथर तत्त्व पर अभी वैज्ञानिकों का विवाद ही चल रहा है कोई उसे समस्त तत्त्वों 
का आधार मानते हैं, और अनेक वैज्ञानिक उनकी संज्ञा को स्वीकार करने से इनकार 
करते हैं। हम कह चुके हैं कि वैदिक विज्ञान में देवता, ऋषि आदि प्राण-विशेष रूप 
है। उन्हीं देवताओं में एक प्रधान देवता या प्रधान प्राण 'इन्द्र' है उसका जो विवरण 
श्रुतियों से प्राप्त होता है उससे सिद्ध होता है कि उस इन्द्र को ही वैज्ञानिकों ने ईथर 
नाम दिया है। इन्द्र के १४ भेद वेद और पुराणों में मिलते हैं, उन्हीं में से ईथर भी एक 
है। विद्युत-शक्ति भी इन्द्र का ही एक रूप है। इस प्रकार जिन तत्वों पर अभी वैज्ञानिकों 
को संदेह हो रहा है, उनका पूर्ण निश्चय सिद्धान्तरूप से वैदिक विज्ञान में हो चुका था, 
इसमें कोई सन्देह नहीं रह जाता।* 


१. म.म. मधुसूदन ओझा के मत का सारांश 


वेद और ब्राह्मणदर्शन १९ 
(३) वेद में अध्यात्मवाद 

ये (वेद) न केवल संसार के कुछ सर्वोत्कृष्ट और गम्भीरतम धर्मों के, अपितु ` 
उनके कुछ सूक्ष्मतम पराभौतिक दर्शनों के भी सुविख्यात आदिस्रोत के रूप में माने जाते 
हैं। 'वेद' यह उस सर्वोच्च आध्यात्मिक सत्य के लिए माना हुआ नाम है जहाँ तक कि 

_ मनुष्य के मन की गति हो सकती है। 

स्वयं ऋग्वेद मानव विचार के उस प्रारम्भकाल से आया एक बड़ा भारी विविध 
उपदेशों का ग्रंथ है जिस विचार के ही टूटे-फूटे अवशेष वे ऐतिहासिक एल्सिनियन 
तथा औफिफ रहस्य-वचन थे। 

ऋषि सूक्त का वैयक्तिक रूप से स्वयं निर्माता नहीं था, वह तो द्रष्टा था- एक 
सनातन सत्य का और एक अपौरुषेय ज्ञान का। 

वेद दिव्य वाणी है, जो कम्पन करती हुई असीम में से निकलकर उस मनुष्य 
के अन्तःश्रवण में पहुँची जिसने पहिले से ही अपने आपको अपौरुषेय ज्ञान का पात्र 
बना रखा था। 

यह वेद मनुष्य की तरफ से उन दिव्य ज्योति, दिव्य शक्ति और दिव्य कृपाओं 
की स्तुति है जो मर्त्य में कार्य करती है। 

हमने यह परिणाम निकाला है कि अंगिरस्‌ ऋषि उषा के लाने वाले हैं, सूर्य को 
अन्धकार में से छुड़ानेवाले हैं, पर ये उषा, सूर्य, अन्धकार प्रतीक रूप है, जो कि 
आध्यात्मिक अर्थ में प्रयुक्त किये गये हैं। वेद का केन्द्रभूत विचार है अज्ञान के अन्धकार 
में से सत्य की विजय करना तथा सत्य की विजय द्वारा साथ में अमरता की भी विजय 
कर लेना, क्योंकि वैदिक 'ऋतम्‌” जहाँ मनोवैज्ञानिक विचार है, वहाँ आध्यात्मिक 
विचार भी है। यह “ऋतम्‌” अस्तित्व का सत्य सत्‌, सत्य चैतन्य आनन्द है जो कि 
इस शरीररूप पृथिवी, इस प्राणशक्ति रूप अन्तरिक्ष, इस मनरूप सामान्य आकाश या 
द्य से परे है। हमें इन सब स्तरों को पार करके आगे जाना है, ताकि हम उस पराचेतन 
सत्य के उच्च स्तर में पहुँच सकें, जो कि देवों का स्वकीय घर है और अमरत्व का 
मूल है। यही “स्व: का लोक है जिस तक पहुँचने के लिए आंगिरसों ने अपने आगे 
आनेवाली सन्ततियों के लाभार्थ मार्ग को ढूँढ़ा है। 

आंगिरस एक साथ दोनों हैं, एक तो दिव्य द्रष्टा है जो कि देवों के विश्व सम्बन्धी 
तथा मानव-सम्बन्धी कार्यों में सहायता करते हैं, और दूसरे उनके भूमिष्ठ प्रतिनिधि, 
पूर्वज वितर हैं जिन्होंने सर्वप्रथम उस ज्ञान को पाया था, जिसके वैदिक सूक्त गीत है, 
संस्मरण हैं और फिर से नवीन रूप में अनुभव करने योग्य सत्य हैं। सात दिव्य 
आंगिरस अग्नि के पुत्र या अग्नि की शक्तियाँ हे, दरष्टासंकल्प की शक्तियाँ हैं और यह 
अग्नि! या द्रष्टा संकल्प है दिव्य शक्ति की। दिव्य ज्ञान से उद्दीप्त वह ज्वाला तो विजय 
के लिए प्रज्वलित की जाती है। भृगुओ ने तो पार्थिव सत्ता की वृद्धियों (उपचयों) में 
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छिपी हुई इस ज्वाला को ढूँढ़ा है, पर अंगिरस इस ज्वाला को यज्ञ की वेदी पर 
प्रज्वलित करते हैं और यज्ञ को यज्ञिय वर्ष के काल-विभागों में लगातार जारी किये 
रखते हैं, जो कि काल-विभाग उस दिव्य प्रयास के कालविभागों के प्रतीक हैं, जिसके 
द्वारा सत्य का सूर्य अन्धकार में से निकलकर पुनः प्राप्त किया जाता है। वे जो इस वर्ष 
के नौ महीनों तक यज्ञ करते हैं- नवस्था है, नो गौओं या किरणों के द्रष्टा हैं, जो कि 
सूर्य की गौओं की खोज को आरम्भ करते हैं, और पणियों के साथ युद्ध करने के लिए 
इन्द्र को प्रयाण में प्रवृत करते हैं। वे जो दस महीनों तक यज्ञ करते हैं = दशग्वा है, 
दस किरणों के द्रष्टा है, जो कि इन्द्र के साथ पणियों की गुफा के अन्दर घुसते हैं, और 
खोयी हुई गौओं को वापिस ले आते हैं। 
यज्ञ यह है कि मनुष्य के पास अपनी सत्ता में जो कुछ है उसे वह उच्चतर या 
दिव्य स्वभाव को अर्पित कर दे, और इस यज्ञ का फल यह होता है कि उसका मनुष्य 
देवों से मुक्तहस्त दान के द्वारा और अधिक समृद्ध हो जाता है। सम्पत्ति जो इस प्रकार 
यज्ञ करने से प्राप्त होती है, आध्यात्मिक ऐश्वर्य, समृद्धि आनन्द की अवस्था से निर्मित 
होती है और यह अवस्था स्वयं यात्रा में सहायक होने वाली एक शक्ति है और युद्ध 
की एक शक्ति है, क्योंकि यज्ञ एक यात्रा है, एक प्रगति है। यज्ञ स्वयं यात्रा करता 
है, जो उसकी 'अग्नि' को नेता बनाकर दिव्य मार्ग से वेदों के प्राप्ति होती है और 'स्व' 
के दिव्य लोक के प्रति अंगिरस पितरों का आरोहण इसी यात्रा का आदर्श रूप (नमूना) 
है। अंगिरस पितरों की यह आदर्श यज्ञ-यात्रा एक युद्ध भी है, क्योंकि पणि, वृत्र तथा 
पाप और अनृत की अन्य शक्तियाँ इस यात्रा का विरोध किया करती हैं और इस युद्ध 
का इन्द्र तथा अंगिरस ऋषियों की पणियों के साथ लड़ाई एक मुख्य कथांग, है। 
'यज्ञ के प्रधान अंग है, दिव्य ज्वाला को प्रज्वलित करना, घृत तथा सोमरस की 
हवि देना और पवित्र शब्द का गान करना। स्तुति तथा हवि के द्वारा देव प्रबुद्ध होते 
हैं। उनके लिये कहा गया है कि वे मनुष्य के अन्दर उत्पन्न होते हैं, रचे जाते हैं, या 
अभिव्यक्त होते हैं, तथा यहाँ अपनी वृद्धि और महत्ता से वे पृथिवी और चौ को अर्थात्‌ 
भौतिक और मानसिक सत्ता को इनका अधिक से अधिक जितना ग्रहसामर्थ्य होता है 
उतना बढ़ा देते हैं और फिर इन्हें अतिक्रान्त करके अवसर करने पर उच्चतम लोकों 
या स्तरों की रचना करते हैं। उच्चतर सत्ता दिव्य है, असीम है, जिसका चमकीली गो, 
असीम माता, अदिति प्रतीक है, निम्न सत्ता उसके अन्धकारमय रूप दिति के अधीन 
हैं। 
यज्ञ का लक्ष्य है उच्च या दिव्य सत्ता को जीतना और निम्न या मानवीय सत्ता 
को इस दिव्य सत्ता से युक्त कर देना तथा इनके नियम और सत्य के अधीन कर देना। 
यज्ञ का धृत' चमकीली गौ के देन है, यह घृत मानवीय मनोवृत्ति के अन्दर सौर प्रकाश 
की निर्मलता या चमक है। सोमरस' है सत्ता का अमृतरूप आनन्द, जो कि जलों में 
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और सोम नामक पौधे (लता) में निगूढ़ रहता है और देवों तथा मनुष्यों द्वारा पान करने 
के लिये निचोड़ा जाता है। शब्द है अन्त: प्रेरित वाणी, जो कि सत्य के उस विचार 
प्रकाश को अभिव्यक्त करती है, जो आत्मा में से उठता है, हृदय में निर्मित होता है 
और मन द्वारा आकृतियुक्त होता है। 'अग्नि' घृत से प्रबुद्ध होकर और 'इनद्र' सोम की 
प्रकाशमय शक्ति से तथा आनन्द से सबल और शब्द द्वारा प्रबुद्ध होकर सूर्य की गौओं 
को फिर से पा लेने में अंगिरसों की सहायता करता है। 


बृहस्पति सर्जनकारी शब्द का अधिपति है। यदि अग्नि प्रथम अंगिरा है, वह 
ज्वाला है जिससे कि अंगिरस ऋषि पैदा हुए हैं, तो बृहस्पति वह एक अंगिरा है जो 
सात मुखवाला अर्थात्‌ प्रकाशकारी विचार की सात किरणों वाला और इस विचार को 
अभिव्यक्त करने वाले सात शब्दोंवाला (एक अंगिरा) है, जिसकी ये सात ऋषि 
(अंगिरस) उच्चारण शक्तियाँ बने हैं। यह सत्य का सात सिरों वाला अर्थात्‌ पूर्ण विचार 
है जो कि मनुष्य के लिये यज्ञ की लक्ष्यभूत पूर्ण आध्यात्मिक दौलत को जीतकर उसके 
लिये चौथे या दिव्य लोक को जीत कर लाता है। इसलिए अग्नि, इन्द्र, बृहस्पति, सोम 
सभी इस रूप में वर्णित किये गये हैं कि ये सूर्य की गौओं को जीत लानेवाले हैं और 
उन दस्युओं के विनाशक हैं जो कि उन गौओं को छिपा लेते हैं और मनुष्य के पास 
आने से रोकते हैं। सरस्वती भी, जो कि दिव्य शब्द की धारा या सत्य की अन्तः्रेरणा 
है, वस्तुओं का वध करनेवाली और चमकीली गौओं को जीतनेवाली है। उन गौओं को 
ढूँढ़ा है इन्द्र की अग्रदूती सरमा ने, जो कि सूर्य की या उषा की एक देवी है और सत्य 
को अन्तर्ज्ञनमयी शक्ति की प्रतीक मालूम होती है। उषा एक साथ दोनों हैं, स्वयं वह 
महान्‌ विजय में एक कार्यकत्री भी है और पूर्ण रूप से उसका आगमन इस विजय का 
उज्ज्वल परिणाम है। 


उषा दिव्य अरुणोदय है, क्योंकि सूर्य जो कि उसके आगमन के बाद प्रगट होता 
है पराचेतन सत्य का सूर्य है, दिन जिसको वह सूर्य लाता है, सत्यमय ज्ञान के अन्दर 
होनेवाला सत्यमय जीवन का दिन है, रात्रि जिसे वह विध्वस्त करता है, अज्ञान की 
रात्रि है, जो कि अबतक उषा को अपने अन्दर छिपाये रखती है। उषा स्वयं सत्य है, 
सुनृता है और सत्यों की माता है। दिव्य उषा के इन सत्यों को उषा की गौएँ उषा के 
चमकीले पशु कहा गया है, जब कि सत्य के वेगवान्‌ बलों को जो कि उन गौओं के 
साथ-साथ रहते हैं, और जीवन को अधिष्ठित करते हैं, उषा के घोड़े कहे गये हैं। गायों 
और घोड़ों के इस प्रतीक के चारों ओर वैदिक प्रतीकवाद का अधिकांश घूम रहा है, 
क्योंकि ये ही सम्पतियो के मुख्य अंग हैं जिनको मनुष्य ने देवों से पाना चाहा है। उषा 
की गौओं को अन्धकार के अधिपति ने चुरा लिया है और ले जाकर गूढ़ अवचेतना की 
अपनी निम्नतर गुफा में छिपा दिया है। वे गाएँ ज्ञान की ज्योतियाँ हैं, सत्य के विचार 
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है (गावो मतयः), जिन्हें उनकी इस कैद से छुटकारा दिलाना है। उनके छुटकारे का 
अभिप्राय है, दिव्य उषा की शक्तियों का वेग से ऊर्ध्वगमन होने लगना। 
साथ ही इस छुटकारे का अभिप्राय उस सूर्य की पुनः प्राप्ति भी है जो कि 
अन्धकार में छिपा पड़ा था, क्योंकि यह कहा गया है कि सूर्य अर्थात्‌ दिव्य सत्यं, “सत्यं 
तत्‌' ही वह वस्तु थी जिसे इन्द्र और अंगिरसों ने पणियों की गुफा में पाया था। उस 
गुफा के विदीर्ण हो जाने पर दिव्य उषा की गौएँ जो कि सत्य के सूर्य की किरणें हैं 
आरोहण करके सत्ता की पहाड़ी के ऊपर जा पहुँचती हैं और सूर्य स्वयं दिव्य सत्ता के 
प्रकाशमान ऊर्ध्व समुद्र में ऊपर चढ़ता है, जो विचारक है वे जल में जहाज की तरह 
इस ऊर्ध्व समुद्र में इस सूर्य को आगे आगे ले जाते हैं, जबतक कि वह इसके दूरवर्ती 
परले तट पर नहीं पहुँच जाता। 
पणि वह है जो कि गौओं को कैद कर लेने वाले हैं जो निम्न गुफा के अधिपति 
है, दस्युओं की एक श्रेणी में के हैं, जो दस्यु वैदिक प्रतीकवाद में आर्य देवी और आर्य 
द्रष्ठाओं तथा कार्यकर्ताओं के विरोध में रखे गये हैं आर्य वह है जो यज्ञ के कार्य को 
करता है, प्रकाश के पवित्र शब्दों को प्राप्त करता है, देवों को चाहता हे और उन्हे 
बढ़ाता है तथा स्वयं उनसे बढ़ाया जाकर सच्चे अस्तित्व की विशालता को प्राप्त करता 
है, वह प्रकाश का योद्धा है और सत्य का यात्री है। दस्यु है, अदिव्य सत्ता, जो किसी 
प्रकार का यज्ञ नहीं करती, दौलत को बटोर-बटोर कर जमा तो कर लेती है, पर उसका 
ठीक प्रकार उपयोग नहीं कर सकती, क्योंकि वह शब्द को नहीं बोल सकती या 
पराचेतन सत्य को मनोगत नहीं कर सकती। शब्द से देवों से और यज्ञ से द्वेष करती 
है और अपने आप से कोई वस्तु उच्च सत्ताओं को नहीं देती, बल्कि आर्य की उसकी 
अपनी दौलत को उससे लूट लेती है और अपने पास रोक रखती है, वह अन्धकार 
और अज्ञान की शक्तियाँ, असीमता (अदिति) के पुत्र, एक परम देव के रूप और 
व्यक्तित्व, जो अपने सहायता के द्वारा तथा मनुष्य के अन्दर अपनी वृद्धि और मानुष 
व्यापारों के द्वारा मनुष्य को ऊँचा उठाकर सत्य और अमरता तक पहुँचा देते हैं। 
इसी प्रकार से दस्यु जो दान और यज्ञ का निषेध करते है, और शब्द तथा देवों 
से द्वेष करते हैं और जिनके साथ आर्य निरन्तर युद्ध में संलग्न रहते हैं, ये वृत्र, पणि 
व अन्य यदि मानवीय शत्रु नहीं है, बल्कि अन्धकार, अमृत और पाप की शक्तियाँ हैं 
तो आयों के युद्धों का, आर्य-राजाओं का तथा आर्यों की जातियों का सारा विचार 
आध्यात्मिक प्रतीक और आध्यात्मिक उपाख्यान का रूप धारण करने लगता है। वे 
अविकल रूप में ऐसे हैं या केवल अंशत:, यह अपेक्षाकृत अधिक ब्योरेवार परीक्षा के 
बिना निर्णीत नहीं किया जा सकता और यह परीक्षा इस समय हमारा उद्देश्य नहीं है। 
हमारा वर्तमान उद्देश्य केवल यह देखना है कि हमारे पास हमारे इस विचार की पुष्टि 
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के लिये प्राथमिक पर्याप्त सामग्री है या नहीं, जिसको लेकर हम चले हैं, अर्थात्‌ यह 
विचार कि वैदिक सूक्त प्राचीन भारतीय रहस्यवादियों की प्रतीकात्मक पवित्र पुस्तकें हैं 
और उनका अभिप्राय आध्यात्मिक तथा मनोवैज्ञानिक है। इस प्रकार की प्राथमिक पर्याप्त 
सामग्री है यह हमने स्थापित कर दिया है, क्योंकि अबतक हमने जितना विचार विवेचन 
किया है, उससे ही हमारे पास इसके पर्याप्त आधार हैं कि वेद के पास हमें गम्भीरता 
के साथ इसी दृष्टिकोण को लेकर पहुँचना चाहिए, तथा वेद भावनामय काव्य में लिखे 
गये इसी प्रकार के प्रतीकवाद के अन्थ हैं। इस दृष्टि को ही सामने रखकर इनकी ब्योरेवार 
व्याख्या करनी चाहिए। 

तो भी अपने पक्ष को पूर्णतया सुदृढ़ करने के लिए यह अच्छा होगा कि वृत्र तथा 
जलों सम्बन्धी दूसरी सहचारी गाथा की भी परीक्षा कर ली जाय, जिसे हमने अंगिरसों 
तथा प्रकाश की गाथा के साथ इतना निकट रूप से सम्बद्ध पाया है। इस सम्बन्ध में 
पहली बात यह है कि वृत्रहन्ता इन्द्र' अग्नि के साथ, वैदिक विश्वदेवतागण के मुख्य 
दो देवताओं में से एक हैं और उसका स्वरूप तथा उसके व्यापार यदि समुचित रूप 
से निर्धारित हो सके तो आर्या के देवों का सामान्य रूप सुदृढ़तया नियत हो जायगा। 
दूसरे यह कि मरुत्‌ जो इन्द्र के सखा हैं, पवित्र गान गायमु है, वैदिक पूजा के विषय 
में प्रकृतिवादी मत से सबसे प्रबल साधक बिन्दु हैं, वे नि:संदेह आँधी के देवता हैं और 
अन्य बड़े-बड़े वैदिक देवों से दूसरे किसी का भी, अग्नि का या मित्र वरुण का या 
त्वष्टा का और वैदिक देवियों का या यहाँ तक कि सूर्य का भी या उषा का भी ऐसा 
प्रख्यात भौतिक स्वरूप नहीं है। यदि इन आँधी के देवताओं के विषय में यह दर्शाया 
जा सके कि ये एक आध्यात्मिक स्वरूप और प्रतीकवाद को रखे हुए हैं, तब वैदिक 
धर्म तथा वैदिक कर्मकाण्ड के गम्भीरतर अभिप्राय के सम्बन्ध में कोई सन्देह अवशिष्ट 
नहीं रह सकता। अन्तिम बात यह कि वृत्र और उससे सम्बद्ध दानव, शुष्ण, नमुचि तथा 
अवशिष्ट अन्यों की निकट रूप से परीक्षा किये जाने पर यदि पता चले कि ये 
आध्यात्मिक अर्थ में दस्यु हैं और यदि वृत्र द्वारा रोके जानेवाले आकाशीय (दिव्य) जनों 
के अभिप्राय का और अधिक गहराई में जाकर अनुसन्धान किया जाय, तब यह विचार 
कि वेद ऋषियों और देव तथा दानवों की कहानियाँ रूप हैं एक निश्चित आरम्भबिन्दु 
लेकर चलाया जा सकता है और वैदिक लोकों का प्रतीकवाद एक सन्तोषजनक व्याख्या 
के अधिक समीप लाया जा सकता है। 

इससे अधिक प्रयत्न करना इस समय हमारे लिये संभव नहीं, क्योंकि वैदिक 
प्रतीकवाद जैसा कि सूक्तो में प्रपञ्चित किया गया है अपने अंग-उपांगों में अत्यधिक 
पेंचीदा है, अपने दृष्टि बिन्दुओ की अत्यधिक विविधता को रखता है, अपनी 
प्रतिच्छायाओं में और अवान्तर विदेशों में व्याख्या करने वाले के लिए अत्यधिक 


) 
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अस्पष्टताओं तथा कठिनाइयों को उपस्थित करता है और सबसे बढ़कर यह कि विस्मृति 
और अन्यथाग्रहण के पिछले युगों द्वारा यह इतना अधिक धूंधला हो चुका है कि एक 
ही पुस्तक में इस पर समुचित रूप से विचार कर सकना शक्य नहीं है। इस समय हम 
इतना ही कर सकते हैं कि मुख्य-मुख्य मूलसूत्रों को ढूँढ निकालें और जहाँ तक हो सके 
उतना सुरक्षित रूप में ठीक-ठीक आधारों को स्थापित कर दें।* 
(४) वेद में रहस्यवाद 
यह बात सर्वविदित है कि द्विजों के सिवा और किसी को भी वेदाध्ययन का 
अधिकार नहीं है, बल्कि यों कहना चाहिए कि उचित संस्कार के बिना इसके गूढ़ ग्रन्थों 
का ज्ञान होना बिल्कुल असम्भव है। वास्तव में उपनयन विधि अथवा गायकी दीक्षा ऐसी 
संस्कार-क्रिया है, जिससे आध्यात्मिकता वैयक्तिक पुनरुद्धार होता है और जिसके बिना 
उन सात्त्विक तत्त्वों को समझने की योग्यता कभी प्राप्त नहीं हो सकती। दीक्षा में आचार्य 
का कर्तव्य पिताका-सा है, अर्थात्‌ जन्म देना। उपनयन वह गुप्त प्रक्रिया है जिसके द्वारा 
एक आध्यात्मिक शक्ति के अंश को गर्भ में फेंक देता है, मानो ये अन्तःप्राण के हों 
अथवा नव-शिष्य के लिङ्गदेह हों। यह उस पापनिवृत्ति की प्रक्रिया को दीक्षा देता है, 
जिसके फलस्वरूप दीक्षित व्यक्ति के शरीर में आध्यात्मिक सत्त्व (अस्तित्व) की रचना 
होती है। आध्यात्मिक शक्ति का सञ्चार पवित्र स्वरों के सहारे किया जाता है। इस प्रक्रिया 
के तात्कालिक परिणामस्वरूप तुन्दिका (नाभि) केन्द्र में उत्तेजना उत्पन्न करना है, जिसे 
बाद के साहित्य में “तुन्दिका स्थान की अन्थियों को कसना” कहा गया है। ज्यों ही इस 
स्थान में उत्तेजना उत्पन्न होती है, त्यों ही शिष्य की आध्यात्मिक शक्तियाँ विकास का 
स्थान पा जाती हैं। इन शक्तियों का क्रमिक विकास- जो प्रत्येक व्यक्ति में गुप्त रूप से 
विद्यमान रहता है और जिसका अनुभव उसे तब तक नहीं होता, जब तक उसके शरीर 
के भीतर से उसके दीक्षागुण इन शक्तियों को प्राणोत्पादक संस्पर्श द्वारा उत्पन्न नहीं कर 
देते- स्थूल शरीर के आणविक विकास से सम्बन्ध रखता है। इस वैकासिक प्रक्रिया की 
समाप्ति से अर्थ है- पूर्वारम्भिक आध्यात्मिक अंशों की पूर्ण प्रौढ़ता। इसी तरह मनुष्य 


` के विकासपूर्ण (स्वाभाविक) शरीर से विभिन्न इस आध्यात्मिक शरीर की रचना होती 


है। 
उपनयन का प्रयोजन- 
जन्मना जायते शूद: संस्काराद्‌ द्विज उच्यते। 
वेदपाठादू भवेद विप्रो ब्रह्म जानाति ब्राह्मणः।। 


१. विशेष के लिए श्री अरविन्द का 'वेद्रहस्य' नामक ग्रन्थ देखिए। इसी ग्रन्थ के पृष्ठ ३३९-३४२ से ये 


पंक्तियाँ ऊपर उद्धृत की गई हैं। 
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इससे प्रकट होता है कि सच्चे ब्राह्मण के जीवन की चार अवस्थाएँ है] 
आध्यात्मिक दृष्टिकोण से इस शरीर का जन्म निम्नतम अवस्था का चोतक है, जो 
शूद्रावस्था के समान है। यह वह अवस्था है जिसमें वैदिक अनुशीलन का प्रश्न ही नहीं 
उठता। ब्राह्मण माता-पिता से उत्पन्न होने पर भी विशेष विभिन्नता नहीं रहती, क्योंकि 
एक ब्राह्मण का पुत्र वेदाध्ययन के अधिकार से उतना ही दूर है जितना एक शूद्र का 
पुत्र। विभिन्नता केवल इतनी हैं कि ब्राह्मण में काल्पनिकतया सही-निस्सन्देह वह गुण 
- हैं, जिसे दार्शनिक दृष्टि से “नैसर्गिक स्वरूप योग्यता” कहते हैं और शूद्र में यह गुण 
नहीं होता। शक्ति स्वयं जन्मजात गुण है, जो वंश-परम्परागत किसी व्यक्ति विशेष में 
विद्यमान रहता है। वंश में संस्कार का अर्थ उपनयन अथवा दीक्षा है, जिससे पुनर्जन्म 
या पुनरुद्धार होता है-ठीक उसी प्रकार, जिस प्रकार वपतिश्मा की संस्कार विधि के बाद 
क्रिश्चियन नास्तिको का पुनर्जन्म होता है। इसलिए 'द्विज' वही है, जिसका पुनर्जन्म हो 
या यो कहिये कि जिसका (जिसके शरीर का) आध्यात्मिक प्रकाश तथा ज्ञानपूर्ण 
पुनर्जन्म हो। वैदिक साहित्य के रहस्यमय वाक्यनिबन्ध में अध्यात्मीकरण की सम्पूर्ण 
प्रक्रिया-ज्ञानपूर्ण शरीर की रचना-'स्वाध्याय' के भीतर छिपी हुई है, जिसका वर्णन 
उपर्युक्त विप्रावस्था के श्लोक में किया जा चुका है। स्वाध्याय का मर्मार्थ-जैसा लगाया 
जाता है-पवित्र वेदपाठ करना नहीं है। यह अर्थ तो उसके मौलिक एवं वास्तविक अर्थ 
का अनुमानमात्र है। गुरु की इच्छा-शक्ति द्वारा प्रोत्साहित किया हुआ प्रकाश (ज्ञान) 
शक्ति-सञ्चालन क्रिया का गुण-दोष विवेचन करता है। उपनयन इसी विधि की 
प्रारम्भिक प्रक्रिया है। यह शब्द, जिसे शिष्य अपने दीक्षागुरु से ग्रहण करता है (जो 
उसके ही अङ्ग से दीक्षागुरु के प्रभाव से अभिमन्त्रित होता है), वास्तव में आन्तरिक 
ज्ञान का बाह्य वस्र है और सूक्ष्म वाक (5८७४९७ $०००) की प्रकृति का होता है। यही 
सूक्ष्मा वाक बुद्धि या ज्ञान के रूप में प्रकट होती है, जिसके बाद इच्छा जागरित हो 
उठती है और चित्त प्रोत्साहित हो पड़ता है। फिर शान्त चित्त चलायमान होने लगता 
है और फलस्वरूप 'कायाग्नि' उत्पन्न होती हैं, जिसकी धारा प्रवाह स्वभावतः उन्मुख 
होता है। तत्पश्चात्‌ प्राणों की तदनुरूप गति की उत्पत्ति होती है। इसे ही 'नाभिरूपी कमल 
का खिलना' कहते हैं। प्रोत्साहित की हुई चेतना (प्राण), नाभि स्थान से उठकर 
मस्तिष्क में विद्युत की भाँति एक झटका लगाती और फिर नीचे उतर आती है। इसी 
बीच मस्तिष्क, पिण्डस्थान से उत्पन्न चेतना- शक्ति के दूसरे वैद्युतिक प्रवाह से टकरा 
कर, पुन: झंकृत हो उठता है। इसी प्रक्रिया से स्पष्ट ध्वनि (॥०००।० 30५10) की 
उत्पत्ति होती है। बात यह है कि वायु या प्राण आभ्यन्तरिक अङ्ग के घर सा और इसके 
गुणों से परिपूर्ण हो जाता है। अग्नि से प्रभवान्वित होकर यह स्वयं फैलने लगता है; 
और इसी बीच विभिन्न श्रुतियों के सहारे यह सभी ग्रन्थियों को खोल देता है और तब 


२६ वैदिक साहित्य 

वर्णों की उत्पत्ति होती है। अन्तर्भूत सूक्ष्मा वाक या ध्वनि अग्नि के परिमाणों के साथ 
मिल जाती हैं। इसका रूप अथवा आकार, जो अपूर्व और अविभाज्य है, उपर्युक्त 
साकार तथा अभिव्यक्त वाक में प्रतिबिम्बित होता है। 


सूक्ष्मा वाक्‌ 

ऊपर जो कुछ कहा जा चुका है, उससे यह प्रमाणित होता है कि आभ्यन्तरिक 
स्वर (|॥९7 9००५) की अभिव्यक्ति का व्यञ्जना की प्रक्रिया ज्ञान के आनुक्रमिक 
शुद्धीकरण से अभिन्न है। अत: स्वाद्याय विप्रावस्था का द्योतक है। जब इस अवस्था में 
पूर्णता आ जाती है, तभी किसी भी व्यक्ति को प्रकाशोन्मुख होना कहा जाता है, जो 
एक ब्राह्मण का विशिष्ट लक्षण है। सत्य अथवा पखह्य का पूर्ण ज्ञान उस आत्मा में 
कभी उदित नहीं हो सकता, जिसने शब्द-ब्रह्म के (वैद्युतिक) धारा-प्रवाह से जो 
आन्तरिक शिराओं की अभिशुद्धि (संस्कार) के पश्चात्‌ उत्पन्न किया जाता है- 
प्रारम्भिक अवस्था का उपक्रम नहीं किया हो और उपनयन के द्वारा दीक्षागुरु ने उसके 
आध्यात्मिक केन्द्रों को नहीं खोल दिया हो। 

इस प्रकार वेद ही ज्ञान अथवा आत्मज्ञान का एकमात्र मार्ग है, जिसके बिना 
आत्मग्रंथियाँ कदापि नहीं खोली जा सकतीं। जब ऋषियों को मन्त्रों का ज्ञान हो जाता 
है और वे धार्मिक तत्वों को समझ जाते हैं, तब उन्हें नित्या, अतीन्द्रिया (5५0७ 
819105) तथा सूक्ष्मा (७५७४९) वाक का अन्तर्दर्शन होता है। यह सूक्ष्मा वाक 
स्वभावतः प्रकाश तथा ज्ञान का निष्कर्ष है। जब इसे बाहय-केनद्र में प्रतिपादित किया 
जाता है, तब इसके वर्णन के आधार-स्वरूप भाषा की प्रचलित वर्णमाला की शरण 
लेनी पड़ती है। वेद-ग्रन्थ, जैसा साधारणतया समझा जाता हैं, इसी प्रकार के हैं और 
उन वेद-ग्न्थों को 'विल्म' कहते हैं- 

यां सूक्ष्मां नित्यामतीद्भियां वाचमृषयः साक्षात्‌ - कृतधर्माणो मन्त्रदृशः 
पश्यन्ति, तामसाक्षात्‌ - कृतधर्मेभ्यः परेभ्यः प्रतिवेदयिष्यमाणाः विल्मं 
समामनन्ति स्वप्ने वृत्तमेव दृषटश्रुतानुभूतमाचिख्यासन्ते।'' 

अतः वेद तत्त्वतः एक और अविभाज्य है। इसका विभाजन अनवस्थित भाषा की 
दृष्टि से हो सकता है। 


इस कारण वेद का निष्कर्ष दिव्य ध्वनि में भरा है, जिसका ज्ञान स्वतः किसी 
जिज्ञासु को प्राप्त हो जाता है जो ब्रह्मनाड़ी, केन्द्रीय आकाश अथवा परव्योम में पार्थिव 
वायु परे पहुँचने की चेष्टा करता है। मध्यकालीन रहस्यवादियों की अनाहता वाक के 
साथ तथा वास्तविक रूप में प्रवण के साथ इसकी तुलना करनी चाहिये। यह भर्तृहरि 
की एकपदागमा विद्या (॥०105/19010 ५०५४) है। 
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इसमें कुछ भी सन्देश नहीं कि प्राचीन भारतवर्ष की प्रत्येक विचारपद्धति वेद के 
विशुद्ध ज्ञान की प्राप्ति का साधन बनी, जिसके बिना सत्य का अन्तर्ज्ञन होना एकान्त 
असम्भव समझा जाता था। व्याकरण के वाग्योग की विधि से स्थूला वाक या ध्वनि 
(Physical 8०५10) की शुद्धि और बाह्य अंशों (१५५७१४४०७ 80010) से मुक्त हो 
सकी; जिसके फलस्वरूप यह ब्रह्माण्ड में चिरस्रोतस्वीनी ध्वनि सी दीख सकी और 
जिसके द्वारा अनन्त नित्य सत्य का ज्ञान प्राप्त होता है। यह शुद्धिकरण उसी ध्वनि 
(सूक्ष्म वाक्‌) की संस्कार-क्रिया ही है। दैवी वाक संस्कृत की जिसे सिद्ध भाषा कहते 
हैं, उत्पत्ति का मूल कारण है। इस प्रकार विशुद्ध होकर ध्वनि उत्पादक शक्ति 
(Creative Potency) के साथ संयुक्त हो जाती है। संस्कार की अन्तिम अवस्था तभी 
प्राप्त होती है, जब ज्ञान पूर्ण हो जाता है। व्याकरण का स्फोट, जो नित्य और स्वयं 
प्रकाशमान है, वही शाश्वत शब्दब्रह्म अथवा गुप्तवेद है। शब्द के जैसा स्फोट भी नित्य 
रूप होकर पखह्य से अथवा सृष्टि की सत्ता के साथ अर्थ की भाँति लगा रहता है और 
वही उस प्रकाश का निरुपक होता है जिससे सत्ता का ज्ञान प्राप्त होता है, किन्तु इसके 
द्वारा सत्ता का ज्ञान होने के पूर्व इसे स्पष्ट ध्वनि से प्रकट किया जाता है। हठयोग और 
तन्त्र समानाधार पर निर्मित हैं। व्याकरण में जिसे स्फोट का प्रत्यक्षीकरण कहा गया है, 
उसे ही यहाँ कुण्डलिनी की जागरुकता-सृष्टि की सार्वलौकिक गर्भाशय-के रूप में प्रकट 
किया जाता है। यह शब्दब्रह्म से मिलता-जुलता है, जो प्रत्येक मानव शरीर में उत्तेजित 
करने वाले संस्पर्श की प्रतीक्षा सुप्तप्राय विद्यमान रहता है। वक्रगति शक्ति 
(Serpentine ६1७७५) का उन्मुखीभूत आवेग-जब इनमें जागरूकता उत्पन्न कर दी 
जाती है-स्वाध्याय की अवस्था का द्योतक है जैसा उपर्युक्त श्लोक में वर्णित है और 
जिसका भाव ज्ञान क्रमश: संस्कृत होना है। आज्ञाचक्र में ज्ञान की विशुद्धता अपनी 
चरम सीमा को पहुँच जाती हैं, जिसके परे सहस्रार का अनिर्वचनीय प्रकाश है और जहां 
ज्ञान, ज्ञाता तथा ज्ञेय एकत्व या अद्वैत में विलुप्त हो जाते हैं। यही सत्य ब्राह्मण है। 
नादानुसन्दान तथा अन्य क्रमादि-शब्द-ब्रह्म तक-उसके वास्तविक रूप में पहुँचने की 
चेष्टामात्र को ही लक्षित करते हैं। इस विषय में मीमांसकों का अपना अलग मार्ग है। 
कारण, यद्यपि वे ब्राह्मबोध से कुछ लाभ नहीं उठाते, तो भी उनका वेद-बोध, नित्या 
वाक की ही भाँति, अन्य रहस्यमार्गों के तुल्य है। शब्दविचार में वैयाकरणों और 
मीमांसको के बीच अवश्य एक मूलभूत पार्थक्य है, किन्तु इस बात को वे दोनों स्वीकार 
करते है कि शब्द द्वारा ही सत्य का ज्ञान, चाहें जिस प्रकार भी अवधारणा की गई हो, 
प्राप्त होता है। 


ध्वनि की विशुद्धि- 


कहा भी जाता है-“एकः शब्दः सम्यग ज्ञातः सुप्रयुतः स्वर्ग लोके च 
कामधुग्‌ भवति''- अर्थात्‌ एक ही शब्द के पूर्ण ज्ञान और सम्यक प्रयोग से - 
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ऐहलौकिक और पारलौकिक-दोनों फलों की प्राप्ति हो सकती है। यही वैदिक ज्ञान का 
रहस्य हैं। इस सम्बन्ध का पूर्ण ज्ञान तभी प्राप्त हो सकता है जब कि शब्द (विशेषतः 
ध्वनि) बाह्य तत्त्वों से विमुक्त और परिमार्जित किया जाता है। जैसा कि हमें मालूम हैं 
कोई भी ध्वनि सर्वदा विशुद्ध नहीं रहती, योग की प्रक्रिया से ही उसमें विशुद्धता लाई 
जा सकती है। इस विशुद्धीकरण के बाद ही पूर्ण ज्ञान की उपलब्धि आप से आप हो 
जाती है। इस प्रकार व्युत्पन्न और विशुद्ध होकर वह योगियो के हाथ में नैसर्गिक गुणों 
से पूर्ण, एक अनन्तशक्तिशाली यन्त्र बन जाता है। स्वाध्याय अर्थात्‌ वेदाध्ययन जिसके 
विषय में यह कहा जा चुका है कि यह विप्रावस्था का लक्षणविशेष है, इस संस्कार या 
शुद्धीकरण के ही समान हैं, जिसे सामान्य बोल-चाल में हम “संस्कृत भाषा” कहते हैं 
रहस्यवाद की दृष्टि से यह वही शुद्धीकृत ध्वनि है, जो दिव्य शक्तियों से ओत-प्रोत 


होकर 'दिव्या कहलाती है। 
मनु ने स्पष्ट रूप से कहा है कि वेद ब्राह्मण में अन्तर्भूत आद्यात्मिक शक्ति का 
) सार है। वैदिक साहित्य के 'भू:” का अर्थ विश्व की निम्नतम मेखला तथा स्व: का 
उच्चतम अर्थात्‌ निराकार लोक स्वर्ग है और इन दोनों का मध्यस्थित प्रदेश 'भूवः' 
अथवा अन्तरिक्ष है। यद्यपि इन “भू 'भूव:” तथा स्व:' का अर्थ विभिन्न रूप से किया 
है; किन्तु वास्तव में ये तीनों केवल एक ही मण्डल है। निम्नलोक (पृथ्वी) का सार स्वयं 
प्रकाश रूप में प्रकट होता है जिसे अग्नि कहा जाता था। आध्यात्मिक अभ्यास की सारी 
विधि-जि०से वैदिक वाणी क्रतु (यज्ञ) कहा गया है-इसी पवित्र एवं गुप्त अग्नि के 
जलने साथ प्रारम्भ हुई। अग्नि-मन्थन का गुप्त कार्य अर्थात्‌ अरणियों के द्वारा प्राण तथा 
अपान या आत्मा तथा मन्त्र का प्रतिरूप अग्नि उत्पन्न करना वास्तव में वही प्रक्रिया 
या विधि है, जिसे तन्त्र तथा हठयोग में कुण्डलिनी में उद्दीपन उत्पन्न करना' कहा गया 
है। जब अग्नि पृथ्वी पर विस्तृत हो जाती है, तब नियमित रूप से संस्कृत (शुद्ध) होने 
लगती है। तत्पश्चात्‌ यह प्रकाश का सच्चा रूप धारण करती है और अन्तरिक्ष का सार 
बन जाती है। इसे तब “वायु' कहते हैं। पूर्ण रूप से परिमार्जित या संस्कृत हो जाने पर ' 
स्वर्गीय दिव्य दीप्ति का रूप धारण करती है, जिसे 'रवि” कहते हैं। तब ये तीनों तरह 
के प्रकाश, जो उपर्युक्त लोगों के सार हैं, एकीभूत होकर एक प्रकाश हो जाते हैं। 

वस्तुयः यही वेद हैं- 
अग्निवायुरविभ्यस्तु त्रयं ब्रह्म सनातनम्‌। 
दुदोह यज्ञसिध्यर्थमृगू - यजुःसामलक्षणम्‌।। 

(मनु० १।२३) 
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कहना नहीं होगा कि इस प्रकाश के बिना सच्चे ज्ञान की प्राप्ति असम्भव है। 

इस भाव को समझ लेने पर-जो विषयविशेष में निर्धारित किया जा चुका है-यह निष्कर्ष 

निकलता है कि वेद ही स्वभावत: सार्वलौकिक ज्ञान का निर्झर एवं विशुद्ध अन्तर्ञ्ञान 
का मुख्य द्वार हा! 


(५) वेद की रक्षा 


हिन्दू धर्म के लिए इतने महत्वशाली होने के कारण ही प्राचीन ऋषियों तथा 
विद्वानों ने इसकी पूर्ण रक्षा का उपाय किया है। यह उपाय इतना जागरुक है कि इतने 
दीर्घकाल के अनन्तर भी वेद का एक अक्षर भी स्खलित तथा च्युत नहीं हुआ। 
वेदपाठियों के मुँह से आज भी वेदों का सस्वर उच्चारण उसी प्रकार विशुद्ध रूप में सुना 
जा सकता हैं, जैसा यह प्राचीन वैदिक युग में किया जाता था। इसके लिए अष्ट 
विकृतियों की व्यवस्था महर्षियों ने की है। इन विकृतियों की दया से वेद का पद 
क्रमोच्चारण तथा विलोम-उच्चारण में अनेक बार आता है, जिसके रूप-ज्ञान में किसी 
प्रकार की त्रुटि की सम्भावना हो ही नहीं सकती। इन विकृतियों के नाम हैं*- (१) जटा 
(२) माला, (३) शिखा (४) रेखा, (५) ध्वज, (६) दण्ड, (७) रथ तथा (८) घन। 
इनमें से कतिपय विकृतियों का ही वर्णन यहां किया जा रहा है। 


मन्त्रों का प्रकृति उपलब्ध पाठ 'संहितापाठ” कहलाता है। इस पाठ के प्रत्येक पद 

का विच्छेद होने पर यही 'पदपाठ” का नाम धारण करता है। पदपाठ में पद तो वे ही 
रहते हैं, परन्तु स्वरों में पर्याप्त अन्तर आ जाता है। क्रम से दो पदों का पाठ 'क्रमपाठ' 
कहलाता है। अनुलोम तथा विलोम से जहां क्रम तीन बार पढ़ा जाता हैं उसे कहते हैं 
“जटा'। जटापाठ में जब अगला एक पद जोड़ दिया जाता है तब इसका नाम होता है 
शिखारँ। इन विकृतियों में सबसे विलक्षण तथा कठिन है 'घनपाठ जिसमें पदों की 
आवृत्ति अनुलोमं तथा विलोमक्रम से अनेक बार होती है। घन चार प्रकार का होता हैं, 
जिसका एक प्रव. : शिखा के बाद पदों का विपर्यास तथा पुन: पाठ करने से होता है।* 
एक मन्त्र की आधी ऋचा के भिन्न पाठों में रूप की परीक्षा कीजिए। ऋक प्रतिशाख्य 
में 'क्रम' विधान का वर्णन बड़े विस्तार के साथ नाना नियमों की सहायता से किया गया 
है। 
१. महामहोपाध्याय पण्डित गोपीनाथ कविराजजी के एतद्विषक गम्भीर लेख का एक अंशा पूरे लेख के लिए 

द्रष्टव्य गंगा का वेदाङ्ग' पृष्ठ १९२-१९७। 
२. जटा माला शिखा रेखा ध्वजो दण्डो रजो धनः। 

अष्टौ विकृतयः प्रोक्ताः क्रमपूर्वा महर्षिभिः। 
३. पदोत्तरं जटामेव शिंखामार्या प्रचक्षते। 
४. शिखामुक्त्वा विपर्यस्य तत्पदानि पुनः पठेत्‌! अयं धन इति ग्ोक्तः 
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संहितापाठ 
ओषधयः संवदन्ते सोमेन सह राज्ञा।। ऋ १०।९७।२२। 
पदपाठ 
QS र क. ण ६ 
ओषधयः स। वदन्ते। सोमेन। सह राज्ञा 
क्रमपाठ 


Q छू र ३ ३ ४ ४५ 
ओषधयः सं। सं वदन्ते। वदस्तै। सोमेन। सोमेन सह। 


५ ६ 
सह राज्ञा। राज्ञेति राज्ञा 
} जटापाठ 
१ २ २ १ र 
4 ओषधयः सं. समोषधयः, ओषधयस्‌ सम्‌ । 
शिखापाठ 


१ २६१ २ १ २ ३ 
ओषधयः सं, समोधयः, ओषधयः सं. -वदन्ते। 
सं. वदन्ते, वदन्ते सं, सं वदन्ते-सोमेन।। 
घनपाठ 

ओषधयः सं, समोधषय ओषधयः सं वदन्ते, 

वदन्ते समोषधय ओषध्यः सं वदन्ते.। 

सं वदन्ते वदन्ते सं संवदन्ते सोमेन, 

सोमेन वदन्ते सं, सं वदन्ते सोमेन।। 

इस घनपाठ की परीक्षा से पता चलता है किं प्रथम पद ५ बार, द्वितीय पद १० 
बार तृतीय पद १३ बार, चतुर्थ पद १३ बार आते हैं। यह मेधाशक्ति की पराकाष्ठा 
तथा का है कि ऐसे विषय पाठ को हमारे वेदपाठी शुद्ध स्वर से अनायास ही पाठ 
करते हैं॥॥ 

सामवेद के मन्त्रस्थ स्वरों की गणना का संकेत इंतनी प्रामाणिकता के साथ किया 
गया मिलता है कि स्वर में तनिक भी त्रुटि होने की सम्भावना ही नहीं रहती! यह 


"क, 
> 4 


१. अष्ट विकृतियों के उदाहरण के लिए देखिए सातवडेकर संपादित ऋग्वेद पृष्ठ ७९२-८०८। 
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स्वरगणना अत्यन्त समीचीन है और ऐसी गणना अन्य वेदों के मन्त्रं में नहीं पाई जाती। 
एक उदाहरण से इस वैज्ञानिक गणना का रहस्य समझाया जा रहा है। 


३१२३३३ १२ ३ १ २ 

१०८४ रेवतीर्न सधमाद इन्द्र सन्तु तुविवाजाः 

३२३ २३१२ 

क्षुमन्तौ याभिर्मदेम।। 

२३२३ १२ ३२ ३१२ ३२ 

आ दा त्वावान्‌ त्मना युक्तः स्तोतृभ्यो धृण्णवियानः 

३२३ २ ३२५ 

ऋणोरक्षं नं चक्रयोः 

१ Vis २९७२ ३२ 

१०८६ आ यद्‌ दुर्वः शतक्रतवा कामं जरिनृणाम्‌ 

३२४३ १ २ 

ऋणोरक्षं न शचीभिः ३।१४ठी 

(घा. १८। उ. २।स्व.४) 

यह तृच सामवेद के उत्तरार्चिक का है। इन ऋचाओं पर उदात्तादि तीनों स्वरों के 
विशिष्ट चिह्न अंङ्कित किये गये हैं। ऋग्वेद में उदात्त तथा प्रचयस्वर अचिहित रहता है, 
अनुदात्त के नीचे आड़ी रेखा तथा स्वरित के ऊपर खड़ी रेखा रहती है यथा- 

अग्नि मी' ले पुरोहिं'तम्‌' 
अउस्बप्रअउस्व प्र 

परन्तु सामवेद का स्वराङ्कन-प्रकार इससे भिन्न होता है। यहाँ उदात्त के ऊपर १ 
का अंक, स्वरित पर २ का तथा अनुदात्त के ऊपर ३ का अंक रहता है। कभी इससे 
विचित्र चिह्न भी रहते हैं:- 

३२ 
(१) अन्तिम उदात्त पर २ का अंक रहता है, जैसे गिरा (साम ८)। 


(२) २ र-यह विशिष्ट चिह्न है। (क) जब दो उदात्त एक साथ आते हैं तब प्रथम 
उदात्त के ऊपर १ का अंक रहता है, दूसरा उदात्त चिहृहीन रहता है और उससे परे 


३२ वैदिक साहित्य 
६२ ३१ २! 

स्वरित पर २ र का चिह्न लगाता है; “यथा उत द्विषो मत्यँस्य'' (साम, ६)। 

इस मन्त्र में षो तथा म दो उदात्त हैं, प्रथम पर १ का अंक है तथा द्वितीय 'म 
अचिहित है। उनसे परे, ये स्वरित होने से उस पर रर का चिह्न लगता है। 

(ख) अनुदात्त से परे स्वरिस पर भी २ र का चिह्न लगता है तथा पूर्व अनुदात्त 
पर ३क' का चिह। जैसे- 

३३१ ३३१ 

तन्वा (साम.५२), चम्बोः। अर्थात्‌ जात्य स्वरित के ऊपर “२२” का चिह्न लगता 
है। 

(३) र उ-जब दो उदात्त एक साथ आते हों और उनके बाद अनुदात्त आता हो, 
तब प्रथम उदात्त के ऊपर “२३' का चिह्न रहता है तथा दूसरा अचिहित रहता है, 

२२२३ 

यथा-ऊत्या बसो (साम.४१) यहाँ 'त्या' और 'व' दो उदात्तों के बाद 'सो' 
अनुदात्त है। फलतः उदात्त 'त्या' के ऊपर २ उ का चिह्न है। 

इन्हीं की विशेष गणना को व्यवस्था सामवेद में की गई है। ऊपर उद्धृत तूच 
में अचिहित अक्षर १८ हैं। प्रथम ऋचा में अचिह्वित अक्षर हैं, ४, दूसरी ऋचा में भी 
४ तथा तृतीय ऋचा में १० : इन्हीं का योग १८ है, जो धा. १८=धारी १८ के द्वारा 
सूचित किया गया है। २ उ चिह्नित अक्षर दो हैं (=उ.२)। रकार चिह्नित स्वरित (२२) 
संख्या में ४ (नस्व.४) है। इन तीनों की सूचना 'ठी' संकेत में है। ठी-ठ-ई। ई चतुर्थ 
स्वर होने से स्व. ४ का सूचक है। ठकार टवर्ग का द्वितीय वर्ण है, अत: वह उ. २ 
का संकेत करता है। धारी के संकेत का नियम यह है कि उसे ५ से भाग देने पर शेष 
से वर्ग का निश्चय किया जाता है। १८ में ५ का भाग देने पर शेष ३ रहता है, जिससे 
तृतीय वर्ग (रवर्ग) की सूचना मिलती है। अतः 'ठी' के भीतर ही पूवोक्त तीनों चिह्ो 
का सुन्दर संकेत किया गया है। यह व्यवस्था केवल उत्तरार्चिक के मन्तरं के लिए हैं। 
पूर्वार्चिक में स्वरित, उदात्त तथा थारी का क्रम पूर्वक्रम से उल्टा होता ही 

कैसी दुभेच्च पंक्ति, है वेददुर्ग की रक्षा के लिए। यही कारण है कि आज भी हमारा 
वेद उसी विशुद्धि तथा प्रामाणिकता के साथ उपलब्ध हो रहा है। संसार के साहित्य में 
यह एक अत्यन्त विलक्षण तथा विस्मयावह घटना है। 

७ 


१. विशेष द्रष्टव्य सामवेद का संस्करण, स्वाध्याय मण्डल औध, सं. १९९६, भूमिका-पृ.१०-१२। 
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१- प्राचीनकाल 

संहिताओं की रचना के अनन्तर ही उसके रहस्यमय मन्त्रों के अर्थ समझाने की 
प्रवृत्ति जागरूक हुई। ब्राह्मण अन्थो में इस प्रवृत्ति का प्रथम प्रयास दृष्टिगत होता है। 
ब्राह्मण अन्थो में यज्ञ का विस्तृत वर्णन तो विद्यमान है ही, साथ ही साथ उनमें मन्त्रो 
का भी अर्थ न्यूनाधिक मात्रा में किया गया मिलता है। शब्दों की व्युत्पत्ति भी दी गई 
है। इन व्युत्पत्तियों को बड़े आदर के साथ यास्क ने इति ह विज्ञायते” कहकर निरुक्त 
में उद्धृत किया है तथ्य की बात यह है कि ब्राह्मण अनथों में विकीर्ण सामग्री के आधार 
पर ही निघण्टु तथा निरुक्त की रचना पीछे की गई मन्त्रों के पदकार ऋषियों ने भी 
वेदार्थ के समझने में हमारी बड़ी सहायता की है] प्रत्येक मन्त्र के अवान्तरभूत पदों का 
पृथक्करण कर प्राचीन ऋषियों ने तत्तत्‌ संहिताओं के 'पदपाठ' भी निर्मित किये हैं। 
इससे मन्त्रों के अर्थ का परिचय भलीभाँति मिल जाता है। इन पदपाठों के कर्ता ऋषियों 
का संक्षिप्त परिचय यहाँ दिया है। 


पदकार 
(१) शाकल्य- इन्होंने ऋग्वेद का 'पदपाठ' प्रस्तुत किया। बृहदारण्य उप. में 
शाकल्य का जनक की सभा में याज्ञवल्क्य के साथ शास्त्रार्थ का वर्णन उपलब्ध होता 
है (अ.४) पुराणों के अनुसार ये ही शाकल्य ऋग्वेद के पदपाठ के रचयिता भी हैं। 
ब्रह्माण्ड पुराण (पूर्वभाग द्वितीय पाद, अ. ३४) का कथन है- 
शाकल्यः प्रथमस्तेषां तस्मादन्यो रथीतरः। 
वाष्कलिश्च भरद्वाज इति शाखाप्रवर्तकाः।। ३ २।। 


देवमित्रश्च शाकल्यो ज्ञानाहंकारगर्वितः। 
जनकस्य स यज्ञे वै विनाशमगमद्‌ द्विजः।। ३३।। 
शाकल्य का उल्लेख निरुक्त में तथा ऋक-प्रातिशाख्य में मिलता है। अतः इन्हें 
उपनिषत्कालीन ऋषि मानना न्यायसंगत प्रतीत होता है। यास्क ने अपने निरुक्त में कहीं- 
कहीं इनके पदपाठ को स्वीकार नहीं किया है। उदाहरणार्थ निरुक्त ५/२१ में 'अरुणों 
मासकृद्‌ वृकः! (१०।५। १८) की व्याख्या में यास्क ने “मासकृत्‌ को एक पद 
मानकर' “मासों का कर्ता” अर्थ किया है, परन्तु शाकल्य ने यहाँ दो पद (मा, सकृत्‌) 
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माना है। निरुक्त (६।२८) में 'बने न वायो' (ऋ० १०।२९। १) मन्त्र उद्धृत किया 
गया है। यहाँ “वायः” को शाकल्य ने दो पद माना है (वा+य:)। इसका उल्लेख कर 
यास्क ने इसे अग्राह्म माना है। वे इसे एक ही पद मानते हैं। 'वाय: का यास्कसम्मत 
अर्थ है- 'पक्षी'। इस प्रकार निरुक्त में कहीं-कहीं इनके मत का अनुमोदन नहीं मिलता। 
इसके अतिरिक्त रावण कृत पदपाठ का भी अस्तित्व मिलता है। रावण ने ऋग्वेद के 
ऊपर अपना भाष्य भी लिखा और साथ ही पदपाठ भी प्रस्तुत किया। यह पदपाठ 
शाकल्य का अनुकरण नहीं है, प्रत्युत अनेक स्थलों पर उन्होंने अपनी बुद्धि के अनुसार 
नवीन पदपाठ दिया है। | 

(२) यजुर्वेद के भी पदपाठ उपलब्द हैं। माध्यन्दिन संहिता का पदपाठ तो बम्बई 
में मुद्रित ही हो चुका है, परन्तु काण्वसंहिता का पदपाठ अभी तक अमुद्रित है। इनके 
रचयिता का पता नहीं चलता। तैत्तिरीयसंहिता के पद-पाठकार का नाम आत्रेय है। इसका 
निर्देश भट्ट भास्कर ने अपने 'तैत्तिरीयसंहिता भाष्य' के आरम्भ में किया है- 
उखश्चात्रेयाय ददौ येन पदविभागश्चके। इसीलिए 'काण्डानुक्रमणी' में आज्ञेय पदकार कहे 
गये हैं (यस्याः पदकृदात्रेयो वृत्तिकारस्तु कुण्डिनः)। बौधायन गृह्म० (३।९।७) में 
ऋषितर्पण के अवसर पर पदकार आत्रेय को भी तर्पण करने का उल्लेख है (आत्रेयाय 
पदकाराय)। ये आत्रेय शाकल्य के ही समकालीन प्रतीत होते हैं। 

(३) सामवेद के पदकार गार्ग्य हैं, जिनके नाम तथा कार्य का समर्थन हमें अनेक 
प्राचीन ग्रन्थों से मिलता है। निरुक्त (४।३।४) में मेहन शब्द के प्रसङ्ग में बड़ी रोचक 
बातें प्रस्तुत की गई हैं। दुर्गाचार्य का कथन है कि ऋग्वेदियों के अनुसार यह एक ही 
पद है पर छान्दोग्यो (सामवेदियों) के अनुसार यहाँ तीन पद हैं (म, इह, न) यास्क 
ने दोनों पदकारों- शाकल्य तथा गार्ग्य- के मतों का एकत्र समीकरण किया है। इस प्रसंग 
में समपदकार गार्ग्य” के नाम का स्पष्ट उल्लेख है। स्कन्दस्वामी की भी यही सम्मति 
है- “एकमिति शाकल्यः, त्रीणोति गारग्यः'।` गार्ग्य के पदपाठ की विशेषता यह है 
कि इनमें पदों का छेद बहुत ही अधिक मात्रा में किया गया है। मित्र का पदपाठ 
मिःत्रम, 'अन्ये' का अन्‌+ये, समुद्र” का सम+उद्रम्‌ है। इन पदपाठों को प्रमाणित 
मानकर यास्क ने अपनी निरुक्ति भी ठीक इन्हीं के अनुरूप दी है। प्रमीते: त्रायत इति 
मित्रः (१०।१२) = मरण से जो त्राण करता है वर्षादान से, वही मित्र सूर्य है। 
समुद्रद्रवन्ति अस्मात्‌ आपः = जल जिसमें बहता रहे वह है समुद्र (२।१०) आदि! 
गार्ग्य की यह विशेषता ध्यान देने की वस्तु है। अथर्ववेद का पदपाठ ऋग्वेद के अनुरूप 
ही है। इसके रचयिता का पता नहीं चलता। 


१. बहचानाम्‌ “मेहना” प्रत्येकं पदम्‌ । छन्दोगाना त्रीण्येतानि पदानि- “म, इह, न' इति। तदुभय पश्यता 
भाव्यकारेण उभयोः शाकल्यगाग्योरभिमरायावत्रनुविहितौ। (दुर्गवृत्ति- वेंकटेश्वर संस्करण, प० २ ७६) 
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इन विभिन्न पदकारों में ऐकमत्य नहीं है। जिसे एक आचार्य एक पद मानता है, 
उसे ही दूसरे विद्वान्‌ दो-दो या तीन-तीन पद मानते हैं। इस पद्धति के लिए अवश्य 
ही प्राचीन समय में कोई परम्परा रही होगी। “आदित्य” शब्द के विषय में निरुक्त के 
भाष्यकार स्कन्दस्वामी ने भिन्न-भिन्न आचार्या के मतों का इस प्रकार उल्लेख किया है- 
“शाकल्यात्रेयप्रभृतिभिर्नावगृहीतम्‌, पूर्वनिर्वचनाभिप्रायेण। गार्ग्यप्रगृतिभिरव- 
गृहीतम्‌ । विचित्राः पदकाराणामभिप्राया:। क्वचिदुपसर्गविषयेऽपि नावरहन्ति, 
यथा शाकल्येन 'अधिवासन्‌' इति नावगृहीतम्‌, आत्रेयेण तु अधिवासमिति 
अवगृहीतम्‌ ' (२।१३)। 

स्कन्दस्वामी का अभिप्राय यह है कि पदकारों का तात्पर्य विचित्र ही होता है। 
उपसर्ग होने पर कोई अवग्रह नहीं देते और कोई सामान्य नियम से देते हैं। 'अधिवास' 
शब्द में शाकल्य अवग्रह नहीं मानते, आत्रेय मानते हैं। जो कुछ भी कारण हो वेदार्थ 
के अनुशीलन का प्रथम सोपान पदपाठ ही है। बिना पद का रूप जाने अर्थ का ज्ञान 
क्या कभी हो सकता है ? पदपाठ के लिए भी व्याकरण के नियमों का आविष्कार बहुत 
पहिले ही हो चुका होगा 

ब्राह्मण अन्थों में दी गई निरुक्ति तथा व्युत्पत्ति के आधार पर निघण्टु तथा निरुक्त 
ग्रंथो की रचना अवान्तर काल में की गई। वेदाङ्ग का पूर्ण प्रयोजन भी वेद के अर्थ के 
समझने में सहायता देना है, प्रत्येक वेदाङ्ग के द्वारा वेद के अर्थज्ञान में कितनी सहायता 
मिलती है, इसका विशेष वर्णन अगले परिच्छेद में किया जायेगा। 


मध्ययुग के अनेक वैदिक विद्वानों ने वैदिक संहिताओं के ऊपर भाष्य की रचना 
कर उसके अर्थ को विशद तथा बोधगम्य बनाया। इस अर्थानुशीलन कार्य में उन्होंने 
निरुक्त, व्याकरण, पुराण, इतिहास आदि समस्त आवश्यक सामग्री का उपयोग किया। 
ऐसे भाष्यकारों में माधवभट्ट, स्कन्दस्वामी, नारायण, उद्गीथ, वेंकटमाधव, 
आनन्दतीर्थ ऋग्वेद के मान्य भाष्यकर्ता हैं; भवस्वामी, गुहदेव, क्षुर, भट्ट भास्कर मिश्र 
तैत्तिरीय संहिता के उल्वट और महीधर माध्यन्दिनसंहिता के माधव, भरतस्वामी तथा 
गुणविष्णु सामवेद के आदरणीय भाष्य-निर्माता है! इन सबसे विलक्षण कार्य है 
आचार्य सायण का, जिन्होंने पाँच वेदिक संहिताओं, ११ ब्राह्मणों तथा २ आरण्यकों 
के ऊपर अपने पाण्डित्यपूर्ण भाष्यग्रन्थो का निर्माण किया। सायणाचार्य के भाष्य ही 
आज हमारे वेद के अर्थ तथा यज्ञ के रहस्य समझने में एकमात्र पथःप्रदर्शक तथा 
प्रकाशस्तम्भ हैं, इसमें किञ्चन्मात्र भी सन्देह नहीं है। 


१. इन भाष्यकारो के परिचय के लिए देखिए- 
बलदेव उपाध्याय- आचार्य सायण और माधव, पृ० १०८-११४। 


३६ वैदिक साहित्य 
२- पाश्चात्य वेदज्ञो का कार्य 
वेद के अनुशीलन की ओर पाश्चात्य लोगों का ध्यान १८वें शतक के अन्तिम 
काल में तब हुआ जब १७८४ ई० में सर विलियम जोन्स नामक अंग्रेजी विद्वान्‌ के 
प्रयत्न से, जो आगे चलकर ईस्ट इण्डिया कम्पनी के उच्च न्यायालय के प्रधान जज 
हुए, कलकत्ते में बंगाल एशियाटिक सोसाइटी नामक शोधसंस्था की नींव रखी गई। 
इसी समय से पाश्चात्यो का ध्यान संस्कृत तथा साहित्य की ओर आकृष्ट हुआ। तब से 
लेकर आज तक उनका प्रयत्न विशेष रूप से जारी है। 
आज से १५० वर्ष पूर्व १८०५ ई० में कोलब्रू के साहब ने 'एशियाटिक 
रिसचेज' नामक पता में वेद के ऊपर एक विस्तृत विवेचनात्मक निबन्ध लिखा, जिसमें 
वेद के नाना अन्थों के विवरण के साथ उनका महत्व भी प्रदर्शित किया गया है। 
वेदानुशीलन के विषय में पाश्चात्य पण्डितों का यही प्रथम प्रयास है। इसके पहले प्रसिद्ध 
फ्रेश्न लेखक वाल्टेयर ने भारत से 'राबर्ट डी नौबिलिस' नामक एक मिशनरी के द्वारा 
लाये गये एक कल्पित यदुर्वेद की पुस्तक के आधार पर हिन्दुओं की विद्या तथा बुद्धि 
की विशेष प्रार्थना की थी,परन्तु इस ग्रन्थ के कृत्रिम तथा कल्पित सिद्ध होने पर लोगों 
में संस्कृत के विषय में बहुत कुछ अविश्वास तथा अश्रद्धा पैदा हो गई थी। उसका 
निराकरण कोलब्रूक साहब के लेख से भलीभाँति हो गया। ये आरम्भ में संस्कृत के इतने 
विरोधी थे कि भगवद्गीता का अंग्रेजी में १८८५ ई० में अनुवाद करने वाले विलकिन्स 
साहब को संस्कृत के पीछे पागल कहा करते थे, परन्तु पीछे उनकी सम्मति बदली और 
उन्होंने संस्कृत का गाढ़ अनुशीलन कर संस्कृत के ग्रन्थ-रत्नों को यूरोपीय विद्वानों से 
परिचित कराया। यह निबन्ध भी पश्चिमी विद्वानों का ध्यान वैदिक साहित्य की ओर 
आकृष्ट करने में विशेष सफल रहा। प्रायः पचीस वर्षों के बाद रोजेन नामक जर्मन 
विद्वान्‌ ने बड़े उत्साह से ऋग्वेद का सम्पादन आरम्भ किया, परन्तु १८२७ ई० में 
इनकी असामयिक मृत्यु के कारण केवल प्रथम अष्टक ही सम्पादित होकर प्रकाशित 
हुआ। इसी समय में पेरिस में संस्कृत के अध्यापक बरनूफ साहब ने इतने अच्छे और 
योग्य छात्र तैयार किये कि उन्होंने आगे चलकर वेद के अनुशीलन में महत्वपूर्ण कार्य 
किया। 
यूरोप में वैदिक अनुशीलन के इतिहास में १८४६ ई. चिरस्मरणीय रहेंगी, 
क्योंकि इसी वर्ष रुडाल्फ राथ नामक जर्मन विद्वान ने “वेद का साहित्य तथा इतिहास 
नामक छोटी, किन्तु महत्त्वपूर्ण पुस्तिका लिखी, जिसमें यूरोप में वेद के अनुशीलन के 
प्रति वास्तविक और गंभीर प्रवृत्ति पैदा हुई राथ महोदय ऐतिहासिक पद्धति के उद्धा 
वक के रूप में चिरस्मरणीय रहेंगे, क्योंकि इन्होंने वेद के अर्थ समझने के लिये सायण 
आदि भारतीय भाष्यकारों की व्याख्या को एकदम अग्राह्य ठहरा कर पश्चिमी भाषा 
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विज्ञान तथा तुलनात्मक धर्म को ही प्रधान सहायक माना। दोषपूर्ण होने पर भी इस 
पद्धति ने वेदों के अर्थ-ज्ञान के लिये “ऐतिहासिक पद्धति” को विशेष महत्त्व दिया 
इनकी दृष्टि से वेद के ही विभिन्न स्थलों में आये हुए शब्दों की छानबीन करने से 
संदिग्ध शब्दों के अर्थ स्वयं आभासित हो सकते हैं। इसी पद्धति का अनुसरण कर राथ 
महोदय ने सेन्टपीटर्सबर्ग संस्कृत जर्मन महाकोश का निर्माण किया, जो इनकी विद्वता, 
प्रतिभा तथा अध्यवसाय का पर्याप्त सूचक है। इसमें प्रत्येक शब्द का अर्थ विकास-क्रम 
से दिया गया है, जिसमें वेद से लेकर लौकिक संस्कृत ग्रन्थों के भी सन्दर्भ अर्थ-निर्णय 
करने के लिये उद्धृत किये गये हैं। इस कोश में वैदिक शब्दों का अर्थ-संकलन स्वयं 
राथ महोदय ने ही किया है, लौकिक संस्कृत शब्दों का अर्थ-निर्णय दूसरे जर्मन विद्वान्‌ 
बोठलिग ने किया। यह कोश आज भी बेजोड़ है, तथा संस्कृत शब्दों के ऐतिहासिक 
अर्थ-विकास को समझाने के लिये नितान्त उपयोगी है। 

राथ महोदय के सहपाठियों तथा शिष्यों की एक लम्बी परम्परा हैं, जिसने वेद 
के अनुशीलन में विशेष भाग लिया है। इन पश्चिमी विद्वानों के कार्य को हम कई श्रेणियों 
में बाँट सकते हैं। एक तो है वैदिक ग्रन्थों का विमर्शात्मक शुद्ध संस्करण, दूसरा है 
वैदिक ग्रन्थों का अनुवाद तथा तीसरा है वेदार्थ के अनुशीलनविषयक ग्रन्थ तथा वैदिक 
संस्कृति के रूप-प्रकाशक व्याख्या-पुस्तक। स्थानाभाव के कारण मान्य ग्रन्थकारों तथा 
उनके कार्यों का ही यहाँ विवेचन किया जा रहा है। 
अन्थों का संस्करण 

मैक्समूलर साहब पाश्चात्य विद्वानों के शिरोमणि हैं, जिन्होंने वेद के विषय में 
नाना ग्रन्थों की रचना कर उनके सिद्धान्त तथा धर्म को पश्चिमी देशों में खुब ही 
लोकप्रिय बनाया। विद्वत्ता के साथ सहानुभूति भी उनका विशेष गुण था। वे भारतीय 
धर्म, दर्शन तथा संस्कृति को सहानुभूति की दृष्टि से परखते थे, तथा भारतीयों के हृदय 
तक पहुँचने की कोशिश करते थे। आज भी उनके ग्रन्थ विद्वत्ता के साथ उदारता के 
प्रतीक हैं। उनका सबसे महत्वपूर्ण कार्य है ऋग्वेद के सायण भाष्य का प्रथम बार 
विवेचनापूर्ण सम्पादन। इस ग्रंथ के प्रकाशन के वेद-विषयक अध्ययन अध्यापन की 
नींव यूरोप में पक्की हो गई। इसका प्रारम्भ १८४९ ई. तथा समाप्ति १८७५ ई. में 
हुई। तीन हजार से अधिक पृष्ठों में इस वृहत्‌ ग्रन्थ के सम्पादन तथा कई सौ पृष्ठों की 
भूमिका एवं टिप्पणी से संपादन के अध्यवसाय का कुछ अनुमान किया जा सकता है। 
१८९०-९२ में इसका सुधरा हुआ द्वितीय संस्करण प्रकाशित हुआ। 'प्राचीन वैदिक 
संस्कृत साहित्य” नामक ग्रन्थ में वैदिक साहित्य की विद्वत्तापूर्ण मीमांसा करने के 
अतिरिक्त इन्होंने “पवित्र प्राच्य ग्रंथमाला' में स्वयं तथा अन्य पश्चिमी विद्वानों के द्वारा 
वैदिक ग्रन्थों का अनुवाद प्रकाशित किया। डाक्टर वेबर का नाम भी पश्चिमी विद्वानों 
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में प्रसिद्ध है जिनका विस्तृत तथा सूक्ष्मदर्शी पाण्डित्य आलोचकों को विस्मय में डाल 
देने वाला था। इन्होंने यजुर्वेदसंहिता तथा तैत्तिरीयसंहिता का सम्पादन ही नहीं किया; 
बल्कि इनदिशे स्तूदियन नामक जर्मन शोधपत्रिका में वैदिक अनुसंधान को अग्रसर 
किया। आउफ्रेक्ट नामक विद्वान्‌ ने १८६२-६३ में ऋग्वेद का एक संस्करण अत्यन्त 
योग्यता के साथ रोमन लिपि में निकाला। जर्मन विद्वान्‌ श्रोदर ने मैत्रायणी संहिता का 
एक वैज्ञानिक संस्करण बड़ी योग्यता के साथ १८८१-८६ में तथा काठक संहिता का 
१९००-११ में संस्करण निकाला। ये संहिंतायें अभी हाल में ही स्वाध्याय मण्डल 
(औंध) से सातवडेकरजी के सम्पादकत्व में प्रकाशित हुई हैं। इनके अतिरिक्त स्टेवेन्सन 
महोदय द्वारा राणायनीह शास्रीशाखा की साम-संहिंता का १८४२ में अंग्रेजी अनुवाद 
के साथ, बेन्फी साहब के द्वारा कौथुम-शाखीय साम-संहिता का १८४८ में जर्मन 
अनुवाद के साथ, तथा राय और हिटनी द्वारा १८५६ में अथर्ववेद का संस्करण पश्चिमी 
विद्वानों के प्रयास तथा परिश्रम का उज्ज्वल उदाहरण है। पिणलाद-शाखा को 
अथर्वसंहिता की एक ही प्रति काश्मीर में उपलब्ध हुई थी। उसी के आधार पर 
प्रो. ब्लूमफील्ड तथा डा. नावें ने इस अतिजीर्ण प्रति का पूरा फोटो लेकर उसी फोटो 
को तीन बड़ी-बड़ी जिल्दो में १९०१ ई. में जर्मनी से प्रकाशित किया। फोटो होने से 
यह ग्रन्थ मूल प्रति की हूबहू नकल है। इसके प्रकाशन से पश्चिमी विद्वानों के भारतीय 
विद्या की रक्षा के प्रति विशेष मनोयोग और ध्यान का इससे कोई उत्तम उदाहरण क्या 
प्रस्तुत किया जा सकता हैं? ब्राह्मणों, श्रौतसूत्रों तथा प्रातिशाख्यों के भी शुद्ध वैज्ञानिक 
संस्करण अनेक विद्वानों ने समय-समय पर किये हैं 
ग्रो. हग (|. 1400)” का एतरेय ब्राह्मण का संस्करण तथा अंग्रेजी अनुवाद 
आज भी अपनी भूमिका के लिए उपादेय है (बम्बई १८६३)। डा. आउफ्रेक्ट का रोमन 
अक्षरों में इस ब्रा. का संस्करण अत्यन्त विशुद्ध माना जाता है (बान, जर्मनी; १८७९) 
इसी प्रकार प्रो. लिण्डनर (8. ८१०१०7)” का कौषीतकि ब्रा. का संस्करण भी सुन्दर 
है (जेना, १८८७) माध्यदिन शतपथ ब्रा. का प्रथम सं. डा. वेबर के सम्पादकत्व में 
बर्लिन से निकला था (१८५५)। सामवेदी ब्राह्मणों में अनेक के अनुवाद जर्मन भाषा 
तथा अंग्रेजी में भी है। डा. वेबर ने अद्भुत ब्रा. का सं. तथा अनुवाद (बर्लिन १८५८) 
तथा वंश ब्रा. का संपादन किया है। डा. बनेल (4. 0. 8//1०॥) ने अनेक सामवेदी 
ब्राह्मणों को प्रकाशित किया- सामविधान लन्दन से (१८७३ ई.) वंश ब्रा. तथा 
देवताध्याय ब्रा.१८७३ में, आर्षेय ब्रा. १८७६ में तथा संहितोपनिषदू ब्रा. १८७७ में 
मंगलोर से। जैमिनीय ब्रा. का विशेष अंश अंग्रेजी अनुवाद तथा टिप्मणियों के साथ 
'डा. ओरटल (५. 06781)” ने तथा जर्मन अनुवाद के साथ डा. कैलेण्ड ने प्रकाशित 
किया। प्रथम ग्रन्थ (अमेरिकन ओरिएण्टल जर्नल (१६वीं जिल्द) में छपा है, तो दूसरा 
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स्वतंत्र ग्रन्थ के रूप में। श्रो. गास्ट्रा (0. ७०३७/३)” ने गोपथ ब्रा. का एक सुन्दर 
नागराक्षरों में सं. निकाला है (लेडल, हालैण्ड; १९१९) 


श्रौतसूत्रों के भी विशुद्ध संस्करण पास्चात्यो की कृपा से हमें प्राप्त हैं। इस विषय 
में आश्वालायन गृह्य तथा पारस्कर गृह्य के सम्पादक स्टेन्जलर (9187297), शांखायन 
श्रौतसूत्र के सम्पादक हिलेब्राण्ट (/॥॥00140101), बौधायन-श्रौतसूत्र के सम्पादक 
कैलेण्ड (// 041000), 'आपस्तम्ब-श्रौतयूत्र' के सम्पादक गार्वे (त. ७/०) मानव 
श्रौतसूत्र के सम्पादक क्नाउएर (6790०), कात्यायन-श्रौतसूत्र के सं. वेबर तथा 
काँशिक-श्रतसूत्र के संपादन के सम्बन्ध में ब्लुमफील्ड के नाम उल्लेखनीय हैं। 
अनुवाद 

वैदिक ग्रन्थों के अनुवाद की ओर भी पश्चिमी विद्वानों की दृष्टि आरम्भ से ही 
आकृष्ट हुई है। आज से पूरे सौ वर्षो से ऊपर हुए १८५० ई. में डाक्टर विल्सन 
(H.H. ॥॥5०7) ' ने ऋग्वेद का पूरा अंग्रेजी अनुवाद सायणभाष्य के अनुसार किया। 
ऋग्वेद के दो जर्मन अनुवाद प्रायः एक ही काल में प्रकाशित हुए- आसमान (7. 
Grassmann) का पद्यानुवाद (१८७६-७७ ई., दो जिल्दों में), जिसमें राय साहब 
की पद्धति से सायणभाष्य की उपेक्षा कर स्वतन्त्र रीति से अनुवाद किया गया हैं; (२) 
लुडविग (॥.।००५/७) का गद्यानुवाद विस्तृत व्याख्या के साथ ६ जिल्दों में (१८७६- 
१८८८ तक), जिसमें उतनी स्वतन्त्रता अंगीकृत नहीं हुई हैं। इसके अनन्तर काशी से 
ग्रिफिय (त. र्त. ७) का अंग्रेजी में पद्यानुवाद उपयोगी सूचियों तथा टिप्पणियों 
के साथ (१८८९-९२) प्रकाशित हुआ, जिसमें सायणभाष्य का पूरा उपयोग किया 
गया है। ऋग्वेद के ऊपर जर्मन विद्वान्‌ डा. ओल्डनवर्ग (1. 010000010)" की बड़ी 
ही मार्मिक तथा विवेचनापूर्ण व्याख्या दो जिल्दों में बर्लिन से प्रकाशित हुई है 
(१९०९-१२)। इस ग्रन्थ में ओल्डनबर्ग ने प्रत्येक सूक्त के ऊपर पूर्ववर्ती पण्डितो की 
व्याख्या का निर्देश कर अपनी विशद विवेचना प्रस्तुत की है। इन्होंने एक दूसरे ग्रन्थ 
में ऋग्वेद के छन्द आदि अन्य विषयों की भी विशद विवेचना प्रस्तुत की है 
(१८८८ई., बर्लिन)। ये ग्रन्थ ऋग्वेद के अनुशीलन के लिए बड़े ही महत्वशाली, 
प्रामाणिक तथा उपादेय हैं, जिनकी उपयोगिता आज भी अक्षुण्ण बनी हुई है 

यजुर्वेद की माध्यन्दिन संहिता का अंग्रेजी पद्य में अनुवाद ग्रिफिथ ने किया है 
(काशी, १८८९)। तैत्तिरीय संहिता का बड़ा ही प्राजल अनुवाद डा; कीथ 
(4.8.।(0॥)* ने हार्वर्ड ओरियन्टल सीरीज (जि. १८१९;१९१४ अमेरिका) में 
किया है, जिसके आरम्भ में बहुत ही उपयोगी बातों की मामांसा अनुवादक की विलक्षण 
विद्वत्ता का परिचय देती हैं। सामवेद का पद्यानुवाद भी अंग्रेजी में ग्रिफिथ साहब का है। 
अथर्ववेद के दो अनुवाद प्रस्तुत हैं। ग्रिफिथ का अनुवाद मूल अर्थ को समझने में पूरा 
सहायक है (१८९१-९८, काशी), तो 'हिटनी (771. White) का अनुवाद 
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जिसे लैनमैन (0.8. ८8187) ने पूरा करके प्रकाशित किया है (हारवर्ड ओ. सी. 
जिल्द ७ और ८, १९०५) विद्वत्तापूर्ण भूमिका तथा टिप्पणियों के कारण वैदिकों के 
लिए बड़ा ही उपादेय, प्रामाणिक तथा प्राञ्जल है। ब्राह्मण-मन्थों में तीन के अनुवाद 
अत्यन्त परिश्रमसाध्य तथा उपयोगी है- (१) शतपथ ब्रा का इग्लिग (0.५. 
&99०॥॥6) का “पवित्र प्राच्य ग्रन्थमाला' के ५ जिल्दो (१२, २६, ४१, ४३,४४) 
प्रकाशित अनुवाद अध्यवसाय तथा परिश्रम का उदाहरण है। (२) ऋग्वेद के दोनों 
ब्राह्मणों को डा. कीथ का अनुवाद (हा. ओ. सो., जि. २४, १९२०) सौ पृष्ठों की 
उपयोगी भूमिका के साथ संकलित होने से नितान्त महत्वपूर्ण है। (३) ताय महाब्राह्मण 
का डा. कैलेण्ड (८414000)“का अनुवाद (बिब्लि, कलकत्ता १९३२) भी सामवेदीय 
विषयों से सम्बद्ध भूमिका से युक्त होने के कारण बहुत ही उपयोगी है, जिसमें 
` कर्मकाण्ड से सम्बद्ध विषयों का भी संकेत टिप्पणियों में दे दिया गया है। छोटे-मोटे 
ब्राह्मणों के तो अनुवाद जर्मन तथा अंग्रेजी में अनेक हैं। ऊपर के तीनों ब्राह्मणों के 
अनुवाद विस्तार में ही बड़े नहीं हैं; प्रत्युत विद्वत्ता में भी अद्वितीय हैं। 
उपनिषदों के अनुवाद तो अनेक हैं और बहुत ही पाण्डित्यपूर्ण हैं। वेदांग के 
अन्थों जैसे प्रातिशाख्य, निरुक्त आदि के भी उपादेय अनुवादों को पाश्चात्य विद्वानों ने 
प्रकाशित किया है। 


व्याख्या- ग्रन्थ 


वेदों के विषयों के ऊपर भी स्वतन्त्र रूप से पश्चिमी विद्वानों ने बड़ी ही उपयोगी 
सामग्री एकत्र की है। “संस्कृत जर्मन महाकोश” की चर्चा तो ऊपर की गई है। ग्रासमान 
का वैदिक कोश ऋग्वेद से ही सम्बन्ध रखता है (१८७३-७५) जिसमें ऋग्वेदीय 
प्रत्येक स्थल का उल्लेख करके शब्द के अर्थ का निर्णय किया गया है। ऋग्वेद के 
अनुवाद की त्रुटियों की पूर्ति इस कोश से होती है। डा. मैक्डानल तथा कोथ का “वैदिक 
इन्डेक्स’ वैदिक संस्कृत से सम्बद्ध विषयों का एक छोटा विश्वकोष ही है, जिसमें 
ऐतिहासिक तथा भौगोलिक विषयों के अतिरिक्त सामाजिक, आर्थिक आदि विषयों की 
पूर्ण मीमांसा है। 

वैदिक व्याकरण तीन विद्वानों के बड़े ही सुन्दर हैं 

(१) ह्विटनी का व्याकरण मुख्यतया लौकिक संस्कृत का ही है, परन्तु तुलना 
के लिए वैदिक भाषा का भी व्याकरण दिया गया है। 

(२) डा. मैक्डानल का वैदिक व्याकरण (वैदिक ग्रामर १९१०, जर्मनी) तो 
इस विषय का सर्वतोमान्य तथा प्रामाणिक ग्रन्थ है, जिसका संक्षिप्त रूप भी सामान्य 
छात्रों के लिए विशेष उपयोगी है (वैदिक ग्रामर फार स्टूडेट्स्‌, आक्सफोर्ड १९२०) 
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एक विशेषता अवश्य मननीय है कि जहाँ पाणिनीय व्याकरण में वैदिक प्रयोगों को 
'बहुलं छन्दसि’ के भीतर निविष्ट कर दिया गया है। उन्हें भी यहाँ नियमों में बांधने का 
प्रयत्न किया गया है। 


(३) डा. वाकरनागेल (७. \३०।९४०६०९।) का वैदिक व्याकरण जर्मन भाषा 
में निबद्ध है। अनेक जिल्दो से प्रकाशित इस ग्रंथ में नवीनतम भाषाशास्त्रीय अनुसन्थानों 
का पूर्ण उपयोग किया गया है। यह ग्रंथ विद्वानों की सम्पति में अपने विषय का सर्वोत्तम 
प्रौढ़ अन्थ है। 

वैदिक छन्दों के ऊपर भी पश्चिमी विद्वानों ने अध्ययन किया है। प्रो. वेबर ने अपने 
*इन्दिशे स्तूदियन' नामक शोधपत्रिका की आठवीं जिल्द में इस विषय का विस्तृत 
अध्ययन प्रकाशित किया है। ग्रो. अनल्ड (६.५. A/०।५) ने ऋग्वेदस्थ छन्दों का 
अध्ययन कर मन्त्रों के काल-निर्णय का भी “वैदिक मीटर” नामक ग्रन्थ में (१९०५ ई.) 
स्तुत्य प्रयास किया है। इनके सिद्धान्त परिश्रम-साध्य होने पर भी विद्वानों में मान्य नहीं 
हुए। 
वैदिक पुराण-विज्ञान- वेदों के धर्म के अध्ययन-प्रसंग में पाश्चात्य पण्डितों ने 
एक स्वतन्त्र तुलनात्मक पुराण-विज्ञान (कम्पैरेटिव माइथोलाजी) की सृष्टि की है, 
जिसमें वेद के धार्मिक सिद्धान्तों की तुलना अन्य धर्मों के तथ्यों से भी की गई है। वैदिक 
धर्म पर प्रो. मैक्समूलर, मैकूडानल तथा जर्मन विद्वान्‌ हिलेब्रान्ट ने अनेक ग्रंथ लिखे 
हैं, जिनमें हिलेब्रान्ट का जर्मन ग्रन्थ तीन बड़ी-बड़ी जिल्ों में प्रकाशित हुआ है। 
(वेदिशे माइथोलोगी)। इसके अतिरिक्त श्रौत यज्ञयाज्ञों के विषय में भी इसका प्रामाणिक 
ग्रन्थ बड़ा ही उपादेय है (वेदिशे रिचुआल लितरातुर; जर्मनी १९२५) जर्मन भाषा से 
अपरिचित पाठकों के लिए डा. मैक्डानल का “वैदिक माइथोलाजी' नामक ग्रन्थ 
व्यापकता तथा प्रामाणिकता की दृष्टि से नितान्त उपादेय है। फ्रेंच विद्वानों ने भी श्रौत 
विषयक अनेक ग्रन्थों की रचना फ्रेंच भाषा में की है। डा. कीथ का दो जिल्दों में विभक्त 
ग्रन्थ भी विशेष उपयोगी है। इसमें वेद के धर्म तथा उपनिषद्‌ के तत्वज्ञान की प्रामाणिक 
मीमांसा है। “रिलिजन एण्ड फिलासोफी आफ वेद एण्ड उपनिषद्‌' नामक यह ग्रन्थ 
हारवर्ड से दो जिल्दों में प्रकाशित हुआ है (संख्या ३१-३२,९३४-३५)। वेद के धर्म 
के अनुशीलन के लिए पाश्चात्यों के और भी अनेक ग्रन्थ हैं 

वैदिक साहित्य का इतिहास- इस विषय में भी तीन-चार ग्रंथ विशेष प्रसिद्ध 
हैं। डा. वेबर के एतद्विषयक ग्रन्थ को अपने विषय का सर्वप्रथम प्रतिपादक होने का 
गौरव प्राप्त है। यह मूलत: जर्मन भाषा में निकला था, जिसका अंग्रेजी अनुवाद टुबनर 
संस्कृत सीरीज (लण्डन) में उपलब्ध है। मैक्मूलर का ग्रन्थ हिस्ट्री ऑफ एनसेण्ट 
संस्कृत लिटरेचर' (१८५९, लण्दन) वैदिक ग्रन्थों का गाढ़ अध्ययन प्रस्तुत करता है 
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और यह आज भी अपनी उपयोगिता से वंचित नहीं हुआ है। मैकडानल का हिस्ट्री 
संस्कृत लिटरेचर' (संस्कृत साहित्य का इतिहास) अधिकतर वैदिक साहित्य का ही 
विशेष अध्ययन डा. विन्टरनित्स का तीन खण्डों में विभक्त ग्रन्थ हिस्ट्री आफ 
इण्डियन 'लिटरेचर' (मूल जर्मन का प्रकाशन १९०४, लाइपजिग से) इन तीनों की 
अपेक्षा व्यापकता तथा विशालता की दृष्टि में बढ़कर है। इसके प्रथम खण्ड में वैदिक 
साहित्य का व्यापक परिचय दिया है। जर्मन पाठकों को लक्ष्य कर लिया गया यह ग्रन्थ 
सामान्य बातों के विशेष वर्णन में निबद्ध हिस्ट्री आफ इण्डियन लिटरेचर” नामक ग्रन्थ 
के आरम्भिक दो खण्डों का अंग्रेजी अनुवाद कलकत्ता विश्वविद्यालय ने प्रकाशित किया 
है। तीसरा खण्ड भी अंग्रेजी में उपलब्ध है (मोतीलाल बनारसीदास, दिल्ली) 
वैदिक साहित्य की सूचियाँ-वैदिक ग्रन्थों के वैज्ञानिक तथा विशुद्ध संस्करण 
के लिए सूचियों का विशेष उपयोग होता है। प्राचीन काल में अनेक “अनुक्रमणी ग्रन्थ' 
इसी की पूर्ति के लिए लिखे गये थे। पाश्चात्य विद्वानों ने इधर विशेष ध्यान दिया है। 
इनमें सबसे महत्त्वपूर्ण हैं डा० ब्लूमफील्ड का “वैदिक कान्कार्डेन्स' है (हावर्ड 
ओरिएन्टल सीरीज १०वीं जिल्द, १९०६, पृ० सं० ११०२), जिसमें उस समय 
तक छपे वैदिक ग्रन्थों की प्रत्येक ऋचा के प्रत्येक पाद तथा प्रैष आदि गद्यमय 
यजुर्वाक्यों की भी सूची है। इसमें विभिन्न पाठ भेदों का भी संग्रह है। रोमन लिपि में छपे 
मन्त्रों वाला यह ग्रन्थ साधारण पाठकों के लिए उपयोगी है, तो इन्हीं का दूसरा ग्रन्थ 
"ऋग्वेदीय रेपिटीशन्स' (हा.ओ.सी., २० तथा २४वीं जिल्द) विशेषज्ञों के 
उपयोग के लिए है। इसमें दिखलाया गया है कि किस प्रकार ऋग्वेद के मन्त्र या पाद 
की पुनरावृत्ति कहाँ हुई है, तथा उससे उपयोगी तथ्यों की मीमांसा की गई है। कर्नल 
जेकब (0.0. ५३००७) व “उपनिषद्‌ वाक्यकोश' भी ६६ उपनिषदों तथा गीता के 
वाक्यों की बृहत्‌ सूची प्रस्तुत करता है। यह भी अध्ययन के लिए कम उपयोगी नहीं 
(१८९१, बम्बई)। फ्रेंच विद्वान्‌ लूई रेनो (10५3 ३७10५) ने एक उपयोगी ग्रन्थ की 
रचना की है, जिसमें वेद तथा वैदिक विषयों पर निर्मित्त अन्थों तथा लेखों का पूर्ण 
परिचय है। उपादेय ग्रन्थ फ्रेंच भाषा में "बिब्लिओग्राफी वेदीक' नाम से पेरिस से 
प्रकाशित है (१९३१) 
३- नव्य भारत में वैदिक अनुशीलन 
गत शताब्दी के विद्वानों की भी दृष्टि वेद की ओर आकृष्ट हुई। इसका कारण था 
दो नवीन धर्म-सुधारक समाजों की स्थापना। बंगाल में राजा राममोहनराय के द्वारा 
स्थापति ब्रह्मसमाज’ ने तथा पंजाब में स्वामी दयानन्द सरस्वती के द्वारा प्रतिस्थापित 
आर्यसमाज” ने वैदिक सिद्दान्त को ही हिन्दुधर्म का मौलिक विशुद्ध सिद्धान्त ठहरा कर 
उनकी ओर भारतीयों का ध्यान आकृष्ट किया। ब्रह्मसमाज ने उपनिषदों के अध्ययन को 
पुनरुजीवित किया तथा आर्यसमाज ने वैदिक संहिंता के अध्ययन-अध्यापन को। 


वैदिक अनुशीलन का इतिहास ४३ 
पाश्चात्त्य विद्वानों के वैदिक अनुशीलन से भी भारत में प्रोत्साहन मिला और भारतीय 
विद्वानों ने वैदिक अन्थों के विशुद्ध संस्करण तथा ऐतिहासिक अनुशीलन प्रस्तुत किये। 
स्वामी दयानन्द सरस्वती ने यजुर्वेद या ऋग्वेद के ऊपर अपनी पद्धति के अनुसार 
संस्कृत में सुन्दर भाष्यों की रचना की है। 

नवीन शैली के वेदज्ञं में शङ्कर पाण्डुरङ्ग पण्डित, लोकमान्य बालगंगाधर 
तिलक, शंकर बालकृष्ण दीक्षित और सत्यव्रत सामश्रमी का नाम विशेष उल्लेखनीय 
है। शङ्कर पाण्डुरङ्ग पण्डित ने सायण भाष्य के साथ अथर्ववेद का बड़ा ही विशुद्ध 
संस्करण चार जिल्दों में प्रकाशित किया (बम्बई १८९५-९८) जिससे अच्छा संस्करण 
इसका आजतक प्रकाशित न हो सका। इन्होंने नवीन पद्धति पर ऋग्वेद की व्याख्या भी 
“वेदार्थं यत्न’ नामक ग्रन्थ में विवेचनात्मक टिप्पणों के साथ मराठी तथा अंग्रेजी में 
प्रकाशित करना आरम्भ किया था। यह श्लाघनीय उद्योग व्याख्याता की अकाल मृत्यु 
के कारण तृतीय मण्डल तक ही समाप्त होकर रह गया। लोकमान्य बालगंगाधर तिलक 
के दोनों ग्रन्थ ओरायन” और 'आर्कटिक होम इन दि वेदेज' वैदिक आलोचना के 
मौलिक गवेषणापूर्ण ग्रन्थ हैं, जिनमें उनकी विद्वत्ता, तर्क का उपन्यास तथा बुद्धि की 
निर्मलता अवलोकनीय है। “ओरायन में ज्योतिष-सम्बन्धी प्रमाणों के आधार पर वेद का 
निर्माणकाल विक्रम से चार हजार वर्ष पूर्व निर्णीत है, तथा दूसरे में आयाँ का मूल 
निवास उत्तरी भ्रुव के पास सिद्ध किया गया है और पाश्चात्यं के प्रचलित मतों का 
खण्डन है। दीक्षित ने “भारतीय-ज्योतिष' सम्बन्धी अपने मराठी ग्रन्थ में वैदिक ग्रन्थों 
में उपलब्ध ज्योतिष प्रमाणों के बल पर वेदरचना की विस्तृत प्रामाणिक विवेचना की 
है (भारतीय ज्योतिःशाख्र १८९६ पूना)। सत्यव्रत सामश्रीमी बंगाल के एक मान्य 
वैदिक थे, जिन्होंने सामवेद से सम्बद्ध ग्रन्थों का प्रामाणिक तथा विशुद्ध संस्करण 
प्रकाशित किया है। वे सामवेद के मार्मिक विद्वान्‌ थे। उनकी कीर्ति-स्तम्भ है सामसंहिता 
तथा गान-संहिता का ५ भागों में विशुद्ध संस्करण (कलकत्ता, (१८७७), जिसमें 
साम, गायन, सायणभाष्य आदि का एकत्र प्रकाशन प्रामाणिक ढंग से किया गया है! 
आर्य-समाज के अनेक विद्वानों ने वैदिक ग्रन्थों का संस्करण तथा विवरण प्रस्तुत कर 
अपने वेद प्रेम का परिचय दिया है। आर्यसमाजी विद्वान्‌ श्रीपाद दामोदर सातवडेकर ने 
चारों वेदों की संहिताओं को बड़ी ही उपयोगी अनुक्रमणिका के साथ स्वाध्याय मण्डल 
(औंध जिला सतारा) से सम्पादित कर प्रकाशित किया है। ये संस्करण बड़े ही उपयोगी, 
विशुद्ध तथा प्रामाणिक हैं। काठक संहिता, मैत्रेयणीय संहिंता तथा साम की गान संहिता 
(प्रथम भाग) तथा दैवत संहिता (विभिन्न देवताओं से सम्बद्ध मन्त्रों का एकत्र संग्रह) 
उसी प्रकार उपयोगी तथा उपादेय हैं। तिलक विद्यापीठ (पूना) से ५ जिल्दों में प्रकाशित 
ऋग्वेद का सायणभाष्य प्रचीनतम हस्तलेखों पर आधारित होने से अत्यन्त विशुद्ध, 


) 


डड वैदिक साहित्य 

प्रामाणिक तथा वैज्ञानिक संस्करण है। वह मैंक्समूलर के प्रख्यात संस्करण से भी 
विशुद्धतर है। इसके लिए इसके सम्पादकगण हमारे धन्यवाद के पात्र हैं। डाक्टर 
लक्ष्मणस्वरूप का वेंकट-माधव की व्याख्या तथा अन्य भाष्यों के आवश्यक उद्धरणों 
से संवलित संस्करण भी मन्त्रं के अर्थज्ञान की आवश्यक सामग्री प्रस्तुत करने के 
कारण विशेष उपयोगी है (४ जिल्द लाहौर)। 


वैदिक संहिताओं के भाषानुवाद भी उपलब्ध होते हैं, जिनमें रमेशचन्द्र दत्त का 
बंगला में, रामगोविन्द त्रिवेदी तथा श्रीराम शर्मा आचार्य का हिन्दी में ऋग्वेद का 
अनुवाद, जयदेव विद्यालंकार का साम तथा अथर्ववेद का हिन्दी अनुवाद तथा श्रीधर 
पाठक का मराठी में माध्यन्दिनसंहिता का अनुवाद उपयोगी है परन्तु इनमें अंग्रेजी तथा 
जर्मन अनुवादों के समान व्यापकता तथा वैज्ञानिकता का अभाव विशेष खटकता है। 
श्रीराम शर्मा आचार्य ने ऋग्वेद के अतिरिक्त अन्य वेदों का अनुवाद हिन्दी में प्रस्तुत 
किया है। 
वेद तथा वेदाङ्ग का अर्थ समझाने के लिए अनेक व्याख्या ग्रन्थों का इधर प्रणयन 
हुआ है। श्री अरविन्द ने वेद के मन्त्र की रहस्यवादी व्याख्या की है इस व्याख्या की 
रूपरेखा बतलाते हुए इन्होंने ऋग्वेदस्थ अग्नि-सूक्तों का अनुवाद अंग्रेजी में किया है 
(कलकत्ता, १९३०)। इस व्याख्यापद्धति को समझाने के लिए तदनुसार ऋग्वेद के 
आरम्भिक-सूक्तों पर हाल में ही कपाली शास्त्री ने संस्कृत में दो व्याख्या-अन्थ लिखे हैं। 
श्रीविश्वबन्धु शास्त्री के सम्पादकत्व में प्रकाशित शब्दार्थ-पारिजात में वैदिक शब्दों का 
ब्राह्मणों से लेकर नवीनम्‌ भारतीय आचार्यों तथा पाश्चात्य विद्वानों द्वारा किये गये अर्थों 
का आलोचनात्मक संग्रह है। डा० लक्ष्मणस्वरूप-कृत निरुक्त का संस्करण तथा 
अनुवाद, डा० मंगलदेव-शास्त्री रचित क्रक्‌-प्रातिशाख्य का संस्करण तथा अनुवाद 
और डा० सूर्यकान्त शास्त्री द्वारा सम्पादित 'अथर्व-प्रातिशाख्य' अपने विषय के उपादेय 
ग्रन्थ है। श्री चिन्तामणि विनायक वैद्य द्वारा अंग्रेजी में लिखित हिस्ट्री आफ वेदिक 
लिटरेचर” (पूना १९३०) तथा श्रीभगवदत्त द्वारा रचित वैदिक वाङ्मय का इतिहास” 
(लाहौर, तीन खण्ड) भी उपयोगी ग्रन्थ हैं। डा० दाण्डेकर की वैदिक अन्य-सूची' 
(वेदिक बिब्लियोग्राफी, पूना १९४७) भी वेदविषयक ग्रन्थों तथा निबन्थों की जानकारी 
के लिए विशेष उपयोगी है। यह डा० रेनो के ग्रन्थ की पूर्ति करता है। पण्डित विश्वबन्धु 
शास्त्री के निर्देशन में 'वैदिक-पदानुक्रम कोष' अनेक भागों में होशियारपुर के 
वैदिकशोधसंस्थान से प्रकाशित हुआ है। श्री युधिष्ठिर मीमांसक के वैदिक छन्द तथा 
वैदिक स्वरमीमांसा नामक ग्रन्थ भी उल्लेखनीय है। 
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चतुर्थ परिच्छेद 


बेद- भाष्यकार - 

गुप्तकाल में वैदिक धर्म का महान्‌ अभ्युदय हुआ। इतिहासवेत्ता पाठक भलीभाँति 
जानते हैं कि गुप्त सम्राट 'परमभागवत' की उपाधि से अपने को विभूषित करना 
गौरवास्पद समझते थे। इन्होंने वैदिक धर्म का पुनरुद्धार सम्पन्न किया! सप्तमशतक में 
आचार्य कुमारिल ने मीमांसाशास्र की भूयसी प्रतिष्ठा की। इनके व्यापक प्रभाव से 
वेदाध्ययन की ओर पण्डितो की प्रवृत्ति पुनः जागरित हुई। बौद्धकाल में वेदों की ओर 
जनता की दृष्टि कम थी, परन्तु कुमारिल ने बौद्धों की युक्तियों का सप्रमाण खण्डन कर 
वेद की प्रामाणिकता सिद्ध कर दी। हमारा अनुमान है कि कुमारिल-शंकर के समय में 
वेदों के अर्थ समझने और समझाने की प्रवृत्ति विशेष रूप से जागरुक हुई है। वैदिक 
भाष्यकारों का संक्षिप्त वर्णन किया जा रहा है। 


(१) ऋग्वेद- भाष्य 
ऋग्वेद संहिता का सबसे पहला उपलब्ध भाष्य स्कन्दस्वामी का है। वैदिक 
साहित्य में यह भाष्य बड़े आदर तथा सम्मान की दृष्टि से देखा जाता है। ग्रन्थकार की 
प्राचीनता के साथ-साथ ग्रन्थ के अन्तरङ्ग गुणों ने उसे इस उच्च आसन पर बैठाया है। 
भाष्य के अन्त में दिए गए कतिपय श्लोकों से इनके देशादि का पर्याप्त परिचय मिलता 
है। स्कन्दस्वामी गुजरात की प्रख्यात राजधानी वलभी के रहनेवाले थे। इनके पिता का 
नाम भर्तृश्रुव था। इसका पता निम्नलिखित श्लोक से, जो ऋग्वेद भाष्य के प्रथमाष्टक 
के अन्त में मिलता है, चलता है- 4 
वलभीविनिवास्येतामृगर्थागमसंहृतिम्‌। 
भर्तृश्रुवसुतश्चके स्कन्दस्वामी यथास्मृति।। 
स्कन्दस्वामी- आचार्य स्कन्दस्वामी के समय का भी निर्णय पर्याप्त रीति से 
किया गया। पीछे के ग्रन्थों में इनके नामोल्लेख होने से हमें इनके आविर्भाव काल का 
पता चलता है, परन्तु शतपथब्राह्मण के विख्यात भाष्यकार हरिस्वामी के गुरु होने से 
इनका समय बहुत कुछ निश्चित रूप से जाना जा सकता है। शतपथ-भाष्य के आरम्भ 
में हरि स्वामी ने अपना परिचय दिया है और स्कन्दस्वामी को अपना गुरु बतलाया है- 
नागस्वामी तत्र श्रीगुहस्वामिनन्दनः। 
तत्र याजी प्रमाणयज्ञ आढ्यो लक्ष्म्या समेधितः।। ५।। 
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तज्ञन्दनो हरिस्वामी प्रस्फुद्देदवेदिमान्‌ । 
त्रयीव्याख्यानधौरेयोऽ धीततन्त्रो गुरोर्मुखात्‌ ।।६।। 
यः सम्राट्‌ कृतवान्‌ सप्त सोमसंस्थास्तथर्कश्रुतिम्‌ । 
व्याख्या कृत्वा55 ध्यापयन्मां श्रीस्कन्दस्वाम्यस्ति में गुरुः।। ८।। 
हरिस्वामी ने अपने भाष्य की रचना का भी समय दिया है- 


यदाब्दनानां कलेर्जग्मुः सप्तत्रिशच्छतानि वै। 
चत्वारिशत्समाश्चान्यास्तदा भाष्यामिद्‌ कृतम्‌ ।। 

अर्थात्‌ कलियुग के ३७४० वर्ष बीतने पर भाष्य बनाया गया। कलियुग का 
आरम्भ वि.सं. ३०४५ अर्थात्‌ ३१०२ ईसा पूर्व में माना जाता है, अतः हरिस्वामी 
के शतपथभाष्य का निर्माण काल (३७४०-३०४५) = वि.सं. ६९५ = ६३८ ई० 
माना जा सकता है। इसके पहले स्कन्दस्वामी ने अपना ऋग्भाष्य बना डाला था, तथा 
हरिस्वामी को वेद पढ़ाया था। अतः आचार्य स्कन्दस्वामी का काल वि.सं. ६८२ 
(६२५ ई०) के आसपास अनुमानतः सिद्ध है। इस प्रकार स्कन्दस्वामी हर्ष तथा 
बाणभट्ट के समकालीन हैं। 

स्कन्दस्वामी ने यास्क के निरुक्त के भी ऊपर टीका लिखी है। निरुक्त टीका के 
रचयिता तथा ऋग्भाष्य के कर्त्ता आचार्य स्कन्दस्वामी अभिन्न व्यक्ति हैं, इसका पता हमें 
देवराज यज्वा के उस लेख से मिलता है जिसमें निरुक्त टीका में 'प्रयस्‌' शब्द का तथा 
वेदभाष्य में 'श्रवस्‌' शब्द का स्कन्दस्वामी के द्वारा अन्न” अर्थ किये जाने का स्पष्ट 
उल्लेख किया गया है- 

“उप प्रयोमिरागत्‌' इत्यादिषु निरुक्तटीकायां स्कन्दस्वामिना प्रय इत्यन्नं नाम 
उच्यते, तथा च 'अक्षिति श्रवः' इत्यादिनिगमेषु वेदभाष्ये श्रव इत्यन्नं नाम इति 
स्पष्टमुच्यते। 

इस उद्धरण के अध्ययन से यही प्रतीत होता है कि देवराज यज्वा को 
स्कन्दस्वामी निरुक्त-टीका तथा वेदभाष्य दोनों के रचयिता अभीष्ट थे। अत: इस विषय 
में सन्देह करने का स्थान नहीं है कि वेदभाष्य तथा निरुक्त-टीका इन दोनों को 
स्कन्दस्वामी ने ही बनाया था। 

स्कन्दस्वामी का ऋग्भाष्य अत्यन्त विशद है। इसमें प्रत्येक सूक्त के आरम्भ में 
उस सूक्त के ऋषि तथा देवता का उल्लेख किया गया है, तथा इसके बोधक प्राचीन 
अनुक्रमणियों के श्लोक उद्धृत किए गए हैं। निघण्टु, निरुक्त आदि वैदिकार्थोपयोगी 
ग्रन्थों से भी उपयुक्त प्रमाण स्थान-स्थान पर दिए हैं। भाष्य खूब सरल हैं तथा मिताक्षर 
है। व्याकरण-सम्बन्धी तथ्यों का उल्लेख संक्षेप में ही किया गया है। सायणभाषू के 
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प्रथमाष्टक की तरह व्याकरण का विस्तार के प्रदर्शन इसमें नहीं है। स्कन्दस्वामी के भाष्य 
का प्रभाव सायण के ऋग्यभाष्य पर अवश्य पड़ा था, इसके अनेक प्रमाण तथा 
उदाहरण हैं। स्कन्दस्वामी का भाष्य ऋग्वेद के केवल आधे भाग- चौथे अष्टक तक ही 
उपलब्ध हुआ है। शेष भाग की पूर्ति दो आचार्यों ने की है, जिसका वर्णन आगे किया 
जायेगा। अनन्तशयनग्रन्थावली में यह भाष्य प्रकाशित होने लगा है। 

नारायण- ऋग्वेद के भाष्य में वेंकटमाधव ने लिखा है 

स्कन्दस्वामी नारायण उद्गीथ इति ते क्रमात्‌ । 
चक्नुः सहैकमृग्भाष्यं पदवाक्यार्थगोचरम्‌ ।। 

अर्थात स्कन्दस्वामी, नारायण तथा उद्गीथ ने क्रम से मिलकर एक ही 
ऋग्यभाष्य बनाया। इससे यह स्पष्ट है कि नारायण ने ऋग्भाष्य की रचना में स्कन्दस्वामी 
की सहायता की थी। 'क्रमात्‌' शब्द से अनुमान होता है कि ऋग्वेद के मध्य भाग पर 
नारायण ने अपना भाष्य लिखा है। कुछ लोग सामभाष्यकार माधव के पिता नारायण 
तथा इस नारायण को एक ही व्यक्ति मानते हैं, परन्तु इसके लिए अभी कोई सबल 
प्रमाण नहीं मिला है। इसका भी समय विक्रम की सातवीं शताब्दी में अनुमानतः सिद्ध 
है। 

उद्गीथ- वेंकटमाधव के कथनानुसार उद्गीथ ने स्कन्दस्वामी के भाष्य में 
सहायता पहुँचाई थी। इन्होंने ऋग्वेद के अन्तिम भाग पर भाष्य लिखा है। प्रत्येक 
अध्याय की समाप्ति पर उदगीथ ने अपने विषय में लिखा है- 
“वनवासीविनिर्गताचार्यस्य उद्गीथस्य कृता ऋग्वेदभाष्ये... अध्यायः समाप्तः'। 
इससे उद्गीथाचार्य का वनवासी से कोई न कोई सम्बन्ध प्रतीत होता है। प्राचीन काल 
में कर्णाटक का पश्चिमी भाग वनवासी प्रान्त के नाम से सर्वत्र विख्यात था। अतः 
आचार्य उद्गीथ इसी प्रान्त अर्थात्‌ कर्णाटक देश के समीप के ही रहने वाले जान पड़ते 
हैं। इसके अतिरिक्त इनके विषय में कुछ ज्ञात नहीं है। 

उद्गीथ के नाम का उल्लेख सायण तथा आत्मानन्द ने अपने भाष्य में किया है। 
इनका भाष्य स्कन्दस्वामी के भाष्य की शैली पर जान पड़ता है। इनका भी प्रभाव सायण 
के भाष्य पर पड़ा था। उद्गीथ सायण से पूर्ववर्ती भाष्यकार हैं, क्योंकि सायण ने ऋग्वेद 
के एक मन्त्र (१०।४६।५) के भाष्य में उद्गीथ की व्याख्या का उल्लेख किया है और 
यह व्याख्या उद्गीथ के भाष्य में उपलब्ध होती है। यह भाष्य ऋग्वेद के दशम मण्डल 
के सूक्त ५ से लेकर सूक्त ८३ के पाँचवें मन्त्र तक उपलब्ध होता है जिसमें आदि के 
अंश को डी.ए.वी. कालेज के शोध विभाग ने प्रकाशित किया है (लाहौर, १९३५), 
शेष अंश अभी तक मुद्रित नहीं है। उद्गीथ भाष्य की सायणभाष्य से तुलना करने पर 
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स्पष्ट है कि सायण ने अपने भाष्य के लिए उदगीथ की विपुल सामग्री का उपयोग किया 
है। इसीलिए तिलक वैदिक संशोधन मण्डल से प्रकाशित सायण भाष्य के त्रुटित अंश 
या संदिग्ध पाठ का शोधन उद्गीथ भाष्य की सहायता से किया गया है। इस प्रकार इस 
भाष्य का महत्त्व सायणभाष्य के पाठ-शोधन के लिए भी कम नहीं है। 


माधव भट्ट- ऋग्वेद के माधव नामक चार भाष्यकारों का अब तक पता चला 
हैं। इसमें एक तो सामवेद-संहिता के भाष्यकार हैं। तीन माधव नामधारी भाष्यकार का 
सम्बन्ध ऋग्वेद के साथ है। इनमें से एक तो सायण-माधव ही हैं। यद्यपि सायण ने 
ऋक्संहिता पर भाष्य लिखा; तथापि माधव के द्वारा इस कार्य में पर्याप्त सहायता दिये 
जाने के कारण माधव भी भाष्यकार के रूप में किन्हीं स्थानों में गृहीत किये गये हैं। 
अतएव एक माधव तो सायणाचार्य ही हुए। दूसरे माधव वेंकटमाधव हैं, जिनका निर्देश 
प्राचीन भाष्यो में मिलता है। एक अन्य माधव यह भी हैं, जिनकी प्रथम अष्टक की टीका 
अभी हाल में मद्रास विश्वविद्यालय से प्रकाशित हुई है। यह टीका बड़ी ही सारगर्भित 
है। अल्पाक्षर होने पर भी मन्त्रों के अर्थ समझने में नितान्त महत्त्वपूर्ण है। कुछ विद्वान्‌ 
इस माधवभट्ट और वेंकटमाधव को एक ही व्यक्ति मानते हैं, परन्तु दोनों व्यक्तियों 
के लिए भाष्यों की तुलना करने पर स्पष्ट प्रतीत होता है कि माधवभट्ट वेंकट माधव 
से नितान्त भिन्न है एवं उनसे प्राचीनतर हैं। इस सिद्धान्त पर पहुँचने के साधक अनेक 
प्रमाण हैं। पहली बात यह है कि सायण ने माधव के नाम से जिस अर्थ का उल्लेख 
किया है वह इस नयी टीका में बिलकुल उपलब्ध होता है। जान पड़ता है कि यह अन्थ 
बहुत दिनों से लुप्त-प्राय-सा हो गया था। इसीलिए देवराज यज्वा ने अपनी. निघण्टु 
टीका में वेंकटमाधव और माधवभट्ट के व्यक्तित्व को सम्मिलित कर दिया ही 
वेंकटमाधव के नाम से जितने उद्धरण उन्होंने दिये हैं वे सब के सक्गइस टीका में 
उपलब्ध हो सकते हैं, यदि वह पूरी उपलब्ध हो जाय। हमारे मित्र पं. सीताराम जोशी 
ने खोज निकाला हैँ' कि देवराज के लगभग आधे निर्देश प्रकाशित टीका में ही उपलब्ध 
हो जाते हैं। 
यह माधव भट्ट ऋग्वेद के महान्‌ विद्वान्‌ रहे होंगे, इसमें तनिक भी सन्देह नहीं। 
इस टीका के आरम्भ करने से पहले उन्होंने ग्यारह अनुक्रमणियाँ लिखी थीं, जिनमें से 
हर एक कोष रूप में रखकर ऋग्वेद के शब्दार्थ को प्रकट करने में समर्थ है। इनमें से 
उपलब्ध दो अनुक्रमणी छप चुकी हैं वे हैं नामानुक्रमणी और आख्यातानुक्रमणी। इनके 
पढ़ने से यह अनुमान सहज में हो सकता है कि वे ऋक-संहिता के समानार्थक नाम 
और क्रियाओं के एकत्र संग्रह हैं, किन्तु इससे अधिक महत्त्व को अनुक्रमणियां जैसे 
निर्वचनानुक्रमणी, छन्दोनुक्रमणी और सबसे अधिक महत्त्व की स्वरानुक्रमणी उपलब्ध 


१. देखिए, काशी की ओरियन्टल काम्फ्रेन्स की लेखमाला! 
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नहीं हैं, यह बहुत ही खेद का विषय है। स्वरानुक्रमणी को सबसे अधिक महत्त्व की 
हम इसलिए मानते है कि इससे जो स्वर का ज्ञान है वह उपलब्ध टीकाओं में किसी 
में भी पाया नहीं जाता। इस वैशिष्ट्य का संकेत बैदिक विद्वान्‌ बहुत पहिले देवराज 
यज्वा के निघण्टु-निर्वचन से पा चुके थे। मालूम पड़ता है कि देवराज यज्वा इस माधव 
को स्वयं यथार्थ रूप से नहीं जानते थे। अपने ग्रन्थ की प्रस्तावना में उन्होंने वेंकटमाधव 
का निर्देश किया है और बहुत सम्भव है कि उन्होंने उन्हीं को माधव के निर्देश से 
सम्बद्ध किया हो? आगे चलकर यह पता लग चुका है कि उन माधव के निर्देशों में 
से एक भी निर्देश वेंकटमाधव के ग्रन्थ में नहीं मिलता। और कपितय सायणमाधव के 
वृहद्धाष्य में मिलते हैं, जो उनके निज के ग्रन्थ नहीं हैं। देवराज यज्वा के सभी निर्देश 
इस नये माधव के ग्रन्थ में मिल सकते हैं, यदि वह समग्र उपलब्ध हो जाय। जितना 
उपलब्ध हुआ है, उसमें आधे से अधिक निर्देश पाये गये हैं, और वे अक्षरश: मिलते 
हैं। देवराज यज्वा ने दो उद्धरण दिये हैं, वे भी इस माधव के उपलब्ध दोनों 
अनुक्रमणियो में पाये गये हैं। अतएव वह माधव वेंकट माधव न होकर इस नये ग्रन्थ 
के लेखक दूसरे या तीसरे माधव हैं और बहुत प्राचीन होने के कारण देवराज यज्वा 
ने भी उनको वेंकटमाधव मानने की भूल की है। 


टीका की विशेषता- इस माधव की टीका वास्तव में भाष्य ही है। इसका 
अनुसरण सायणमाधव, वेंकटमाधव इन दोनों ने स्वच्छन्दरूप से किया है। स्कन्दस्वामी 
की टीका में भी इसकी अनुक्रमणियों का अनुकरण पाया जाता है। दुःख की बात यह 
है कि बहुत ही थोड़ा भाग केवल एक ही अष्टक ऋक-संहिता पर यह भाष्य उपलब्ध 
हैं; तथापि इतना ही भाग ऊपर कहे हुए विधानों को पुष्ट करने में पर्याप्त है देवराज 
यज्वा ने माधव का निर्देश कर जो स्वर की बातें, लिखी है उनमें साठ प्रतिशत के ऊपर 
इस अल्पकाय भाग में ही पाये जो हैं। देवराज यज्वा ने अपने सारे निर्देशों को संहिता 
भाष्य से लिया है। मालूम पड़ता है कि पूरा भाष्य उनके पास था, परन्तु इस माधव का 
ठीक परिचय देवराज को नहीं था। यह माधव ही माधवभट्ट कहाने योग्य हैं, क्योंकि 
इनका ऋग्वेद का अर्थज्ञान बहुत ही उच्च कोटि का पाया जाता है। सन्दिग्ध स्थलों को 
स्वरभेद और प्रातिशाख्यभेद से विशद करने की इनकी शैली अनूठी है। यद्यपि भाष्य 
लघुकाय है, तथापि निःसन्दिग्ध अर्थ दिये हैं, जिनका अनुकरण स्कन्दस्वामी, 
वेंकटमाधव और सायणाचार्य बराबर करते हैं। विद्वानों के मत में सायणाचार्य चतुर्दश 
शतक, वेंकटमाधव दशक शतक और स्कन्दस्वामी सप्तम शतक के माने गये हैं। तब 
ये माधव भट्ट इन सबों से सुतरां प्राचीन हैं। 

वेंकटमाधव- माधव ने समग्र ऋकसंहिता पर अपना भाष्य लिखा है। कुछ लोगों 
का अनुमान है कि माधव ने ऋग्वेद पर दो भाष्य लिखे हैं। पहले भाष्य के प्रथम अध्याय 
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. के अन्त में माधव ने अपना परिचय लिखा हैं, जिससे प्रतीत होता है कि इनके पितामह 
का नाम माधव, पिता वेंकटाचार्य, मातामह का भवगोल और माता का नाम सुन्दरी था। 
इनका मातृगोत्र वशिष्ठ तथा अपना गोत्र कौशिक था। इनका एक अनुज भी था, जिसका 
नाम था संकर्षण। इनके वेंकट तथा गोविन्द नामक दो पुत्र थे। ये दक्षिणापथ के चोल 
देश (आन्ध्र प्रान्त) के रहनेवाले थे।* 

इनके काल-निर्णय के लिए अनेक साधन मिलते हैं जिनकी सहायता से इनका 
समय विशेष रूप से निश्चित किया जा सकता है। 

(१) सायण ने ऋ, १०।८६।१ के भाष्य में माधव भट्ट की सम्मति का 


उल्लेख किया है, जो वैंकटमाधव के भाष्य में मिलता है। अत: माधव सायण के पहले 
विद्यमान थे। 


(३) कोषकार केशव स्वामी ने (१३०० वि.सं. से पूर्व) अपने प्रसिद्ध कोष 
नानार्थार्णवसंक्षेप” में माधवाचार्य सूरित के नाम से माधव का ही उल्लेख किया है- 
इयोस्त्वश्वे तथा ह्याह स्कन्दस्व म्यृक्षु भूरिशः। 
माववाचार्यसूरिश्च को अश्येत्युच भाषते।। 
इसका आशय यह है कि उभयलिंग में “गो' शब्द का अर्थ “घोड़ा? होता है। 
स्कन्दस्वामी ने ऋचाओं की व्याख्या में इसी अर्थ को कहा है, यथा माथवाचार्य सूरि 
ने भी 'को अद्य' (ऋ० ९।८।४।१६) इस ऋचा की व्याख्या में 'गो' शब्द का अर्थ 
अश्च किया है। वेंकटमाधव के उक्त ऋचा के भाष्य में यही अर्थ मिलता भी है। अतः 
इस निर्देश से माधव का समय वि.सं. १३०० से पूर्व का ठहरता है। 
इससे स्पष्ट प्रमाणित होता है कि माधव का समय १३०० विक्रमी से बहुत 
पहले का है, तथा इनकी प्रामाणिकता स्कन्दस्वामी के समान ही मानी जाती थी। अतः 
इनका समय १२०० विक्रमी संवत्‌ के आस-पास ज्ञात होता है। पं० साम्बशिव शास्री 
ने वेंकटमाधव का समय १०५०-११५० ई० के भीतर माना है! 


१. ऋग्भाष्य, अनन्तशयन-गरन्थावली, भूमिका पृ. ७, ८। 
२. ऋग्वेद का स्कन्दस्वामीकृत भाष्यभूमिका, पृ० ७ 
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माधव का भाष्य अत्यन्त संक्षिप्त है। उन्होंने 'वर्जयन्‌ शब्दविस्तारं शब्दैः 
कतिपयैरिति'' लिखकर इस बात को स्वयं स्वीकार किया है। इसमें केवल मन्त्रों के 
पदों की ही व्याख्या है। संक्षिप्त बनाने की भावना से प्रेरित होकर माधव ने मूल के पदों 
का भी निवेश अपने भाष्यों में बहुत कम किया है। केवल पर्यायवाची पदों को देकर 
ही माधव ने मन्न्रार्थ को स्पष्ट करने का श्लाघनीय प्रयत्न किया है। इस भाष्य के पढ़ने 
से मन्त्र का अर्थ बड़ी सुगमता से समझ में आ जाता है। स्कन्दस्वामी के भाष्य की 
अपेक्षा भी यह संक्षिप्त है, सायण के भाष्य से तो कहना ही क्या ? व्याकरण सम्बन्धी 
तथ्यों का निर्देश इसमें है ही नहीं। हाँ, प्राय: सर्वत्र ब्राह्मण-मन्थो के प्रमाण सुन्दर रीति 
से दिए गए हैं, जिससे माधव की ब्राह्मण-प्रन्थों में विशेष व्युत्पत्ति प्रतीत होती है। 
माधव ने स्वयं ब्राह्मणों को वेदों के गूढ़ अर्थों के समझने में नितान्त उपयोगी बतलाया 
है। उनका कहना है कि जिसने केवल व्याकरण तथा निरुक्त का अनुशीलन किया है, 
वह संहिता का केवल चतुर्थांश जानता ही है, परन्तु जिन्होंने ब्राह्मण ग्रन्यो के अर्थ का 
विवेचन श्रमपूर्वक किया है, शब्द रीति के जानने वाले वे ही विद्वान्‌ , (जिसे माधव 
ने वृद्ध कहा है) वेद के समस्त अर्थ को यथार्थतः कह सकते है 
संहितायास्तुरीयांशं विजानन्त्यथुनातना: । 
निरुक्तव्याकरणयोरासीत्‌ येषां परिश्रम: 11 
अथ ये ब्राह्मणार्थानां विवेक्तारः कृतश्रमाः। 
शब्दरीतिं विजानन्ति ते सर्व कथयन्त्यपि।। 


इस प्रकार ब्राह्मणों के अनुकूल वेदार्थ के प्रतिपादन का यह भाष्य उज्ज्वल 
उदाहरण है। संक्षिप्त होने से मन्त्र का अर्थ समझने में इससे विशेष सहायता मिलती 
है। इस भाष्य के प्रकाशक हैं मोतीलाल बनारसीदास, दिल्ली तथा सम्पादक हैं 
डॉ० लक्ष्मणस्वरूप। 

धानुष्कयज्चा- धानुष्कयज्चा नाम के किसी तीनों वेदों के भाष्यकार का नाम 
वेदाचार्य की सुदर्शनमीमांसा में कई बार आया है। इन स्थानों पर वे त्रिवेदी भाष्यकार 
तथा त्रयीनिष्टवृद्ध' कहे गये हैं। अतः इनके वेदत्रयी के प्रामाणिक भाष्यकार होने में 
तनिक भी सन्देह नहीं रहता। ये एक वैष्णव आचार्य थे। इन उल्लेखों के अतिरिक्त न 
तो इनके विषय में कुछ पता है और न उनके वेदभाष्य के विषय में। इनका समय विक्रम 
संवत्‌ १६०० से पूर्व होना चाहिए। 

आनन्दतीर्थ- आनन्दतीर्थ का ही दूसरा नाम “मध्य' है, जिन्होंने द्वैतवादी 
सुप्रसिद्ध माध्व वैष्णव सम्प्रदाय को चलाया। इनके लिखे अनेक ग्रन्थ हैं, जिनमें ऋग्वेद 


१. ऋग्वेद का स्कन्दस्वामीकृत भाष्यभूमिका, पृ० ७। 
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के कतिपय मन्त्रों की व्याख्यावाला वेदभाष्य भी हैं। यह भाष्य छन्दोबद्ध हैं तथा ऋग्वेद 
के प्रथम मण्डल के सूक्तो पर ही हैं। इसमें राघवेन्द्र यति का यह कथन पर्याप्त रूप से 
प्रमाणित है- “क्रकृशाखागतैकोच्तरसहर्रसूक्तमध्ये कानिचित्‌ चत्वारिंशत्‌ सूक्तानि 
भगवत्पादैः... व्याख्यातानि।' ; 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने गीता में अपने विषय में कहा है कि 'वेदैश्व सर्वेरहमेव वेद्य:” 
अर्थात्‌ समस्त वेद मेरा ही प्रतिपान करते हैं। अतः वैष्णव सम्प्रदाय के आचार्य 
आनन्दतीर्थ का वेदों में भगवान्‌ नारायण का सर्वत्र प्रतिपादन देखना नितान्त 
युक्तियुक्त है। अपने भाष्य के आरम्भ में वे स्वयं कहते हैं 
स पूर्णत्वात्‌ पुमान्‌ नाम पौरुषे सूक्त ईरितः। 
स एवाखिलवेदार्थः सर्वशास्रार्थ एव च।। 
अर्थात्‌ नारायण पूर्ण हैं। अतः पुरुषयुक्त में “सहस्रशीर्षा पुरुष” आदि ऋचाओं 
में वे ही 'पुरुष' कहे गये हैं। समस्त वेद तथा शास्त्र का अभिप्राय उसी पूर्ण पुरुष के 
प्रतिपादन से है। इसी दृष्टि को अपने सामने रखकर इस वैष्णवाचार्य ने वैदिक क्रचाओं 
का अर्थ किया है। जयतीर्थ के कथनानुसार इस मध्वभाष्य में आधिभौतिक तथा 
आधिदैविक अर्थ के अतिरिक्त आध्यात्मिक अर्थ का भी सुन्दर प्रदर्शन किया गया है! 
इस प्रकार ऋग्वेद का यह 'माध्व' भाष्य कई अंशों में विलक्षणता से भरा पड़ा है! 
द्वैतवादियों में इनकी प्रसिद्धि कम नहीं हैं। इस मध्वभाष्य के ऊपर सुप्रसिद्ध माध्व 
आचार्य जयतीर्थ ने ग्रंथ-रचना के तीस साल के भीतर ही अपनी टीका लिखी। इस 
टीका पर नरसिंह ने (१७१८ सं०वि०) अपनी विवृत्ति तथा नारायण ने 
“झावरत्नप्रकाशिका' नामक दूसरी विवृत्ति लिखी। इनके लेखक वैदिक साहित्य के 
अच्छे विद्वान्‌ प्रतीत होते हैं। इनकी टीका और विवृतियों के मध्यभाष्य के समझने में 
बड़ी सहायता मिलती है। आनन्द तीर्थ का आविर्भाव विक्रम की तेरहवीं सदी के मध्य 
से लेकर १४वीं के मध्य तक है। सुनते हैं कि वे ८० वर्ष तक जीवित रहे (१२५५- 
१३३५ वि.सं.) 
आत्मानन्द- आत्मानन्द ने क्रग्वेद के अन्तर्गत 'अस्य-वामीय' सूक्त पर अपना 
भाष्य लिखा है। इस भाष्य में उद्धृत ग्रंथकारों में स्कन्द, भास्कर आदि का नाम मिलता 
है, परन्तु सायण का नाम नहीं मिलता। इससे ये सायण से पूर्व के भाष्यकार प्रतीत होते 
हैं। इनके द्वारा उद्धृत लेखकों में मिताक्षरा के कर्ता विज्ञानेश्वर (ई. १०७०-११००) 
तथा स्मृतिचन्दरिका के रचयिता देवणभट्ट (१३वीं शती ई.) के नाम होने से हम कह 


१. ऋगर्थश्च त्रिविधो भवति-एकस्तावत्‌ प्रसिद्धागन्यादिरूपः अपरस्तदन्तर्गतेश्वरलक्षणः, अन्योऽध्यात्म- 
रूपः, तत्त्ितयपरं चेदं भाष्यम्‌। 
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सकते हैं इनका आविर्भाव-काल विक्रम की चौदहवीं शताब्दी है। 


यह भाष्य भी अपनी विशेषता रखता है। आत्मानन्द ने भाष्य के अन्त में लिखा 
है कि स्कन्दस्वामी आदि का भाष्य यज्ञपरक है; निरुक्त अधिदेव परक है; परन्तु यह 
भाष्य अध्यात्म-विषयक है। तिस पर भी मूलरहित नहीं हैं; इसका मूल विष्णुधमोत्तर है- 

अधियञ्चविषयं स्कन्दादिभाष्यम्‌, निरुक्तमधिदैवतविषयम्‌; इदन्तु भाष्यमध्यात्म 
विषयमिति। न च भिन्नविषयाणां विरोधः। अस्य भाव्यस्यमूलं विष्णुधर्मोत्तरम्‌ । 

भाष्य के निरीक्षण करने से पता चलता है कि आत्मानन्द अपने विषय के एक 
अच्छे जानकार थे। इसमें प्रत्येक मन्त्र का अर्थ परमात्मा को लक्ष्य कर रहा है। यह इस 
भाष्य की बड़ी विशेषता है। 


सायण*- सायणाचार्य विजयनगर के संस्थापक महाराज बुक्क तथा महाराज 
हरिहर के अमात्य तथा सेनानी भी थे। बुक्क के प्रधान अमात्य का पद इन्होने१६ वर्षो 
(१३६४ ई. से लेकर १३७८ ई.) तक अलंकृत किया। तदनन्तर हरिहर द्वितीय का 
मन्त्रिकार्य आपने मृत्युपर्यनत आठ वर्षो (१३७९ ई. से १३८७ ई. तक, जो इनकी 
मृत्यु का वर्ष था) तक सम्पन्न किया। इनके वेदभाष्यों के निर्णय का यही काल है १४ 
शती का उत्तरार्ध। अपने ज्येष्ठ भ्राता माधवाचार्य के द्वारा इस महनीय कार्य में प्रेरित 
किये जाने के कारण ये भाष्य 'माधवीय' नाम से प्रख्यात हैं। “वैदिक भाषा तथा धर्म 
के सुदृढ़ गढ़ में प्रवेश करने के लिए हमारे पास एक ही विस्वासाह साधन हैं, और 
वह है सायण का यही वेदभाष्य।” हमारा तो यह निश्चित मत है कि वैदिक सम्प्रदाय 
के सच्चे ज्ञाता होने के कारण सायण का वेदभाष्य वास्तव में वेदार्थ की कुंजी है और 
वेद के दुगम दुर्ग में प्रवेश कराने के लिए यह विशाल सिंहद्वार है। 


(२) साम- भाष्य 

सामसंहिता पर सायण भाष्य लिखने से पहले दो भाष्यों का पता चलता है। एक 
अन्य अन्थकार ने संहिता के ऊपर तो अपना भाष्य नहीं लिखा, लेकिन सामवेदियो के 
नित्य नैमित्तिक अनुष्ठानों में आनेवाले मन्त्रं की व्याख्या लिखी। अतः तीन ही ग्रंथकारों 
का अब तक पता चला हैं, जिन्होंने साम की पूरी संहिता पर अथवा साम के 
अनुष्ठानोपयोगी मन्त्रों पर अपनी व्याख्याएँ लिखी। 

माधव- ये सामसंहिता के प्रथम भाष्यकार प्रतीत होते हैं। साम के दोनों खण्डों- 
छन्द आर्चिक तथा उत्तर आर्चिक-पर इन्होंने अपना भाष्य लिखा। इसका नाम 'विवरण' 


१. सायण की विस्तृत जीवनी के लिए देखिए अन्धकार द्वारा रचित “आचार्य सायण और माधव' (हिं सा. 
सम्मेलन, प्रयाग) 
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है। छन्द आर्चिक के भाष्य को 'छन्दसिका विवरण' तथा उत्तरार्चिक के भाष्य को “उत्तर 
विवरण' नाम दिया गया है! अभी तक यह भाष्य अमुद्रितावस्था में ही पड़ा है, परन्तु 
इसके पता लगाने वाले सत्यव्रत सामश्रमी ने सबसे पहले अपने सायणभाष्य के 
संस्करण में इस भाष्य के कुछ अंश टिप्पणी के रूप में दिए हैं। 


माधव के पिता का नाम 'नारायण' था, जिसे कुछ विद्वानों ने स्कन्दस्वामी के 
ऋग्भाष्य के पूरक तथा सहायक 'नारायण' से अभिन्न ही माना है, परन्तु अभी इन दोनों 
की अभिन्‍नता मानने के लिए प्रबल प्रमाण प्राप्त नहीं हुए हैं; तथापि इनके 
आविर्भावकाल का निश्चित अनुमान किया जा सकता है। देवराज यज्वा (१२ शतक) 
ने अपने निघण्टु-भाष्य की अवतरणिका में किसी-माधव का निर्देश किया है। सम्भवतः 
यह माधव सामभाष्य-रचयिता माधव ही है। इतना ही नहीं, महाकवि बाणभट्ट विरचित 
कादम्बरी का- 


रजोजुषे जन्मनि सत्त्ववृत्तये स्थितौ प्रजानां प्रलये तमःस्पूशे । 
अजाय सर्गस्थितिनाशहेतवे त्रयीमयाय त्रिगुणात्मने नमः।। 


मंगल पद्य माधव के साम-विवरण में भी मंगल के रूप में मिलता है। इस पद्य 
का त्रयीमयाय' शब्द यही सूचित करता है कि इसका किसी वैदिक ग्रन्थ के मंगलाचरण 
में होना नितान्त उपयुक्त है। अतः माधव ने सर्वप्रथम इसे अपने सामभाष्य के मंगल 
के लिए बनाया होना, यही अनुमान सिद्ध है। भाष्यकार माधव बाणभट्ट के कोई पूज्य 
आचार्य गुरु हो सकते हैं। बाणभट्ट के पूर्वज वेद के पारंगत पण्डित थे, बाण को भी, 
जैसा कि हर्षचरित से पता चलता है, वेदवेदाङ्ग की शिक्षा विद्वान्‌ गुरु से मिली थी। यह 
घटना पूर्व अनुमान की पुष्टि मात्र करती हैं। यदि वह ठीक हो तो कहना ही पड़ेगा कि 
बाणभट् के पूर्ववर्ती माधव का समय वि. सं. ६५७ (६०० ई.) से इधर का नहीं हो 
सकता। अतः माधव को विक्रम की सातवीं शताब्दी में मानना ठीक जान पड़ता है। 


माधव का भाष्य अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है क्योंकि ये साम सम्प्रदायों को विशेष रूप 
से जाननेवाले थे) इसका पता इसबात से चलता है, जैसा सत्यत्रत सामश्रमी ने 
दिखलाया है कि अनेक स्थलों पर सायण ने आर्च पाठ (ऋग्वेद में प्रदत्त पाठ) की ही 
व्याख्या की है, परन्तु इन स्थलों पर माधव ने साम पाठ (सामवेद में स्वीकृत पाठ, जो 
आर्च पाठ से भिन्न है) को दिया है। अन्य विशेषता का पता माधवभाष्य के मुद्रित हो 
जाने पर चलेगा। इस भाष्य का प्रकाशन वेदभ्यासियों के लिये निःसंदेह बड़े काम का 
होना। 


भरतस्वामी-भरतस्वामी ने सामसंहिंता पर भाष्य लिखा था, यह भी अभी 
अप्रकाशित ही हौ. इसके निम्नलिखित पद्य से पता चलता है कि भरतस्वामी 


वेद-भाष्यकार ५५ 
काश्यपगोत्र के ब्राह्मण थे; इनके पिता का नाम नारायण तथा माता का यज्ञदा था, 
इन्होंने सामवेद की समस्त ऋचाओं की व्याख्या लिखी- 


इत्थं श्रीभरतस्वामी काश्यपो यज्ञदासुतः। 
नारायणार्यतनयो व्याख्यात्‌ साम्नामृचोऽखिलाः।। 
भरतस्वामी ने ग्रन्थ के आरम्भ में अपना परिचय दिया है- 


नत्वा नारायणं तातं तत्मसादादवाप्तधीः। 
साम्नां श्रीभरतस्वामी काश्यपो व्याकरोदूचम्‌ ।। 
होसलाधीश्वरे पृथ्वी रामनाथे प्रशासति। 
व्याख्या कृतेयं क्षेमेण श्रीरङ्गे वसता मया।। 


इन पद्यों से पता चलता है कि नारायण के पुत्र काश्यप भरतस्वामी ने श्रीरङ्गम्‌ 
जैसे प्रसिद्ध वैष्णवतीर्थ में रहते हुए होयसलाधीश्वर रामनाथः के राज्यकाल में इस भाष्य 
को बनाया। अपने समकालीन राजा के नामोल्लेख से भरतस्वामी के समय का पूरा पता 
हमें चलता है। 

होयसलवंश के विख्यातनामा वीर रामनाथ अपने समय के एक प्रतापी नरेश थे। 
इनके पिता सोमेश्वर इस वंश के प्रधान उन्नायको में से माने जाते हैं। इन्होंने समस्त 
चोल राजाओं के प्रदेशों को जीतकर अपने अधीन कर लिया था। रामनाथ सोमेश्वर के 
द्वितीय पुत्र थे, जो देवल महादेवी के गर्भ से उत्पन्न हुए थे। सोमेश्वर ने पैतृक सिंहासन 
अपने प्रथम पुत्र, बिज्जल रानी के गर्भ से उत्पन्न, नरसिंह तृतीय को दिया था तथा 
रामनाथ को अपने राज्यकाल में ही दक्षिण प्रदेशों का शासक बनाया था। पिता की मृत्यु 
के अनन्तर रामनाथ इस प्रान्त के शासक बने ही रहे! श्रीरङ्गम्‌ इनंके ही राज्य में पड़ता 
था। अतः भरतस्वामी का उपर्युक्त उल्लेख बिलकुल ठीक है। ये अपने ज्येष्ठ भ्राता से 
अलग, स्वतन्त्र रूप से दक्षिण प्रदेश में शासन करते थे। महीपुर के दक्षिण-भाग में 
इन्होंने अपने भाई से लड़ाई भी लड़ी थी। इनके पिता के द्वारा विजित चोल प्रदेश पर 
इन्हीं का शासन होता था। इनके जेठे भाई होयसल नरसिंह तृतीय की मृत्यु ई. सन्‌ 
१२९२ में हुई, जिसके कुछ ही साल बाद (लगभग १२९४ या १२९५ में ये भी यहाँ 
से चल बसे। इनके पुत्र विश्वनाथ इनके स्थान पर दक्षिण देश के शासक हुए, परन्तु 
इनकी भी मृत्यु केवल तीन वर्ष के ही भीतर हो गई। इसके बाद इनका भी प्रदेश नरसिंह 
तृतीय के सुपुत्र बीर बल्लाल तृतीय के पैतृक राज्य में मिल गयां 


इस विवरण के आधार पर रामनाथ के शासन का अन्त वि. सं. १३ 
(१२९५ ई.) में हुआ। इससे भरतस्वामी के भाष्य का रचनाकाल सम्भवतः वि. 


१. रामनाथ के विवरण के लिये देखिए कैम्ब्रिज हिस्ट्री आफ इण्डिया भाग ३, पृ. ४८३ 


८६। 
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१३४५ के आसपास होगा। अतः भरतस्वामी विक्रम की चौदहवीं सदी के मध्य-काल 
में अवश्य विद्यमान थे। ये दक्षिण भारत के रहनेवाले थे। भरतस्वामी के भाष्य तथा 
सायणभाष्य में लगभग साठ-सत्तर वर्षों का अन्तर होगा। भरतस्वामी का भाष्य बहुत 
संक्षिप्त है। पूर्ववर्ती भाष्यकार माधव से इसमें पर्याप्त सहायता ली गई प्रतीत होती है। 
भरतस्वामी ने साम-ब्राह्मणों पर भी भाष्य लिखा है। अतः भरतस्वामी विक्रम को 
चौदहवीं सदी के मध्य-काल में अवश्य विद्यमान थे। ये दक्षिण भारत के रहनेवाले थे। 
भरतस्वामी के भाष्य तथा सायणभाष्य में लगभग साठ-सत्तर वर्षों का अन्तर होगा। 
भरतस्वामी का भाष्य बहुत संक्षिप्त है। पूर्ववर्ती भाष्यकार माधव से इसमें पर्याप्त 
सहायता ली गई प्रतीत होती है। भरतस्वामी ने साम-ब्राह्मणों पर भी भाष्य लिखा है। 
अत: पूरी संहिता पर इनका भाष्य होना चाहिए। 
गुणविष्णु- गुणविष्णु के सामन्मत्र-व्याख्यान का नाम मिथिला तथा बङ्गाल में 
खूब है। वहां के सामवेदियो के नित्य नैमित्तिक विधियों के उपयोगी सामन्त्रों की व्याख्या 
कर इन्होंने बड़ा भारी काम किया। ये मिथिला या बङ्गाल के किसी भाग के रहने वाले 
थे। इनके छान्दोग्य-मन्त्रभाष्य का एक सुन्दर संस्करण कलकत्ता की संस्कृत-परिषद्‌ ने 
निकाला है। इसकी प्रस्तावना में विद्वान्‌ संपादक ने गुणविष्णु के विषय में अनेक ज्ञातव्य 
विषयों का विवेचन विद्वत्ता के साथ किया है। 
यह छान्दोग्य मन्त्रभाष्य सामवेद की कौथुम शाखा पर है (हलायुधेन ये काण्वे 
कौथुमे गुणविष्णुना)। इस भाष्य तथा सायणकृत मन्तरब्राह्मण के भाष्य की तुलना करने 
से जान पढ़ता है कि सायण ने गुण-विष्णु के भाष्य को आधार मानकर अपना भाष्य 
लिखा। हलायुध के द्वारा भी इस ग्रन्थ को उपयोग में लाने के प्रमाण मिलते हैं। इससे 
सम्भव है कि गुण-विष्णु-बल्बालसेन या उनके प्रसिद्ध पुत्र लक्ष्मणसेन के राज्यकाल में 
विद्यमान थे। अत: इनका समय विक्रम की १२वीं सदी का अन्त तथा १३वीं सदी का 
आरम्भ माना जा सकता है। 
गुणविष्णु का छान्दोग्य-मन्त्रभाष्य' ग्रन्थ नितान्त विख्यात है तथा प्रकाशित भी 
है। इनके अन्य दो ग्रन्थों का भी पता चलता है-पहला मन्त्र ब्राह्मणभाष्य तथा दूसरा 
पारस्करगृह्वासूत्रभाष्य। इस ग्रन्थों की रचना से ये अपने समय के एक प्रख्यात वैदिक 
प्रतीत होते हैं। 


(३) शुक्ल यजुर्वेद- भाष्य 
(क) मध्यन्दिनसंहिता के दो प्रमुख भाष्यकर हैं 


(९) उवट- ये आनन्दपुर के निवासी वज़ट के पुत्र थे, तथा अवन्ती में निवास 
करते समय राजा भोज के शासन काल में (महीं भोजे प्रशासति) इस भाष्य का निर्माण 
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किया*। फलतः इनका समय ११वीं शती का मध्यकाल है। (भोज का राज्यकाल= 
१०१८ ई. से लेकर १०६० ई. तक)। पिता-पुत्र के विशिष्ट नामकरण से ये काश्मीरी 
प्रतीत होते हैं। काव्यप्रकाश के टीकाकार भीमसेन उवट को मम्मट का अनुज मानते 
हैं, जो काल-विरुद्ध होने से संशययुक्त मालूम पड़ता है। इनका भाष्य लध्वक्षर होने 
पर भी बड़ा ही प्रोज्जवल, प्रामाणिक और सरल है। इसमें अनेक मन्त्रों के अर्थ 
अध्यात्मपरक भी बतलाये गये हैं। उवट मध्ययुग के एक नितान्त प्रौढ़ वेदज्ञ थे। इनकी 
अन्य रचनायें हैं- (क) ऋक- प्रातिशाख्य की टीकाः (ख) यजुःप्रातिशाख्य की टीका; 
(ग) ऋकसर्वानुक्रमणी पर भाष्य, (घ) ईशावास्य उपनिषद्‌ पर भाष्य, जो सब प्रकाशित 
ह 

(२) महीधर- इनके भाष्य का नाम 'वेददीप' है, जो विशेष मौलिक न होने पर 
भी अर्थ की विशदता प्रकट करने में नितान्त उपादेय है। महीधर काशी के निवासी नागर 
ब्राह्मण थे। इनके प्राचीन पुस्तकालय की हस्तलिखित प्रतियाँ हाल में सरस्वती भवन 
पुस्तकालय में संगृहीत की गई हैं। इनके भाष्य पर उवट भाष्य की स्पष्ट छाया है, परन्तु 
इन्होंने निरुक्त, श्रौतसूत्र आदि से उद्धरण देकर यज्ञप्रक्रिया के विदान को सुबोध रूप 
से समझाया है और एक प्रकार से उवट-भाष्य को स्पष्टतर तथा विशद बनाया है। 
महीधर वैदिक होने के अतिरिक्त तन्त्र-शास्र के मर्मविद्‌ तान्त्रिक भी थे, जिन्होने अपने 
तन्त्रग्नन्थ मन्त्रमहोदधि का निर्माण १६४५ विं.सं. (-१५८८ ई.) में किया। फलतः 
इनका आविर्भाव काल १६ शती का उत्तरार्ध है और इस प्रकार ये उवट के पाँच सौ 
वर्षो के अनन्तर उत्पन्न हुए। ये नरसिंह के उपासक थे जिसका उल्लेख इनके अन्यथो में 
बहुश: उपलब्ध है। 


(ख) काण्वसंहिता- भाष्य 
हलायुध- सायण के पीछे अनन्ताचार्य, आनन्दबोध आदि अनेक विद्वानों ने 
शुल्क यजुर्वेद की काण्वसंहिता पर अनेक भाष्य बनाए, परन्तु सायण के पूर्ववर्ती प्रधान 
लेखकों में हलायुध ने इस संहिता पर अपना भाष्य लिखा। इस भाष्य का नाम ब्राह्मण 


१. आनन्दपुरवास्तव्यवग्रटाख्यस्य सूनूना। 
उबटेन कृतं भाष्यं पदवार्क्य: सुनिश्चितै:। 
ऋष्यादीश्च पुरस्कृत्य अवन्त्यामुवटो वसन 
मन्त्राणां कृतवान्‌ भाष्यं महीं भोजे प्रशासति 
(शुक्ल यजुर्वेद के भाष्य का अन्त) 
२. अब्दे विक्रमतो जाते बाणवेदनुपर्मिते। 
ज्येशाष्टम्यां शिवस्यात्रे पूर्णो मन्त्रमहोदधिः॥ 
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-सर्वस्व' है। इसके आरम्भ में हलायुध ने अपने विषय में कुछ वृत्त दिया है, जिससे 
जान पड़ता है कि वे बंगाल के अन्तिम हिन्दू नरेश सुप्रसिद्ध लक्ष्मणसेन के दरबार में 
धर्माधिकारी के गौरवपूर्ण पद पर प्रतिष्ठित थे। यह पद उन्हें जवानी ढलने पर मिला था। 
वे इसके सर्वथा योग्य थे। बाल्यकाल में वे राजपण्डित हुए। चढ़ती जवानी में श्वेत छत्र 
धारण करने का अधिकार तथा मान उन्हें दिया गया। अन्तिम समय में वे राजा के 
धर्माधिकारी बने- 


बाल्ये ख्यापितराजपण्डिपदं श्रेताचिंबिम्बोज्ज्वल- 
च्छत्रोस्तिक्तमहामहस्तमुपदं दत्वा नवे यौवने। 
यस्मै यौवनशेषयोग्यमखिलक्ष्मापालनारायणः 
श्रीमान्‌ लक्ष्मणसेनदेवनृपतिर्धर्माधिकारं ददौ।। 
राजा लक्ष्मणसेन के साथ इस सम्बन्ध से इनका समय सरलता से जाना जा 
सकता है। लक्ष्मणसेन ने बड़ी योग्यता से गौड़ देश का शासन किया था। सुप्रसिद्ध 
लक्ष्मण संवत्‌ (लं-सं.) के चलाने वाले ये ही विद्याप्रेमी महाराज हैं। ११७० ई. के 
लगभग इन्होंने अपने विख्यात पिता बल्लालसेन के बाद सिंहासन पर बैठे! लगभग 
३० वर्ष तक ये राज्य करते रहे। १२०० ई. में इनके राज्य का अन्त हुआ*। अतः 
इनका समय वि.सं. १२२७-१२३७ तदनुसार ई. सन्‌ ११७० से १२०० तक है। 
लक्ष्मणसेन के धर्माधिकारी होने के कारण हलायुध का भी यही समय होना चाहिए। 
अत: हलायुध का काल विक्रम की १२वीं शताब्दी का पूर्वार्ध है। 
हलायुध अपने समय के प्रख्यात वैदिक विद्वान्‌ थे।ब्राह्मण-सर्वस्व के अतिरिक्त 
मीमांसासर्वस्व, वैष्णवसर्वस्व, शैवसर्वस्व तथा पण्डित-सर्वस्व आदि ग्रन्थ हलायुध की 
लेखनी से उत्पन्न हुए। इससे ये न केवल वेद तथा मीमांसा के ही मान्य पण्डित प्रतीत 
होते है, प्रत्युत आगम-विशेषतः वैष्णव तथा शैव आगम-के भी मर्मज्ञ जान पड़ते हैं। 
अत: ऐसे योग्य व्यक्ति का राज्य के धर्माधिकारी का पद सुशोभित करना नितान्त 
उचित था। 
सायणाचार्य ने माध्यन्दिनसंहिता के ऊपर उवटभाष्य होने के कारण अपना कोई 
भाष्य नहीं लिखा। सायण ने पूरी काण्वसंहिता पर ही अपना भाष्य लिखा।' 
अनन्ताचार्य-ये काशी के वैदिक विद्वान्‌ तथा माध्य वैष्णव थे। १६वीं शती इनका 
स्थिति काल है। इन्होंने काण्वसंहिता के उत्तरार्ध पर (२१ अ.-४० अ. तक) अपना 


१. स्मिथ-प्राचीन भारत का इतिहास, पृ. ४०३-४०७ (तृतीय संस्करण)। 


२. इसका प्रथमार्ध चौखम्बा संस्कृत सीरीज में पहिले से प्रकाशित है। उत्तरार्ध का प्रकाशन सम्पूर्णानन्द 
संस्कृत विश्वविद्यालय ने अभी किया है (१९७९ ई.) । 
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भाष्य बनाया। इसके भाष्य पर महीधर के भाष्य की स्पष्ट छाया है। फलतः ये उनके 
उत्तरकालीन ग्रन्थकार हैं। स्थान-स्थान पर इन्होंने मन्त्रों का अर्थ विष्णुपरक किया है। 
यह सम्प्रदायानुसारी व्याख्या इनके पाण्डित्य तथा पुराणज्ञता की विशेष द्योतिका है। 
युक्लयजुःप्रातिशाख्य पर भी इनकी एक टीका है, जो उवट की व्याख्या के सामने 
विशेष महत्त्व नहीं रखती। 


आनन्दबोध भट्टोपाध्याय- सारस्वती सुषमा पत्रिका (वाराणसेय संस्कृत 
विश्वविद्यालय) में आनन्दबोध भट्टोपाध्याय का काण्व-संहिंता के चतुर्थ दशक 
- (अध्याय ३१-४०) का भाष्य क्रमशः (सं. २००९-२०११) प्रकाशित है। सम्पूर्ण 
संहिता पर इनके भाष्य मिलने की सूचना दी गई है, जो शीघ्र ही प्रकाशित होनेवाला 
है। ग्रंथ के अन्त की पुष्पिका के अनुसार ये वासुदेवपुरी-निवासी जातवेद भट्टोपाध्याय 
के पुत्र चतुर्वेदी थे। इनके सम्बन्ध में केवल इतनी ही सूचना उपलब्ध है। अपने भाष्य 
में इन्होंने देवता, ऋषि, छन्द का निर्देश एवं यज्ञ तथा मन्त्रों का विनियोग भी यथास्थान 
दिया है। इसकी भाषा सरल और सुबोध है। इसमें व्याकरण सम्बन्धी व्युत्पत्तियाँ भी दी 
गई है। ब्राह्मणों आदि से उद्धरण भी इन्होंने अपने अर्थ की पुष्टि में यत्र-तत्र दिये हैं। 
माध्यन्दिन यजुर्वेद पर उवट और महीधर के भाष्य से इनकी तुलना करने पर ऐसा 
लगता है कि इन पर उवट का प्रभाव विशेष लक्षित किया जा सकता है, तथापि इन्होंने 
अपनी मौलिकता भी प्रदर्शित की है। उदाहरणार्थ इस मन्त्र के भाष्य को लें- 
केतुं कृण्वन्नकेतवे पेशो मर्या अपेशसे! 
समुषद्धिरजायथाः।। (माव्यदिन सं. २९/३६; काण्व सं. ३१/१२) 
उवट और महीधर ने 'मर्या' को विभक्ति-व्यत्यय से “मर्याय-मनुष्याय' अर्थ में 
ग्रहण किया, किन्तु आनन्दबोध ने उसे प्रथमान्त 'मर्या:' ही माना है। साथ ही यह भी 
कहा जा सकता है कि महीधर की भाँति” इन्होंने अधिक स्पष्ट अर्थ नहीं किया है। इस 
दृष्टि से इनकी शैली उवट से अधिक मिलती हुई जान पड़ती है, परन्तु विना पूरा ग्रंथ 
देखे इसके विषय में कुछ विशेष कहा नहीं जा सकता 


(४) कृष्णयजुर्वेद-तैत्तिरीय- भाष्य 
तैत्तिरीयसंहिता कृष्णयजुवेंद की प्रधान संहिता है। सायणाचार्य सबसे पहले इसी 
संहिता पर अपना प्रसिद्ध भाष्य लिखा। सायण के भाष्य के पहले भी अनेक आचायाँ 
ने इस संहिता पर अपना व्याख्यान लिखा था। इस व्याख्याकारों के विषय में हमारा ज्ञान 
नितान्त कम है। इनके भाष्य भी अभी तक उपलब्ध नहीं हुए हें। इन्होंने भाष्य बनाया- 
इसका पता हमें केवल परवती लेखकों के ग्रन्थों में दिए गये उल्लेखों से ही चलता है। 
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केवल एक ही भाष्यकार भट्टभास्कर मिश्र का पूरा भाष्य मिलता है. तथा सुन्दर रीति 
से संपादित होकर प्रकाशित भी किया गया है। भट्टभास्कर मिश्र का ही व्यक्तित्व इस 
संहिता के सायणपूर्व भाष्यकारों में विशेषरूप से परिस्फुट है। इस सामान्य वर्णन के 
अतिरिक्त इनका कुछ विशिष्ट वर्णन यहाँ किया जा रहा है। 

कुण्डिन- कुण्डिन ने तैत्तिरीयसंहिता पर वृत्ति बनाई थी, इसका पता हमें 
काण्डानुक्रमणी के इस श्लोकार्ध से चलता है- 

यस्याः पदकृदात्रेयो वृत्तिकारस्तु कुण्डिनः। 

पदपाठकार आत्रेय के साथ सम्बद्ध होने से कुण्डिन एक प्राचीन आचार्य प्रतीत 
होते हैं। बहुत संभव है कि इन्होंने गुप्त काल में अपनी वृत्ति बनाई हो। इनका न तो 
ग्रन्थ मिला है और न अन्य बातों का ही पता चलता है। 

भवस्वामी- आचार्य भवस्वामी ने भी इस संहिता पर भाष्य बनाया होगा। इसका 
पता “बौधायन-प्रयोगसार' के आरम्भ में केशवस्वामी के इस वाक्य से चलता है- 
'भवस्वामिमतानुसारिणा मया तु उभयमण्यंगीकृत्य प्रयोगसारः क्रियते।' 
भट्टभास्कर ने अपने भाष्य के आरम्भ में भवस्वामी का उल्लेख किया है, जिससे इनके 
भाष्यकार होने की बात पुष्ट होती है। 

गुहदेव-इनके तैत्तिरीयसंहिता के भाष्यकार होने में सबसे निश्चित प्रमाण देवराज 
यज्वा के निघंटु-भाष्य से मिलता है। भाष्य के आरम्भ में देवराज यज्वा ने गुहदेव को 
भाष्यकार लिखा है। तैत्तिरीय आरण्यक के 'रश्मयश्च देवा गरगिर:” मन्त्र के “गरगिर 
शब्द की गुहदेव-कृत व्याख्या को देवराज ने उद्धृत किया हैः, जिससे इनके 
तैत्तिरीयसंहिता के व्याख्याकार होने की बात पुष्ट होती है। ये भी प्राचीन भाष्यकार हैं 
क्योंकि आचार्य रामानुज ने 'वेदार्थसंग्रह' में गुहदेव का नामोल्लेख किया है! अत 
विक्रम की आठवीं या नवीं शताब्दी में इनका होना अनुमान सिद्ध है। 

क्षुर-आचार्य क्षुर ने तैत्तिरीयसंहिता पर कोई भाष्य अवश्य लिखा था। इसका 
पता सायणाचार्य की 'माधवीया धातुवृत्ति’ में दिये गये अनेक निर्देशों से मिलता है। 
इनमें क्षुर का नाम भट्टभास्कर के नाम से पूर्व ही उल्लिखित है- “यथा त्रय एनां 
महिमानः सचंते (तै.सं. ४-३-११)- इत्यत्र क्षुरभट्टभास्करीययोः सचंते समंते 
इति।' हमारा अनुमान है कि क्षुर भाष्कर मिश्र से प्राचीन है। 


१. तथा च 'रश्मयश्च देवा गरगिर:' इत्यत्र गुहदेवः “गरमुदकं गिरन्ति पिवन्तीति गरगिरः' इति भाष्यं कृतवान्‌। 
२. यथोदितक्रमपरिणतभक्त्ये लभ्य च भगवद्बोधायन-टंक-द्रमिडगुहदेवकर्णिद भारुचिप्रभृत्यविगीत-' 
शिष्टपरिगृहीतपुरा तनवेदवेदान्तव्याख्यान-सुव्यतार्थश्रुक्ति निकरनिदर्शितोऽयं पन्थाः। 


` वेद-भाष्यकार ६१ 

भट्ट भास्कर- इनके समय का निर्धारण करना वैदिक भाष्यकारों के इतिहास के 
लिए नितान्त आवश्यक है। सायणाचार्य के द्वारा निर्दिष्ट होने से इनका समय विक्रम 
की १५वीं शताब्दी से पहले ही होना निश्चित है। वेदाचार्य (अपरनाम लक्ष्मण” समय 
वि. सं. १३००) ने अपने “सुदर्शन मीमांसा' नामक ग्रंथ में भट्ट भास्कर मिश्र का ही 
नामोल्लेख नहीं किया है, प्रत्युत इनके वेदभाष्य-जिसका नाम 'ज्ञानयज्ञ' है-से भी 
अपना परिचय दिखलाया है।* देवराज यज्वा के द्वारा इनके उल्लेख किये जाने की 
घटना का संकेत हम पहले कर आए हैं। प्रसिद्ध वैदिक हरदत्त (वि.सं. १२वीं शताब्दी) 
ने एकाग्नि-काण्ड के अपने भाष्य में भास्करकृत भाष्य से विशेष सहायता ली है। इन 
सब प्रमाणों के आधार पर भट्ट भास्कर मिश्र का समय विक्रम की १२वीं शताब्दी के 
पूर्व ठहरता है। अत: इन्हें ११वीं सदी में मानना अयुक्तियुक्त न होगा! इसकी पुष्टि इस 
बात से भी होती है कि भास्कर के द्वारा अपने भाष्य से उद्धृत ग्रन्थ तथा ग्रंथकार (जैसे 
आर्यटीय, अमरकोष काशिका आदि) अत्यन्त प्राचीन हैं। इसलिए इनका उक्त काल 
उचित ही प्रतीत होता है। 

भट्ट भास्कर ने तैत्तिरीयसंहिता पर भाष्य है। यह बड़ी विद्वता से रचा है। 
प्रमाणरूप से अनेक वैदिक ग्रंथ उद्धृत किए गए हैं। लुप्त वैदिक निघण्टुओं से भी 
अनेक प्रमाण दिए गए हैं। मन्त्रों के अर्थ-प्रदर्शन में कहीं-कहीं भास्कर ने भिन्न-भिन्न 
आचार्याभिमत अर्थो को भी दिखलाया है यज्ञपरक अर्थ का ही निर्देश इसमें नहीं हैं, 
बल्कि आध्यात्म तथा अधिदैव पक्ष में भी वेदमन्त्रों का अर्थ बड़ी सुन्दरता से किया गया 
है। उदाहरणार्थ हंसः शुचिषद्‌ वसुरन्तरिक्षसत प्रसिद्ध मन्त्र के हंस' पद की तरह से 
व्याख्या की गई है। अधियज्ञ पक्ष में हंस का अर्थ है- (हन्ति पृथिवीमिति हंस:), 
अधिदैवपक्ष में हंस का अर्थ है-आदित्य तथा अध्यात्मपक्ष हंस है-आत्मा। इसी तरह से 
अन्य मन्त्रो के भी अर्थ कई प्रकार के किए गए हैं। इस प्रकार की अन्य विशेषताओं 
के कारण यह वैदिक साहित्य में इतना महत्त्व रखता है। 


(५) अथर्वसंहिता भाष्य 
अथर्वसंहिता का भाष्य पहले पहल सायण ने ही प्रस्तुत किया। इनके पहिले 
किसी भी विद्वान्‌ ने इस वेद का संहिता पर भाष्य नहीं लिखा। सायण ने पूरी संहिता 
पर भाष्य लिखा था, परन्तु छपे हुए ग्रन्थों में केवल १२ काण्डों (१-४, ६-८,११, 
१७-२० काण्ड) का ही भाष्य मिलता है। इस प्रकार इस वेद पर सायण-भाष्य भी 
अधूरा ही है। 


१. तत्र भाष्यकृता भट्टभास्करमिश्रेण ज्ञानयज्ञाख्ये भाष्ये एतठामाणव्याख्यान-समये चरणमिति देवताविशेष 
इति तदनुगुणमेव व्याख्यात्‌। (सुदर्शन-मीमांसा १.४) 


६२ वैदिक साहित्य 
ब्राह्मण- भाष्य 
संहिताओं के समान भिन्न-भिन्न शाखाओं के ब्राह्मणों पर भी कालान्तर में 
विद्वानों ने रीकायें तथा भाष्यों का प्रणयन किया। इनमें प्रधान आचायोँ का संक्षिप्त 
विवरण यहाँ प्रस्तुत किया जाता है। 


शतपथ-ब्राह्मण- शतपथ दोनों शाखाओं-माध्यन्दन तथा काण्व पर भाष्य 
मिलता है। 


(१) काण्व शतपथ पर भाष्य महाभारत के टीकाकार नीलकण्ठ ने किया था। 
भाष्य तो मिलता नहीं, केवल उसका निर्देश वनपर्व के १६२ अ. के ११वे श्लोक 
की टीका में उन्होंने स्वयं किया है। 

(२) माध्यनिन्द शतपथ- सुनते हैं उवट ने इस पर टीका लिखी थी। इनसे 
बहुत पहिले हरिस्वामी ने पूरे शतपथ पर अपना भाष्य बनाया था, जो आजकल पूरा 
नहीं मिलता। ये बड़े- भारी वैदिक थे। ये पराशर गोत्रीय नागस्वामी के पुत्र तथा अवन्ती 
के राजा विक्रम के धर्माध्यक्ष थे। सौभाग्य से इनके भाष्य में रचना काल का निर्देश है। 
भाष्य का निर्माण ३७४० कलिवर्ष (अर्थात्‌ ५३८ ई.) में हुआ था, जिससे स्पष्ट है 
कि ये विक्रम की षष्ठ शताब्दी में विद्यमान थे। यह भाष्य प्राचीन तथा प्रामाणिक है। 

ऐतरेय ब्राह्मणं-ऐतरेय ब्राह्मण पर निम्नलिखित भाष्य उपलब्ध होते हैं- 

(१) गोविन्दस्वामी- “दैव” की टीका “पुरुषकार” के कर्ता श्रीकृष्णलीलाशुक 
मुनि (१३ शती) ने १९८वीं कारिका की रीका में “गोविन्द स्वामी” का उल्लेख किया 
है (अनन्तशयन-ग्रन्थमाला में प्रकाशित)। यही उद्धरण 'माधवीया धातुवृत्ति” में भी 
मिलता है। 'बौधायनीय-धर्म-विवरण' का कर्ता सम्भवतः यही ग्रन्थकार है। इसमें 
कुमारिल का निर्देश और उनके प्रख्यात ग्रन्थ 'तन्त्रवार्तिक' का उद्धरण मिलता है। अतः 
इनका समय ८ शती के अनन्तर १३ शती से पूर्व सम्भवतः दशम शतक है। 

(२) षड्गुरु शिष्य- इन्होंने एतरेय-ब्रा., एत.आर., आश्वलायन श्रौत तथा गृह्य 
और सर्वानुक्रमणी पर टीकायें लिखी हैं, जिनमें से ऐतरेय ब्रा. की टीका अभी अधूरी 

ही प्रकाशित है (अ.श.अ.), परन्तु कात्यायन की 'सर्वानुक्रमणी' की 'वेदार्थदीपिका' 
व्याख्या नितान्त प्रख्यात तथा सुसम्पादित है (आक्सफोर्ड से प्रकाशित)। अन्तिम टीका 
का रचनाकाल १२३४ सं. (-१ १७७ ईस्वी) ग्रन्थकार ने दिया है। फलत: इनका समय 
१२वीं शती का मध्य काल है। 
(३) आचार्य सायण- इनकी टीका आनन्दाश्रम पूना से प्रकाशित है। भरत- 
स्वामी का सामविधान ब्राह्मण पर, गुणविष्णु का छान्दोग्य ब्राह्मण पर तथा द्विजराज भट्ट 
का संहिंतोपनिषद्‌ ब्राह्मण पर भाष्य प्रकाशित है। 


वेद-भाष्यकार ६३ 
तैत्तिरीय- ब्राह्मण 


(१) भवस्वामी- भट्टभास्कर के कथनानुसार इनका भाष्य वाक्यार्थपरक था। 
केशव स्वामी ने (जिनका नाम ११ शतक में निर्मित 'त्रिकाण्ड मण्डन' में उल्लिखित 
है) बौधायन-प्रयोगसार में भवस्वामी का नाम निर्दिष्ट किया है। अत: इनका समय दशम 
शतक मानना उचित होगा। तैत्तिरीयसंहिता तथा तैत्तिरीय ब्राह्मण पर इनके भाष्य 
निर्दिष्टमात्र हैं, उपलब्ध नहीं। 


(२) भट्ट भास्कर- 'तैत्तिरीयसंहिता' के ऊपर भाष्य लिखने के बाद इन्होंने 
तैत्रियी ब्राह्मण पर भी अपना भाष्य लिखा। 


(३) आचार्य सायण- इन्होंने भी तैत्तिरीय-ब्राह्मण पर अपना भाष्य लिखा है, 
जो नितान्त लोकप्रिय है। 


सामवेदीय ब्राह्मण 

सामवेद के ब्राह्मणों पर सायण से पहिले भी कई आचारो ने टीकायें लिखी हैं। 
हरिस्वामी के पुत्र जयस्वामी ने ताण्ड्य ब्राह्मण पर, गुणविष्णु ने मन्त्र-्राह्मण पर, 
भास्कर मिश्र ने आर्षेय-ब्राह्मण पर तथा भरतस्वामी ने सामविधान-त्राह्मण पर भाष्यों की 
रचना की है। आचार्य सायण ने अपनी पद्धति के अनुसार इन समग्र सामवेदीय ब्राह्मणों 
पर अपनी व्याख्या लिखी है। 


गोपथ-ब्राह्मण के ऊपर किसी व्याख्या का पता नहीं चलता! 


सायण के वेदभाष्य 

सायण के अन्य ग्रन्थों को उतना महत्व प्राप्त नहीं है जितना इन वेदभाष्यों को। 
सर्वसाधारण तो इनकी अन्य रचनाओं के अस्तित्व से भी सर्वथा अपरिचित है। वह तो 
सायण को इन्हीं वेदभाष्यों के रचयिता के रूप में जानता है तथा आदर करता है। ये 
वेदभाष्य ही सायणाचार्य की कमनीय कीर्तिलता को सर्वदा आश्रय देने वाले विशाल 
कल्पवृक्ष हैं, जिनकी शीतल छाया में आदरणीय आश्रय पाकर सायण की कीतिंगरिमा 
सदैव वृद्धि तथा समृद्धि प्राप्त करती जायेगी। ये वेदभाष्य ही सायणाचार्य की अलौकिक 
विद्वत्ता, व्यापक पाण्डित्य तथा विस्मयनीय अध्यवसाय को अभिव्यक्त करने लिए आज 
भी नितान्त समर्थ हैं तथा भविष्य में भी बने रहेंगे 

महाराज वुक्कराय ने संस्कृत साहित्य, आर्यधर्म तथा हिन्दू सभ्यता के प्रति 
विमल तथा प्रगाढ अनुराग से हम सर्वथा परिचित हैं। महाराज ने अपने उच्च विचारों 
को कार्यरूप में परिणत करने के लिए यह आवश्यक समझा कि हिन्दू धर्म के आदिम 
तथा प्राणभूत ग्रन्थ वेदों के अर्थ की सुन्दर तथा प्रामाणिक ढंग से व्याख्या की जाया 


६४ वैदिक साहित्य 
इसके लिए उन्होंने अपने आध्यात्मिक गुरु तथा राजनीतिज्ञ अमात्य माधव का आदेश 
दिया कि वेदों के अर्थ का प्रकाशन किया जाय। माधवाचार्य वेदार्थ के मर्मज्ञ मीमांसक 
थे। 'जैमिनीय न्यायमाला' की रचना कर उन्होंने अपने मीमांसा-ज्ञान का प्रकृष्ट परिचय 
दिया था। अत: ऐसे सुयोग्य विद्वान्‌ से वेदार्थ की व्याख्या के लिए प्रार्थना करना नितान्त 
उपयुक्त था, परन्तु जान पड़ता है कि अनेक आवश्यक कायों में व्यस्त रहने के कारण 
माधव अपने शिष्य तथा आश्रयदाता के इस आदरणीय आदेश को मानने के लिए तैयार 
नहीं हुए। इस कारण अथवा किसी अन्य अभिप्राय से माधव ने अपने ऊपर इस गरुतर 
कार्य के निबाहने का भार नहीं रहा। फलतः उन्होंने राजा से कहा मेरा छोटा भाई 
सायणाचार्य वेदों की सब बातों को जानता है-गूढ अभिप्राय तथा रहस्य से परिचित है। 
अतः इन्हीं को इस व्याख्या-कार्य में नियुक्त कीजिए। माधवाचार्य के इस उत्तर को 
सुनकर वीर बुक्क महिपति ने सायणाचार्य को वेदार्थ के प्रकाशन के लिए आज्ञा दी। 
तब कृपालु सायणाचार्य ने वेदार्थों की व्याख्या की। 


यह विवरण तैत्तिरीयसंहिता-भाष्य के आरम्भ में दिया गया है। इससे पाठकों को 

विदित हो जायगा कि वेदभाष्यों की रचना का उपक्रम क्योंकर हुआ। सायणाचार्य के 

यौवन का समय कपण तथा संगम के मंत्रीकार्य के संपादन में व्यय हुआ था। वे नल्लूर 

के आस-पास शासन तथा प्रबन्ध करने में अब तक लगे थे। वे विजयनगर के शासक 

हरिहर तथा बुक्क के साथ घनिष्ठ परिचय तथा गाढ़ अनुराग प्राप्त करने में अभी तक 

सौभाग्यशाली न थे। सच तो यह है कि विजयनगर से बाहर अन्य भूपालो के संग राज्य- 

प्रबन्ध में संलग्न रहने कारण सायण बुक्क के दरबार से दूर ही रहते थे। अत: यदि 

महाराज बुक्क सायण की योग्यता तथा विद्वत्ता से सर्वथा अपरिचित हों, तो यह कोई 

आश्चर्य की बात नहीं मालूम पड़ती। माधव की विशेष योग्यता को वह भलीभाँति 

जानते थे, क्योंकि माधव का समग्र जीवन विजया नगरम्‌ के शासकों के संग में बीता 
था। अतः उन्हें वेदार्थ प्रकाशन के लिए आदेश देना नितान्त स्वाभाविक हैं, परन्तु 

माधव ने अपने आपको इस उत्तरदायी कार्य के सँभालने में न लगाकर अपने भाई को 
इसके लिए चुना। उन्हें अपने भाई की विपुल विद्वत्ता तथा वेद की मर्मज्ञता में बड़ा 
विश्वास था। अत: इस कार्य को उन्हें ही सौंपा। इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि यद्यपि 
युवक की ही आज्ञा से वेदभाष्यों की रचना का सूत्र-पात हुआ; तथापि माधवाचार्य का 
हाथ इसमें विशेष दीखता है। अत: जिस प्रकार हम इन ग्रन्थ-रत्नो के लिए सायणाचार्य 
के ऋणी हैं, उसी प्रकार हम माधवाचार्य के भी ऋणी हैं। माधव के लिए हमें और भी 
आदर है। आपकी यदि प्रेरणा कहीं न हुई होती, तो इन वेद-भाष्यों की रचना ही सम्पन्न 
नहीं होती। अत: वेदाभिमानियों को महाराज बुक्क, माधवाचार्य तथा सायणाचार्य इन 
तीनों के प्रति इन गौरवमय ग्रन्थों के लिए अपनी प्रगाढ़ कृतज्ञता प्रकट करनी चाहिए। 
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अब तक 'वेदभाष्य' शब्द का प्रयोग इस ढंग से किया गया है जिससे इसके द्वारा 
किसी एक ही अन्थ को लक्षित करने का भाव प्रकट होता है, परन्तु बात ऐसी नही हैं 
“वेद” शब्द संहिता तथा ब्राह्मण के समुदाय के लिए प्रयुक्त किया जाता है। अतः 
वेदभाष्य के द्वारा संहिता तथा ब्राह्मण की व्याख्या लक्षित होती है। जिन संहिताओं तथा 
ब्राह्मणों के ऊपर सायण ने अपने भाष्य लिखे, उनके नामों का यहाँ उल्लेख किया जाता 
है। जहाँ तक पता चलता है सायण ने ज्ञान-काण्ड की व्याख्या में किसी अन्थ को नहीं 
लिखा। 


सायण ने इन सुप्रसिद्ध वैदिक संहिताओं के ऊपर अपने भाष्य लिखे- 
(१) तैत्तिरीयसंहिता (कृष्ण यजुर्वेद की) 
(२) क्रग्वेदसंहिता 
(३) सामवेदसंहिता 
(४) काण्वसंहिता (शुक्लयजुवेंदीय) 
(५) अथर्ववेदसंहिता 
सायण के द्वारा व्याख्यात ब्राह्मण तथा आरण्यक - 
(क) कृष्णयजुर्वेदीय ब्राह्मण- 
(१) तैत्तिरीय-ब्राह्मण 
(२) तैत्तिरीय आरण्यक 
(ख) ऋग्वेद के ब्राह्मण 
(३) एतरेय ब्राह्मण 
(४) एतरेय-आरण्यक 
(ग) सामवेद के ब्राह्मण- 
(५) ताण्ड्य ब्राह्मण (पञ्चर्विंशः महाब्राह्मण) 
(६) षड्विंश ब्राह्मण 
(७) सामविधान ब्राह्मण 
(८) आर्षेय ब्राह्मण 
(९) देवताध्याय ब्राह्मण 
(१०) उपनिषद्‌ ब्राह्मण 
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(११) संहितोपनिषद्‌ ब्राह्मण 

(१२) वंश ब्राह्मण 

(घ) शुक्ल यजुर्वेदीय ब्राह्मण- 
(१३) शतपथब्राह्मण 
इस प्रकार सायणाचार्य ने ५ संहिताओं के भाष्य तथा १३ ब्राह्मण-आरण्यकों की 

व्याख्या लिखी। सायणकृत वेदभाष्यों के नामोल्लेख से स्पष्टतः प्रतीत होता है कि 
उन्होंने चारों वेदों की संहिताओं के ऊपर अपने प्रामाणिक भाष्य लिखे, तथा चारों वेदों 
के ब्राहमण भाग की भी व्याख्या लिखी। शुक्लयजुर्वेद तथा सामवेद के समग्र ब्राह्मणों 
पर सायण ने भाष्य लिखे। शुक्लयजुर्वेद का एक ही ब्राह्मण मिलता है, वह है शतपथ 
ब्राह्मणा यह विपुल-काय ग्रन्थ सौ बड़े-बड़े अध्यायों में विभक्त है। सायण ने इस 
ग्रंथरत्न की सुन्दर व्याख्या लिखी। सामवेद के आठ ब्राह्मण मिलते हैं। इन आठौं 
ब्राह्मणों पर सायण ने व्याख्यान लिखा। ऋग्वेद के दो ब्राह्मण तथा दो आरण्यक हैं- 
ऐतरेय ब्राह्मण तथा एतरेय-आरण्यक; कौषीतकि-ब्राह्मण तथा कौषीतकि-आरण्यक। 
इनमें सायण ने पहले दोनों पर ही व्याख्या लिखी है। इसी प्रकार कृष्णयजुर्वेद की एक 
ही शाखा से सम्बद्ध ब्राह्मण तथा आरण्यक की व्याख्या सायण ने बनाई। कृष्णयजुर्वेद 
की अनेक शाखाओं के ग्रंथ उपलब्ध हैं, परन्तु सायण ने इन सबों को छोड़कर अपनी 
ही तैत्तिरीयशाखा के ब्राह्मण तथा आरण्यक के भाष्य लिखे। इस प्रकार सायणाचार्य ने 
वैदिक साहित्य के एक विशाल भाग के ऊपर अपने विस्तृत तथा प्रामाणिक भाष्य 
लिखें। यह कार्य इतना महत्वपूर्ण हुआ है कि उनकी समता न तो किसी प्राचीन आचार्य 
से ही की जा सकती है और न किसी परवर्ती भाष्यकार से ही, क्योंकि किसी नेभी 
इतने वैदिक ग्रन्थों पर भाष्य नहीं बनाए। यही सायणाचार्य के भाष्यों का महत्त्व है। 


तैत्तिरीय संहिता के भाष्य- सायणाचार्य ने अपने भाष्यों के आरम्भ में कुछ न 
कुछ उपोद्धात के रूप में कतिंपय पद्यो को लिखा है। इनकी परीक्षा से हम इन भाष्यों 
की रचना के क्रम को भली-भाँति बतला सकते हैं। सायणाचार्य ने सबसे पहले बुक्कराय 
के आदेश से जिस वैदिक संहिता पर भाष्य लिखा वह कृष्णयजुर्वेदीय तैत्तिरीयसंहिता 
है५ इस संहिता के सर्वप्रथम भाष्य लिखे जाने का कारण यही नहीं है कि यह सायण 
की अपनी संहिता थी। सायण तैत्तिययी शाखाध्यायी आन्त्र ब्राह्मण थे। अतः अपनी 
साखा होने से तथा अति परिचित होने के हेतु तैत्तिरीय संहिता के ऊपर सबसे पहले 


१. सायण-भाष्य के साथ यह संहिता आनन्दाश्रम ग्रन्थावली (नं. ४२) में १९०० ई. से १९०५ तक ८ 
जिल्दो में प्रकाशित हुई है। इससे पहले कलकत्ते से भी यह भाष्य ४ जिलदों में १८६०-१८८९ तक 
प्रकाशित हुआ था। आनन्दाश्रम संस्करण कलकत्ता सं. से बहुत अच्छा है। 
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भाष्य लिखना उनके लिए उचित ही नहीं, बल्कि स्वाभाविक भी है, परन्तु केवल इसी 
कारण से ही तैत्तिरयी-भाष्य सर्वप्रथम रचित होने का गौरव नहीं प्राप्त है। इसका एक 
और भी कारण है। यागानुष्ठान के लिए चार ऋत्विजों की आवश्यकता होती है, जिनके 
नाम अध्वर्यु, होता, उद्गाता तथा ब्रह्मा हैं। इनमें अध्वर्यु की प्रधानता मानी जाती है। 
वही यज्ञ के समस्त अनुष्ठानों का यजमान के द्वारा विधान कराता है। ऋग्वेद ने तो यहाँ 
तक कहा है कि वही यज्ञ के स्वरूप का निर्माण करता है। (यज्ञस्य मात्रा विमिमतीत 
उत्व:)। इस अध्वर्यु के लिए युजुर्वेद की संहिता प्रस्तुत की गई। यजुर्वेद के मन्त्रों द्वारा 
अध्वर्यु अपने कर्म (जिसे 'आध्वर्यव' कहते हैं) का निष्पादन करता हैं। 'यज्ञ:” शब्द 
की निरुक्ति ही (यजुः यजतेः) इसके यागनिष्पादकत्व की सूचना देती है। यजुर्वेद के 
द्वारा यज्ञ के स्वरूप की निष्पत्ति के अनन्तर ही स्तोत्र तथा शस्त्र नामक अवयवों की 
ऋग्वेद तथा सामवेद के द्वारा पूर्ति की जाती है।\ अतएव सबसे अधिक उपयोगी होने 
के कारण उसका व्याख्यान सर्वप्रथम करना उपयुक्त है। यजुर्वेद भी दो प्रकार का है- 
कृष्ण तथा शुक्ल। कृष्णयजुः की बहुत सी शाखाओं में तैत्तिरीय शाका ही भाष्यकार 
की अपनी शाखा है। अतः तैत्तिरीय-भाष्य की व्याख्या का सबसे पहले लिखा जाना 
प्रमाण सिद्ध है। 
सायण ने तैत्तिरीयसंहिता के भाष्य को लिखकर ब्राह्मण तथा आरण्यक के 
व्याख्यान लिखने को क्रमबद्ध तथा उचित समझा। किसी अन्य वेद की संहिता पर भाष्य 
बनाने को अपने हाथ में लेने की अपेक्षा यह कहीं अधिक युक्तियुक्त प्रतीत होता है कि 
पूर्व वेद में ब्राह्मण तथा आरण्यकों का भी व्याख्यान उसकी संहिता के भाष्य के अनन्तर 
प्रस्तुत कर दिया जाया इस प्रकार उस वेद का भाष्य पूर्ण हो जाता है। इसी श्लाघनीय 
तथा स्वाभाविक क्रम को सायण ने सर्वत्र आदर दिया है। इसी शैली के अनुसार सायण 
ने तैत्तिरीयसंहिता के अनन्तर तैत्तिरीय ब्राह्मण तथा तैत्तिरीय-आरण्यक पर भाष्य बनाया। 
सायण ने इन ग्रन्थों के आरम्भ में पूर्वोक्त स्चना-क्रम को स्पष्टतः ही प्रदर्शित किया है- 
व्याख्या सुख-बोधाय तेत्तिरीयकसहिता। 
तद्ब्राह्मणं व्याकरिष्ये सुखेनार्थविबुद्धये।। 
xX xX X 
व्याख्याता सुखबोधार्थं तैत्तिरीयकसंहिता। 
तद्ब्राह्मणं च व्याख्यातं शिष्टमारण्यकं ततः।। 
१. एवं सति अध्वर्युसम्बन्धिनि यजुवेदै निनं यज्ञशरीरमुपजीव्य तदपेक्षितौ स्तोत्र-शखरुपौ अवयवौ इतरेण 


वेददवयेन पूते इत्युपजीव्यस्य यजुवेंदस्य प्रथमतो व्याख्यानं युक्तम्‌ वेदभाष्यभूमिका- संग्रह (चौखम्भा), 
पृ. १४ 


६८ वैदिक साहित्य 
ऋग्भाष्य- तैत्तिरयी शाखा की संहिता, ब्राह्मण तथा आरण्यक के भाष्य निर्माण 
के पश्चात्‌ ऋग्द के व्याख्यान लिखने की बारी आई। अध्वर्यु के बाद 'होता' का कार्य 
महत्वपूर्ण माना जात्ता है। उसके लिए ऋग्वेद की आवश्यकता होती है। होता का कार्य- 
हौत्र ऋग्वेद के मन्त्र के द्वारा यागानुष्ठान के समय विशिष्ट देवताओं को बुलाना है 
वह ऋचाओं का स्वर के साथ उच्चारण करता है, तब यज्ञों में देवताओं का आगमन 
होता है। इस हौत्र कर्म में ऋग्वेद संहिता का उपयोग हैं। अतः व्याख्याता संहिताओं में 
यह दूसरी संहिता है। सायण ने ऋग्भाष्य के आरम्भ में स्वयं लिखा हैं? - 
आध्वर्यवस्य यज्ञेषु प्राधान्याद्‌ व्याकृतः पुरा। 
यजुर्वेदोऽथ हौत्रार्थमृग्वेदो व्याकरिष्यते।। 

तैत्तिरीय श्रुति के अनन्तर ऋग्वेद का भाष्य लिखा गया, यह बात ठीक है, परन्तु 
सायण ने इस वेद के ब्राह्मण-ऐतरेय तथा आरण्यक (ऐतरेय) का भाष्य पहले लिखा, 
अनन्तर संहिता का भाष्य तैयार किया। ऋग्वेद भाष्य के आरम्भ में ही सायण ने इस 
तथ्य को स्वीकार किया हैं- 

'मन्त्रब्रह्मणात्मके वेदे ब्राह्मणस्य मन्त्रण्याख्यानोपयोगित्वाद्‌ आदौ ब्राह्मण- 
मारण्यकाण्डसंहितं व्याख्यातम्‌ । अथ तत्र तत्र ब्राह्मणोदाहरणेन मन्त्रात्मकः 
संहिताग्रन्थों व्याख्यातव्यः।' 

सायण ने अपने वेदभाष्य का नाम 'वेदार्थप्रकाश' लिखा है, तथा इसे अपने गुरु 
विद्यातीर्थ को समर्पित किया- 

वेदार्थस्य प्रकाशेन तमो हार्द निवारयन्‌ । 
पुमर्थाश्चतुरो देयाद्‌ विदातीर्थमहेश्वरः।। 

समूचे ऋग्भाष्य का प्रथम संस्करण डा. मैक्समूलर ने ६ जिल्दों में १८४९-७४ 
ई. में सम्पादित किया था, जिसे ईस्ट इंडिया कम्पनी ने प्रकाशित कराया था। दूसरा 
संस्करण पहले से अधिक शुद्ध ४ जिल्दों में प्रकाशित किया गया है। भारतवर्ष में 
तुकाराम तात्या ने ८ जिल्दों में इस भाष्य को निकाला था। इधर तिलक विद्यापीठ पूना 
से भाष्य का बहुत ही विशुद्ध संस्करण चार जिल्दों में प्रकाशित हो गया है जिसमें 
उपलब्ध समग्र हस्तलेखों का उपयोग किया गया है 


१. वेदभाष्यभूमिका-संग्रह, पृ. ६३। 

२. “ऋचा त्वः पोषमास्ते पुपुष्वान्‌ होतृ नामक एक ऋत्विग्‌ यज्ञकाले स्वकीय-वेदगतानामूचा पुष्टि कुर्वन्नास्ते। 
िन्नप्रदेशेषु आम्नातानाम्‌ ऋचां संघातमेकत्र सम्पाच्चैतावदिदं शा्रमिति क्ल्लप्ति करोति सेयं पुष्टि:।- 
वेदभाष्यभूमिका-संग्रह, पृ.१३। 


वेद-भाष्यकार ६९ 

सामभाष्य- होता के अनन्तर उद्गातृ नामक ऋत्विक का नाम आता है। वह 
उच्च स्वर से सामों को गाता है। इसी कारण वह “उद्गातृ' (उच्च स्वर से गाने वाले) 
के नाम से प्रसिद्ध है'। सामों के गायक उसके इस कार्य को 'औद्गात्र' कहते हैं। इसके 
लिए सामवेद की आवश्यकता होती है। ऋचाओं के ऊपर साम गाये जाते हैं। अतः 
ऋग्वेद के बाद सामवेद की व्याख्या युक्तियुक्त है। यजुर्वेद के द्वारा यज्ञ के स्वरूप की 
निष्पत्ति होती है। जिस प्रकार शरीर के उत्पन्न होने पर आभूषण पहने जाते हैं, उसी 
प्रकार ऋचाओं के द्वारा यज्ञ शरीर के उत्पन्न होने पर आभूषण पहने जाते हैं, उसी प्रकार 
ऋचाओं के द्वारा यज्ञ शरीर भूषित किया जाता है और जैसे आभूषणों में मोती तथा हीरे 
जड़े जाते हैं तथा उनका आश्रय आभूषण ही होता है, वैसे ही ऋचाओं को अलंकृत 
करने वाले एवं तदाश्रित रहने वाले सामों की स्थिति है।' अतः एक के बाद दूसरे की 
व्याख्या क्रम प्राप्त भी है तथा स्वाभाविक भी। सायणाचार्य ने इसको स्वयं स्वीकार 
किया है, तथा सामभाष्य को ऋग्भाष्य के अनन्तर विरचित बतलाया हैरे। सामवेद को 
संहिता के अनन्तर उसके ब्राह्मण अन्थों पर भाष्य लिखे गए। सामवेद के आठ ब्राह्मण 
हैं। इन सब ब्राह्मणों की व्याख्या सायण ने की है अष्टम वंश-ब्राह्मण के व्याख्यान 
के आरम्भ में संहितात्रयों के अनन्तर साम ब्राह्मणों के निर्माण होने की बात को 
भाष्यकार ने भी स्पष्ट शब्दों में स्वीकार किया है।* सामवेद का कोई भी आरण्यक नहीं 
है। अत: अभाववशात्‌ इसके भाष्य-ग्रन्थ भी सायण ने नहीं बनाए। इन ब्राह्मणों की भी 


- “गायत्र त्वा गायति शक्वरीषु उदगातृनामक एक ऋत्विग्‌ गायत्रशब्दाभिधेयं स्तोत्रं शक्वरीशब्दाभिधेयासु 
ऋक्षु उद्गायति। (वेद. भा. भू. सं., पृ.१३) 
- जाते देहे भवत्यस्य कटकादिविभूषणम्‌। 
आश्रितं मणिमुक्तिदि कटकादौ यथा तथा।१२। 
यजुर्जाते यज्ञदेहे स्यादृग्भिस्तद्विभूषणम्‌। 
सामाख्या मणिमुक्ताद्या ऋक्षु तासु समाश्रिताः १३॥वही, पृ.६३। 

- यज्ञं यजुभिरध्वर्युनिर्मिमीते ततो यजुः॥ 
व्याख्यातं प्रथमं पश्चादृचां व्याख्यानमीरितम्‌ ॥१०॥ 
साम्नामृगाश्रितत्वेन सामव्याख्याथ वर्ण्यते। 
अनुतिष्ठासु-जिज्ञासावशाद्‌ व्याक्याक्रमो ह्ययम्‌ ।११। वही, पृ.६३। 

४. पण्डित सत्यत्रत सामश्रमी ने सामवेद के ग्रंथों के उद्धार करने में बड़ा ही स्तुत्य कार्य किया है। उन्होंने 
सामसंहिता, ताण्ड्य-ब्राह्मण तथा अन्य सब ब्राह्मणों का सभाष्य संस्करण कलकत्ता से प्रकाशित किया 
था। ताण्ड्य का नया संस्करण चौखम्बा से प्रकाशित हुआ है। 

५. व्याख्यातावृग्यजुवेदौ सामवेदोऽपि संहिता 

व्याख्याता ब्राह्मणस्याथ व्याख्यानं संप्रवर्तते॥ 


+ 


~ 


“00. 


(वंश-ब्राह्मणभाष्य) 


७० वैदिक साहित्य 
व्याख्या उसी क्रम से की गई जिस क्रम से इनका नामोल्लेख पहले किया गया है। सबसे 
पहले ताण्ड्य-ब्राह्मण को तथा सबके अन्त में वंश ब्राह्मण की व्याख्या लिखी गई*॥ 
काण्व- भाष्य- सामवेद के अनन्तर काण्व-संहिता भाष्य बना। यजुर्वेद के दो 
प्रकार हैं-कृष्ण यजु: तथा शुक्ल यजुः। इनमें कृष्ण यजुः की तैत्तिरीय संहिता की 
व्याख्या सबसे पहले की गई थी। शुक्ल यजुः की दो संहितायें हैं-एक माध्यन्दिनी 
संहिता और दूसरी काण्व संहिता। सायण के लगभग तीन सौ वर्ष पहले ही राजा भोज 
के शासन-काल में आनन्दपुर' वास्तव्य आचार्य उबट ने माध्यन्दिन संहिता की विवृति 
लिखी थी। वह इतनी प्रामार्णिक है कि इसके ऊपर फिर से भाष्य लिखने की 
आवश्यकता नहीं। अत: अवशिष्ट बची काण्व-संहिता का भाष्य सायण ने लिखा। 
पूर्वविंशति के भाष्य का प्रकाशन चौखम्भा संस्कृत ग्रन्थमाला में बहुत पहले हो चुका 
था। उत्तर विंशति के भाष्य का प्रकाशन अभी संस्कृत विश्वविद्यालय, काशी के द्वारा 
हुआ है (१९७८ ई.) 
अथर्व भाष्य- संहिता भाष्यों में अथर्व-भाष्य सबके अन्त में बना। सायणाचार्य 
ने अथर्व-भाष्य के उपोद्धात में लिखा है कि वेदत्रयी के अनन्तर अथर्व को व्याख्या 
लिखी गडी वेदत्रयी के पहले व्याख्या करने का कारण ऊपर दिया गया है। उसमें एक 
अन्य कारण यह भी है कि वेदत्रयी के विधानों का फल स्वर्गलोक में मिलने वाला होता 
है, परन्तु अथर्ववेद के द्वारा प्रतिपादित अनुष्ठानों का फल पारलौकिक (आमुष्मिक) ही 
नहीं होता, प्रत्युत ऐहिक भी होता ह अतः पारलौकिक फल वाले तीनों वेदों के भाष्य 
निर्माण के पीछे उभय लोक के कल्याण करने वाले (ऐहिकामुष्मिक) अथर्ववेद का भाष्य 
सायण ने बनाया- 
व्याख्याय वेदत्रितयमामुष्मिकफलप्रदम्‌ । 
ऐहिकामुष्मिकफलं चतुर्थं व्याचिकीर्षति ।। 
उ (अथर्वभाष्य का उपोद्धात) 
अथर्ववेद के ऊपर सायण का ही एकमात्र भाष्य मिलता है, परन्तु दःख की बात 
है कि अभी तक उसका सम्पूर्ण कोष उपलब्ध नहीं हुआ। अभी तक यह त्रुटित ही है। 
इस वेद का सायण-भाष्य श्री काशीनाथ पाण्डुरङ्ग पण्डित ने बड़े ही परिश्रम से ४ बड़े- 
बड़े जिल्दों में बम्बई से (१८९५-१८९८ ई.) प्रकाशित किया है। वही इस भाष्य का 
प्रथम संस्करण है। इसमें अथर्व के २० काण्डों में से केवल १२ काण्डों (१,२,३,४, 


९. प्रौढ़ानि ब्राह्मणान्यदौ सप्त व्याख्याय चान्तिमम्‌ । 
वंशाख्यं ब्राह्मणं विद्वान्‌ सायणो व्याचिकीर्षति॥ 
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६-८,११, १७-२०) पर ही सायण-भाष्य है, अन्य ८ काण्ड (५,९,१०,१२- 
१६) बिना भाष्य के ही छापे गये हैं। पर सुनते हैं, सायण के पूरे भाष्य की भी प्रति 
ग्वालियर में उपलब्ध है। इसका प्रकाशन होना चाहिए। 


शतपथ भाष्य- सायण के भाष्यों में शतपथभाष्य सबसे पीछे की रचना हैं। 
वेदत्रयी तथा अन्य ब्राह्मणों के भाष्य बुक्क के राज्यकाल में लिखे गये। अथर्व तथा 
शतपथ के भाष्य हरिहर द्वितीय के राज्यकाल की रचनायें हैं। सायण ने पूरे शतपथ पर 
भाष्य लिखा था, परन्तु वह उपलब्ध नहीं होता। इसके तीन संस्करण समय-समय पर 
प्रकाशित हुए हैं। डा. वेबर के संस्करण में सायण-भाष्य अधूरा ही है। स्थान-स्थान पर 
हरिस्वामी का भाष्य दिया गया है। कलकत्ता के एशियाटिक सोसाइटी का संस्करण 
अधूरा है। इधर वेंकटेश्वर प्रेस से शतपथ-भाष्य ५ जिल्दों में अभी हाल में प्रकाशित 
हुआ है। यह संस्करण विशुद्ध प्रतीत होता है। इसमें जिन काण्डों पर सायण का भाष्य 
उपलब्ध नहीं है, वहाँ हरिस्वामी का भाष्य दे दिया गया है। अतः हरिस्वामी तथा 
सायण-दोनों के स्थान-स्थान पर भाष्यों को मिला देनें से हमें पूरा सभाष्य शतपथ 
उपलब्ध हो गया है। बृहदारण्यक उपनिषद्‌ पर वेबर ने द्विवेद गंग का भाष्य प्रकाशित 
किया था; वेंकटेश्वर संस्करण में 'वासुदेव ब्रह्म भगवान्‌ का भाष्य है। इस संस्करण का 
प्रकाश वेदानुशीलन के लिए बड़ा उपयोगी है। 

वेदभाष्यों के रचना-काल निर्णय नितान्त महत्वपूर्ण कार्य है। सायणाचार्य ने किस 
समय इनकी रचना की? इनकी रचना के समय भाष्यकार की अवस्था क्या थी? इन 
प्रश्नों का समुचित उत्तर अत्यन्त महत्वपूर्ण हैं। इस रचना-काल का निर्णय हम बहिरंग 
तथा अन्तरंग साधनों की सहायता से यहाँ करने का प्रयत्न कर रहे हैं। 

बड़ौदा की सेन्ट्रल लाइब्रेरी में ऋग्वेदभाष्य की एक हस्तलिखित प्रति सुरक्षित 
है। इसमें केवल ऋग्वेद के चतुर्थ अष्टक का सायण-भाष्य है। इस प्रति का लिपि काल 
१४५२ विक्रम संवत्‌ है। इसे ऋग्चवेदभाष्य को सबसे प्राचीन प्रति समझनी चाहिए! 
इनसे अधिक प्राचीन प्रति अब तक कहीं भी प्राप्त नहीं हुई है। सायण की मृत्यु वि. 
सं. १४४४ में बतलाई जाती है। अतः सायण की मृत्यु के आंठवें वर्ष ही संभवत: यह 
हस्तलिखित प्रति तैयार की गई। 


भाष्यों में सायण ने ग्रन्थ रचना के काल का निर्देश कहीं भी नहीं किया है, यदि 
किया होता, तो रचनाकाल का नि:संदिग्ध निर्णय हो जाता, परन्तु कालनिर्देश न होने 
पर भी सायण ने अपने आश्रयदाताओं के नाम का जो उल्लेख किया हैं उससे रचना- 
समय का पता भली-भाँति चल सकता है। तैत्तिरीय संहिता आदि चारों संहिताओं, 
तैत्तिरीय-ब्राह्मण आदि उपरि-निर्दिष्ट बारह ब्राह्मणों के भाष्य के आरम्भ में सायण ने 


७२ वैदिक साहित्य 
बुक्कनरेश के आदेश से इनके भाष्यों के रचे जाने की घटना का उल्लेख किया है। 
इन भाष्यों को पुष्पिका में सायण ने अपने को वैदिकमार्गप्रवर्तक राजाधिराज श्री वीर 
बुकक का मन्त्री (साम्राज्यधुरन्धर) लिखा है। अथर्वसंहिता की भाष्यावतरणिका में सायण 
ने बुक्कनरेश के पुत्र महाराजाधिराज, 'धर्मब्रह्माध्वन्य:”* षोडश महादानों को करने 
वाले, विजयी हरिहर (द्वितीय) का उल्लेख किया है)। शतपथ-ब्राह्मण के भाष्यप्रारम्भ 
में इन्हीं हरिहर का उल्लेख प्राय: इन्हीं शब्दों में पाया जाता है*। इनकी पुष्पिका से पता 
चलता है कि इन भाष्यों की रचना के समय सायण हरिहर द्वितीय के प्रधान मन्त्री थे, 
तथा उन्हीं से कहने पर इन्होंने इन ग्रन्थों की रचना की। इन निर्देशों से हम वेदभाष्य 
की रचना के समय का निर्धारण कर सकते हैं। हमने सप्रमाण सिद्ध किया है कि सायण 
वि.सं. १४२१ से लेकर वि. सं. १४२७ तक (१३६४ ई. से १३७८ ई. तक) 
लगभग सोलह वर्षों तक बुक्क महाराज के प्रधान मन्त्री तथा वि.सं. १४३८ (१३७९ 
ई.) से लेकर अपने मृत्यु सं. १४४४ वि. (१३८७ ई.) तक हरिहर द्वितीय के प्रधान 
अमात्य थे। इससे प्रतीत होता है कि लगभग वि. सं. १४२० से लेकर वि. सं. १४४४ 
तक अर्थात्‌ २४ वर्षा के सुदीर्घ काल में सायणाचार्य ने वेदों के भाष्य बनाए। उस समय 
सायण की अवस्था लगभग अड़तालीस या पच्चास वर्ष की थी। 


इस समय ये वेदों के सकल गूढ़ अर्थ के प्रतिपादन करने में नितान्त निष्णात 
थे। अतः अपने गम्भीर शास्त्र ज्ञान का परिचय सायण ने इन भाष्यों में दिया है। 


१. तत्कटाक्षेण तद्रूपं दधद्‌ बुक्कमहीपतिः। 
आदिशन्माधवाचार्य वेदार्थस्य प्रकाशने। 
बुक्क परि का नामोल्लेख करने वाला यह पद्य इन सब संहिताओ तथा ब्राह्मणों के भाष्योपोद्धात में 
मिलता है। 

. यथाक्ऋग्भाष्य की पुष्पिका- 
इति श्रीमद्राजाधिराजपरमेश्वर-वैदिकमार्गप्रवर्तक-श्रीवीरबुक्कसाम्राज्य-धुरन्धरेण सायणाचार्येण विरचिते 
माधवीयवेदार्थप्रकाशा ऋकसंहिताभाष्ये प्रथमाष्टके प्रथमोऽध्यायः। 

„ तत्कटाक्षेण तदरूपं दधतो बुक्कभूपतेः। 
अभूद्‌ हरिहरो राजा क्षीराब्धेरिव चन्द्रमाः। 


~ 


~ 


(वे.भा.सं., पृ. ११९) 
४. तत्कराक्षेण तदरूपं दधतो बुक्कभूपतेः। 
कृतावतरणः क्षीरसागरादिव चन्द्रमाः।३। 
विजितारातिव्रातो वीरः श्रीहरिहरः क्षमाधीशः। 
धर्मब्रह्मध्वन्य: समादिशत्‌ सायणाचार्यम्‌ ।४। 
(शथपथ-भाष्य का उपोद्धात) 


वेद-भाष्यकार ७३ 
आजकल पण्डितजन तो पचास की अवस्था में शास्राभ्यास से किनारा कसने लगते ह 
इसी अवस्था में इतना बड़ा काम उठाना तथा उसे सुचारु रूप से समाप्त कर देना बड़े 
साहस, अध्यवसाय तथा पाण्डित्य का आश्चर्यजनक कार्य है। सायणाचार्य ने इस कार्य 
के स्वीकार करने के अनन्तर अन्य किसी विशिष्ट कार्य को अपने हाथ में नहीं लिया। 
उन्होंने अपना शेष जीवन इसी कार्य में लगाया। इससे निश्चित होता है कि सायण ने 
अपने जीवन के अन्तिम बीस या चौबीस वर्ष इसी महत्वपूर्ण कार्य के सम्पादन में 
लगाया और इसे सफलतापूर्वक पूर्ण किया। पूर्वोक्त आधार पर वेदभाष्य का रचना काल 
वि. सं. १४२० से लेकर वि. सं. १४४४ प्रतीत होता है। 

“माधवीय' नाम का रहस्य- सायणाचार्य ने अपने कतिपय अन्थो के नामों के 
पहिले 'माधवीय' शब्द का प्रयोग किया है। सायण की बनाई 'धातुवृत्ति' माधवीया 
धातुवृत्ति के नाम से प्रसिद्ध है। सायण-विरचित क्रक्संहिताभाष्य भी 'माधवीय' नाम से 
अन्थ की पुष्पिका में कहा गया है। इसे देखकर कतिपय आलोचकों को भ्रम हुआ है कि 
इन ग्रन्थों की रचना माधव ने ही की, परन्तु सायण के ग्रन्थों की छानबीन करने से यही 
प्रतीत होता है कि आलोचकों का यह सिद्धान्त श्रान्त है। इन अन्थों के आरम्भ और अन्त 
की परीक्षा करने से इस विषय में किसी को भी सन्देह नहीं करना चाहिए कि इनके 
वास्तविक रचयिता सायण ही हैं। तब माधवीय नाम देने का रहस्य है? इसका ऊहापोह 
करने पर समुचित कारण को समझना कुछ कठिन नहीं है। यह प्रमाण तथा उद्धरण के 
साथ पहिले ही दिखलाया जा चुका है कि इन ग्रन्थों की रचना का आदेश तत्कालीन 
विजयनगराधीश ने माधवाचार्य को ही दिया। इसके लिखने की आज्ञा प्रत्यक्ष रूप से 
सायण को कभी नहीं मिली। माधवाचार्य के ही द्वारा तथा उन्हीं की प्रशस्त प्रशंसा करने 
पर बुक्क नरेश ने इस महत्वपूर्ण कार्य के सम्पादन का भार सायण के हाथों में दिया। 
इस प्रकार इन वेदभाष्यों की रचना में माधव का प्रोत्साहन नितान्त सहायक था। अतएव 
अपने ज्येष्ठ भ्राता के उपकार-भार से अवनत होकर यदि सायण ने इन ग्रंथों का 
'माधवीय' नामकरण किया तो इनमें हमें तो नितान्त औचित्य ही नहीं दिखाई पड़ता; 
प्रत्युत सायण के निश्चल तथा निष्कपट हृदय की भी एक भव्य झाँकी मिलती है। एत 
एव अपनी स्वतन्त्र रचनाओं में भी “माधवीय” नाम देना इस बात को सूचित कर रहा 
है कि माधव के द्वारा ही सायण को अपने साहित्यिक कार्यों को सुसम्पादित करने का 
अवसर मिला। अत: “माधवीय' नामक से माधव के ग्रंथकर्तृत्व से किसी तरह का 
सम्बन्ध हमें नहीं प्रतीत होता। सायण ने इन वेदभाष्यों का नाम 'वेदार्थ-प्रकाश' दिया 
है तथा इन्हें अपने विद्यागुरु श्री विद्यातीर्थ स्वामी को अर्पित किया हैं 


वेदभाष्य का एककृर्तत्व- विपुलकाय वेदभाष्यों को देखकर आधुनिक 
आलोचक चकराया करते हैं कि क्या यह संभव है कि विविध राजकीय कार्यों में व्यस्त 


७४ वैदिक साहित्य 
तथा विशाल साम्राज्य का प्रबन्ध, किसी राजा का एक अमात्य इतने बड़े ग्रंथ को बिना 
किसी अन्य व्यक्ति की सहायता से अकेले बना सकता है? अतः उनके हृदय में यह 
संशय सदा प्रच्छन्न रूप से बना रहता है कि सायण ने स्वयं इन ग्रन्थो की रचना नहीं 
की; बल्कि उनकी अध्यक्षता में अनेक विद्वानों ने निरन्तर परिश्रम करके इन अन्थरत्नों 
को प्रस्तुत किया। शिलालेख का प्रमाण किसी अंश में पूर्वोक्त संशय को पुष्ट कर रहा 
है। संवत्‌ १४४३ वि. (सन्‌ १३८६ ई.) में लिखे गए एक शिलालेख* में लिखा 
मिलता है कि वैदिक मार्ग-प्रतिछापक, धर्मब्राह्मध्वन्य, महाराजाधिराज श्री हरिहर ने 
विद्यारण्य श्रीपादस्वामी के समक्ष चतुवेदभाष्य-प्रवर्तक, नारायण वाजपेययाजी, नरहरि 
सोमयाजी तथा पण्ढरि दीक्षित नामक तीन ब्राह्मणों को अग्रहार देकर सम्मानित किया। 
इस शिलालेख का 'चतुरवेद-भाष्य-प्रवर्तक' शब्द संभवतः इस बात की सूचना दे रहा 
है। कि इन तीन पण्डितों ने सायण को वेदभाष्य बनाने में सहायता प्रदान की। विद्यारण्य 
स्वामी के समक्ष अग्रहर-दान भी इस प्रसंग में विशेष महत्त्व रखता है। यह तो प्रसिद्ध 
ही है कि माधव ही विद्यारण्य स्वामी थे। अतः जिनके प्रोत्साहन से वेदभाष्यों की रचना 
हुई उन्हीं के समक्ष इन ब्राह्मणों को सम्मानित करना, इन तीन विद्वानों की भाष्यप्रणयन 
में किसी प्रकार की सहायता देने की सूचना दे रहा है। इसी शिलालेख के आधार पर 
नरसिंहाचार्य ने इन विद्वानों को भाष्यनिर्माण में सायण का सहायक माना है?। डा. गुणे 
ने भी ऋग्वेदभाष्य की अन्तरङ्ग परीक्षा से वेदभाष्य के एक कर्तृत्व होने में सन्देह प्रकट 
किया है। इन्होंने वेदभाष्य के भिन्न-भिन्न अष्टकों में प्राप्त होने वाले मन्त्रांशों की विविन्न 
व्याख्या शैली देखकर यह निश्चय करने का प्रयत्न किया है कि इन-इन भागों की भिन्न- 
भिन्न विद्वानों ने व्याख्या लिखी'। 
इन विद्वानों का सन्देह किसी ही अंश में सत्य हो सकता है, सर्वांश में नहीं। 
सायणाचार्य विजयनगर के मन्त्री थे। अनेक विद्वानों का जमघट विद्याप्रेमी राजा के 
दरबार में अवश्य रहा होगा। यह अनुमान सिद्ध है। अत: कतिपय विद्वानों ने सायण 
को इस विशाल कार्य में सहायता अवश्य पहुँचाई होगी। यह कोई असंभव घटना नहीं 
प्रतीत होती, परन्तु इससे इस मत का खण्डन किसी अंश में भी नहीं होता कि वेदभाष्य 
का कर्तृत्व एक ही पुरुष के ऊपर निर्भर है। वेदों के भिन्न-भिन्न संहिता-भाष्यों के 
अनुशीलन करने से हम इसी सिद्धान्त पर पहुँचते हैं कि ये सब भाष्य न केवल एक 
ही पद्धति से लिखे गये हैं; बल्कि इनके मन्त्रों के अर्थो में भी नितान्त सामञ्जस्य है। 


१. Mysore Archaeological Report for 1 908, Page 54. 


२. इण्डियन एण्टिक्वेरी (वर्ष १९१६), पृ. १९। 
३. आशुतोष जुबली कामेमोरेशन वालुम, भाग ५, पृ. ४३७-४७३। 


वेद-भाष्यकार ७५ 
मन्त्रार्थ में विरोधाभास को देखकर भले ही कतिपय आलोचक चक्कर में पड़ जायँ और 
सायण के कर्तृत्व में श्रद्धालु न हों, परन्तु वेदभाष्यों की विशालता देखकर, मन्त्राथो 
की व्याख्या का अनुशीलन कर, वेदभाष्यों के उपोद्धातों का मनन कर, हम इसी 
सिद्धान्त पर पहुँचते हैं कि बाह्य कतिपय कल्पित विरोधों के अस्तित्व होने पर भी इनके 
ऊपर एक ही विद्वान्‌ रचयिता की कल्पना की छाप है और वह रचयिता सायणाचार्य 
से भिन्न अन्य कोई व्यक्ति नहीं है। 


जिन तीन विद्वानों का ऊपर उल्लेख किया गया है वे विशेष प्रभावशाली प्रतीत 
होते हैं। १४३७ स. (१३८० ई.) में नारायण वाजपेययाजी को दान का उल्लेख 
मिलता है। १४३८सं. (१३८१ ई.) नारायण, नरहरि तथ पण्ढरि दीक्षित को हरिहर 
द्वितीय के पुत्र चिक्कराय ने भूमिदान दिया-जब वे 'आरग' नामक स्थान के शासक थे। 
इन पण्डितों ने सायण को वेदभाष्य में लिखने की सहायता अवश्य की थी। सायण के 
साथ सहयोग देने के लिये विद्वानों की एक मण्डली उपस्थित थी जो उनकी संरक्षकता 
में वेद के भिन्न-भिन्न भागों पर भाष्य लिखती थी, यह सिद्धान्त मानना युक्तिपूर्ण है। 
इतना होने पर भी भाष्यों की एककर्तृता में हम अविश्वास नहीं कर सकते, क्योंकि इनकी 
रचना में सायण ही पथ-प्रदर्शक थे। 


वि रवर 


पञ्चम परिच्छेद 


वेद की व्याख्यापद्धति 


१- भारतीय पद्धति 

कालक्रम से अत्यन्त अतीत काल में निर्मित किसी अन्थ का आशय पिछली 
पीढ़ियों के लिए समझना एक अतीव दुरुह व्यापार है। यदि प्राचीनता के साथ भावों की 
गहराई तथा भाषा की कठिनाई आ जाती है, तो यह समस्या और भी विषम बन जाती 
है। वेदों के अर्थानुशीलन के विषय में यह कथन अत्यन्त उपयुक्त ठहरता है। एक तो 
ये स्वयं किसी धुँधले अतीत काल की कृति ठहरे, तिस पर भाषा की विषमता तथा 
विचारधारा की गम्भीरता ने अपना सिक्का जमा रखा है। फल यह हुआ कि उनके अर्थ 
का उचित मात्रा में पर्यालोचन करना, उनके अन्तस्तल तक पहुँच कर उनके मर्म की 
गवेषणा करना, एक दुर्बोध पहेली बन गया, परन्तु इस पहली के समझाने का 
प्रशंसनीय उद्योग प्राचीन काल से ही चला आ रहा है। यास्क ने निरुक्त (१।२०।२) 
में इस उद्योग का तनिक आभास भी दिया है। उनके कथनानुसार ऋषियों ने विशिष्ट 
तपस्या के बल पर धर्म का साक्षात्कार किया था। उन्होंने जब अर्वाचीन काल में धर्म 
को साक्षात्कार न करने वाले ऋषि जनों को देखा, तो उनके हृदय में नैसर्गिक करुणा 
जाग पड़ी और इन्हें मन्त्रों का उपदेश ग्रन्थतः तथा अर्थतः दोनों प्रकार से किया। प्राचीन 
ऋषियों ने श्रवण के बिना ही धर्मो का साक्षात्‌ दर्शन किया था। अत: द्रष्टा होने के 
कारण उनका 'ऋषित्व' स्वतः सिद्ध था, परन्तु पिछले ऋषियों ने मन्त्रों का ग्रन्थ तथा 
अर्थ रूप से श्रवण किया और इसके पश्चात्‌ वे धर्मा के दर्शन में कृतकार्य हुए। अतः 
श्रवणानन्तर दर्शन की योग्यता सम्पादित करने के कारण इनका उपयुक्त अभिधान 
श्रुतर्षि' रखा गया'। इन्हीं श्रुतर्षियो ने मानवों के कल्याणार्थ वेदार्थ समझने वे उपयोगी 
शिक्षा-निरुक्तादि वेदाङ्गों की रचना की। इस प्रकार अर्वाचीन काल के मनुष्य दुरुहता का 
दोषारोपण कर वेदार्थ को भूल न जायँ और न वे वेदमूलक आचार तथा धर्म से मुँह 
मोड़ बैठें, इस उन्नत भावना से प्रेरित होकर प्राचीन ऋषिंगण वेदार्थ के उपदेश करने 
में सन्तत जागरुक थे। यास्क के माननीय शब्द ये हैं 


साक्षात्कृतधर्माण ऋषयो बभूवुः। तेऽ वरेभ्योऽ साक्षात्कृतधमेंभ्य उपदेशेन 


१. अवरेभ्योऽवरकालीनेभ्यः शक्तिहीनेभ्य: श्रुतर्षिभ्य:। तेषां हि श्रुत्वा तत्पशचादूपित्वमुपजायते न यथा पूर्वेषां 


साक्षात्कृतधर्माणां श्रवणमन्तरेणैवा। (दुगाचार्य) 
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मन्त्रान्‌ संप्रादु:। उपदेशाय ग्लायन्तो5वरे विल्मग्रहणाय इमं ग्रन्थं समाम्नासिपुः 
वंदं च वेदाङ्गानि च।। 

वेदों के गम्भीर अर्थ समझाने का प्रथम उद्योग कौन-सा है? यह कहना जरा 
कठिन हैं। आज कल उपलब्ध यास्क-विरचित निरुक्त से भी प्राचीन “निघण्टु' है, 
जिसको विस्तृत व्याख्या “निरुक्त” में की गई हैं। 'निघण्टु' शब्द का अर्थ है शब्दों की 
सूची। निषण्टु में संहिताओं के कठिन अथ च संदिगधार्थ शब्दों को एकत्र कर उनके अर्थ 
कौ सूचना दी गई है। उपलब्ध ग्रन्थों में “निघण्टु” वेदार्थ के स्फुटीकरण का प्रथम 
प्रयास-सा लक्षित होता है। प्रातिशाख्यों की रचना इसी समय उससे भी पहले की मानी 
जा सकती हैं। इन अन्थो में वैदिक भाषा के विचित्र पदों, स्वरों तथा सन्धियों के विवेचन 
की ओर ही ध्यान दिया गया हैं, साक्षात्‌ रूप से पदों के अर्थ की पर्यालोचना का इनमें 
नितान्त अभाव है। किसी समय में अनेक निरुक्त अन्थों की सत्ता थी, जिनकी सूचना 
अवान्तर ग्रन्थों में उद्धरणरूप से यत्र-तत्र उपलब्ध भी होती हैं; तथापि वेदार्थ की 
विस्तृत योजना का अधिक गौरवशाली ग्रन्थ यास्क-रचित निरुक्त ही है। इस अन्थ-रत्न 
की परीक्षा से अनेक ज्ञातव्य विषयों का पर्याप्त पता चलता है। यास्क ने स्थल-स्थल 
पर आग्रायण, औपमन्यव, कात्यक्य, शाकटायन, शाकपूणि, शाकल्य आदि अनेक 
निरुक्ताचायोँ की तथा ऐतिहासिक, याज्ञिक, नैदान आदि अनेक व्याख्याताओं की 
क्रमशः वैयक्तिक तथा सामूहिक सम्मति का उल्लेख बड़े आदर के साथ किया है। इससे 
प्रतीत होता है कि वेदार्थ की अनुशीलन-परम्परा अत्यन्त प्राचीन है। 


यास्क ने (निरुक्त १/१५) कौत्स नामक किसी आचार्य के मत का उल्लेख 
किया है कहा नहीं जा सकता कि ये कौत्स वस्तुत: कोई ऐतिहासिक व्यक्ति थे या 
केवल पूर्वपक्ष के निमित्त स्थापित कोई काल्पनिक व्यक्ति? कौत्स की सम्मति है कि 
मन्त्र अनर्थक हैं (अनर्थका हि मन्त्रा:)। इसकी पुष्टि में उन्होंने अनेक युक्तयाँ प्रदर्शित 
की हैं, जिन्हें चार्वाक, बौद्ध, जैन आदि वेद-निन्दकों ने भी अवान्तर काल में ग्रहण 
की। 
कौत्स का पूर्वपक्ष 

(१) मन्त्रों के पद नियत हैं तथा शब्दक्रम भी नियत हैं। सामवेद का प्रथम मन्त्र 
है- 'अग्न आयाहि वीतये।' इनमें पदों को समानार्थक शब्दों से परिवर्तन कर 'वहे 
आगच्छ पानाय' नहीं कह सकते। आनुपूर्वी (आगे-पीछे का क्रम) भी नियत है। मन्त्र 
में अग्न आयाहि' को बदल कर 'आयाह्मग्ने' नहीं कर सकते। इस नियत वाचोयुक्ति 
तथा नियतानुपूर्वी का क्या मतलब है? यदि मन्त्र सार्थक होते, तो सार्थक वाक्यों की 
शैली पर पदों का तथा पदक्रम का परिवर्तन सर्वथा न्याय्य होता। 


७८ वैदिक साहित्य 

(२) ब्राह्मण-वाक्याँ के द्वारा मन्त्रों का विनियोग विशेष अनुष्ठानों में किया जाता 
है, यथा 'उरु प्रथस्व' (शु. य. ९/२२) इस मन्त्र को प्रथन-कर्म, विस्तार कार्य, में 
शतपथ-ब्राह्मण (१/३/६८) विनियोग करता है। यदि मन्त्रं में अर्थद्योतन की शक्ति 
रहती, तो स्वत: सिद्ध अर्थ को ब्राह्मण के द्वारा विनियोग दिखलाने की क्या 
आवश्यकता होती? 


(३) मन्त्रों का अर्थ अनुपपन्न है, अर्थात्‌ उपपत्ति या युक्ति के द्वारा वह सिद्ध नहीं 
किया जा सकता। यजमान कह रहा है- 'ओषधे! त्रायस्व एनम्‌' (ऐ ओषधि, तू वृक्ष 
की रक्षा कर); भला निर्जीव ओषधि जो अपनी रक्षा में भी समर्थ नहीं है, वृक्ष की 
रक्षा क्योंकर कर सकती हैं? यजमान स्वयं परशु का प्रहार वृक्ष पर कर रहा है कि- 
परशु, तू इसे न मार (स्वधिते मैन हिंसीः)! वह मतंवाला हो होगा जो मार तो स्वयं 
रहा है और न मारने की प्रार्थना कर रहा है। (अनुपपन्नार्था मन्त्रा भवन्ति)। 

(४) वैदिक मन्तरों में परस्पर विरोध भी दृष्टिगोचर होता है। रुद्र के विषय में एक 
मन्त्र पुकार कर कह रहा है-'एक एव रुद्राऽवतस्थे, न द्वितीयः (तैत्ति. सं. १।८।६।१) 
(रद्र एक ही है, दूसरा नही), उधर दूसरा मन्त्र उनकी अनेकता का वर्णन डंके की चोट 
कर रहा है- असंख्याता सहस्राणि ये रुद्रा अधिभूम्याम्‌' (तै. सं. ४/५/ १ १/ ५), 
अर्थात्‌ पृथ्वी पर रुद्र असंख्य संख्या में हैं। इस प्रकार एकता और अनेकता के झमेले 
में रुद्र के विषय में किसी तथ्य का निर्णय नहीं हो सकता (विप्रति सिद्धार्था मन्त्राः) 

(५) वैदिक मन्त्रो में अर्थज्ञ पुरुष को कार्यविशेष के अनुष्ठान के वास्ते सम्प्रेषण 
(आज्ञा) दिया जाता है, जैसे होता से कहा जाता है- 'अग्नये समिध्यमानाय अनुब्रूहि' 
(श.ब्रा. १।३।२।३), अर्थात्‌ जलनेवाली अग्नि के लिए बोलो। होता अपने 
कर्तव्यःकर्म से स्वतः परिचित होता है कि अमुक यज्ञ में अमुक कार्य का विधान उसे 
करना है। ऐसी दशा में संप्रेक्षण की यह उक्ति अनर्थक हैं। 

(६) मन्त्रों में एक ही पदार्थ को अनेक रूपों में बतलाया गया है, यथा-अदिति 
ही समस्त जगत्‌. है, अदिति ही आकाश है, अदिति ही अन्तरिक्ष है (अदिति 
दयौरदितिरन्तरिक्ष.... ऋ सं. १/८९/१०)। छोटा बच्चा भी जानता है किं 
आकाश और अन्तरिक्ष भिन्न देशवासी होने से आपस में अलग-अलग हैं। ऐसी दशा 

में अदिति के साथ इन दोनों की समानता बतलाना कहां तक उपयुक्त है? 

(७) मन्त्रं के पदों का अर्थ स्पष्टरुपेण प्रतीत नहीं होता (अविस्पष्टार्था मन्त्राः), 
जैसे 'अम्यक' (ऋ. १/ १६९/ ३), 'यादृश्मिन' (ऋ५/४४/८), ` 
(ऋ. ६/९२/४), 'काणुका' (ऋ. ८।७७।४), 'जर्भरी तुर्फरी' (ऋः १० | 
१०६/६) आदि शब्दों का अर्थ साफ तौर से मालूम नहीं होता! कौत्स का यही 
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समारोहपूर्ण पूर्वपक्ष हैं। इस पक्ष का खण्डन यास्क ने बड़ी प्रबल युक्तियों के सहारे 
किया है। यास्क का मुख्य सिद्धान्त है कि जितने शब्द हैं वे अर्थवान्‌ होते हैं। लोकभाषा 
में यहीं नियम सर्वत्र काम करता है। वैदिक मन्त्रों के शब्द भी लोकभाषा के शब्द से 
भिन्न नहीं हैं, सुतरां लौकिक शब्दों के समान वैदिक शब्दों का भी अर्थ होना ही 
चाहिए। (अर्थवन्तः, शब्दसामान्यात्‌)। अनन्तर कौत्स के पूर्वपक्ष का क्रमश: खण्डन 
इस प्रकार यास्क ने किया है- 
यास्क का सिद्धान्त पक्ष 

(१) लौकिक भाषा में भी पदों का नियत प्रयोग तथा पद-क्रम का नियत रूप 
दृष्टिगोचर होता है, जैसे 'इन्द्रागनी' और 'पितापुत्रो'। इन प्रयोगों में न तो शब्द ही बदले 
जाते हैं और न इनका क्रम ही छिन्न-भिन्न किया जा सकता है। ऐसा नियम न होने पर 
भी इनकी सार्थकता बनी ही रहती हैं। 

(२) ब्राह्मणों में मन्त्रों का विनियोग विधान उदितानुवादमात्र हे, अर्थात्‌ मन्त्रो में 
जिस अर्थ का प्रतिपादन अभीष्ट है उसी का केवल अनुवाद ब्राह्मण-वाक्यों के द्वारा 
किया जाता है। 


(३) वैदिकमन्त्रों का अर्थ अनुपपन्न नहीं है। परशु-प्रहार करते समय भी जो 
अहिंसा कही गई है वह वेद के द्वारा सिद्ध है। परशु के द्वारा वृक्ष का छेदन आपाततः 
हिंसा का सूचक अवश्य हैं, परन्तु वेद से ज्ञात होता है कि परशु-छेदन वस्तुतः हिंसा 
नहीं है। हिंसा तथा अहिंसा के सूक्ष्म विवेचन का परिचय हमें वेद से ही लगता है। वेद 
जिस कर्म में पुरुष को लगाता है वह कर्म होता है अहिंसात्मक और जिस कर्म से परुष 
का निषेध करता है वह होता है हिंसात्मक। औषधि, पशु, मृग, वनस्पति आदि का यज्ञ 
में सम्यक विधि पूर्वक उपयोग होने से वे परम उत्कर्ष को प्राप्त होते हैं। अत: यज्ञ में 
इनका विधान अभ्युदयदायक होता हैं, हिंसारूप नहीं। इसी प्रकार किसी वृक्ष की शाखा 
का यज्ञ के लिए विधिपूर्वक छेदन करना अनुग्रह है, हिंसा नहीं:- 

इयमहिंसा इयं हिंसा इत्यागमादेतत्‌, प्रतीयते। प्रतिविशिष्टश्वायमेव वैदिक 
आम्नाय आगमः। एतप्पूर्वकत्वाद्‌ अन्येषामागमानाम्‌। ...अनुगृह्णाति यज्ञ- 
विनियोगार्थ-विधानतः छिन्दन्‌। 

(दुर्गाचार्य, निरुक्त टीका १।१६।६) 

(४) रुद्र की एकता तथा अनेकता के उल्लेख करने वाले मलो में पास्परिक 
विरोध नहीं हैं, क्योंकि महाभाग्यशाली देवता की यही महिमा है कि यह एक Ee 
भी अनेक विभूतियो में वर्तमान रहता है। इन्द्र को अश्रु तथा शत्रुविजेता मानने में भी 
कोई विरोध नहीं है। यह वर्णन रूपक-कल्पना पर अवलम्बित है। लोक में भी शतु- 
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सम्पन्न होने पर भी राजा शत्रुहीन बतलाया जाता है। 

(५) अनुष्ठान से परिचित भी व्यक्ति को दी गई आज्ञा (सम्प्रेषण) व्यर्थ नहीं 
मानी जा सकती, क्योंकि विशिष्ट अतिथि के आगमन पर मधुपर्क का देना सबको 
विदित है, परन्तु फिर भी लोकव्यहार में विधिज्ञ पुरुष से तीन बार मधुपर्क माँगने की 
चाल है। ऐसी दशा में ब्राह्मण अन्थों का सम्प्रेषण निरर्थक नहीं है। 

(६) अदिति को सर्वरूपात्मक बतलाने का अभिप्राय उसकी महत्ता दिखलाने में 
है। भक्तिभाव से प्रेरित होकर भक्त अदिति से कह रहा है कि जगत्‌ के समस्त पदार्थ 
तुम ही हो। 

(७) मन्त्रों का अर्थ यदि स्पष्टरुपेण ज्ञात नहीं होता तो उसके जानने का उद्योग 
करना चाहिए। निरुक्तगन्थ में शब्दों का धातुओं के साथ सम्बन्ध स्थापित कर अर्थ 
विधान की सुचारु व्यवस्था की गई हैं। अपना दोष दूसरों के मत्थे मढ़ना कहाँ तक ठीक 
हैं? यदि सामने खड़े वृक्ष को अन्धा नहीं देखता, तो इसमें बेचारे गरीब पेड़ का कौन 
सा अपराध हैं? यह तो पुरुष का अपराध है (नैव स्थाणोरपराधो यदेनमन्धो न पश्यति! 
पुरुषापराधः स भवति) इसी प्रकार अर्थविवेचक शाख्नों का अभ्यास करना चाहिए, 
उपयोगी अन्थों के अभ्यास बिना किए मन्रो पर अनर्थक होने का दोषारोपण करना कहाँ 
तक औचित्यपूर्ण? 'अम्यक' का अर्थ है प्रापनोति (पहुँचता है) 'यादृस्मिन का यादृश: 
(जिस प्रकार का), जर्भरी” का अर्थ है भर्तारौ (भरण करने वाले), "तुर्फरी का' अर्थ 
है हन्तारौ (मारने वाला)! 

- (२) पाश्चात्य पद्धति 

वेदार्थानुसन्धान के विषय में आजकल प्रधानतया तीन मत मिलते हैं, जिनमें से 
पहिला मत पाश्चात्य वैदिक अनुशीलनकारियों का है और अन्य दो मत इसी भारत के 
वैदिक विद्वानों का। पाश्चात्यों के अनुसार वेदार्थानुशीलन के लिए तुलनात्मक भाषा- 
शास्त्र तथा इतिहास की आवश्यकता तो है ही, साथ ही साथ भारतेतर देशों के धर्म 
तथा रीति-रिवाज का भी अध्ययन अपेक्षित हैं, क्योंकि दोनों की पास्परिक तुलना ही 
हमें वैदिक धर्म के मूल स्वरूप का परिचय दे सकती है। इसी कारण इसे 'हिस्टारिकल 
मेथड' (ऐतिहासिक पद्धति) के नाम से पुकारते हैं। और भारतीय परम्परा? इसके विषय 
में ये लोग अत्यन्त उदासीन हैं। इनका तो यहाँ तक कहना है कि भारतीय व्याख्याता 
परम्परा का पक्षपाती होने से मूल अर्थ तक पहुँच ही नहीं सकता। अतः ब्राह्मण टीकाकर 

के ऊपर ये लोग अन्ध श्रद्धा का आक्षेप लगाते हैं। और राय आदि प्राचीन वेदानुशीली 
प्राश्चात्य पण्डित उसे वेदों के अर्थ करने के लिए सर्वथा अयोग्य ठहराते हैं। और योग्य 


१. जैमिनि ने मीमांसासूत्रों में (१।२।३१-५३) बड़े ऊहापोह के साथ इस विषय का प्रतिपादन किया हैं। 
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किसे बतलाते हैं? उस यूरोपियन को, जो भारतीय परम्परा से अनभिज्ञ होकर भी 
भाषाशास्त्र मानवशासत्र आदि विषयों की जानकारी रखता है। 


इस पद्धति में कुछ गुणों के रहते हुए भी अवगुणों और दोषों की भरमार कम 
नहीं हैं। वेदों का आविर्भाव इस आर्यावर्त में हुआ। वेदों में निहित बीजों को लेकर ही 
कालान्तर में प्रणीत इस आर्यावर्त ने अनेक स्मृतियों की रचना देखी, अनेक दर्शनों का 
प्रादुर्भाव देखा और अनेक धर्मों के उत्थान तथा पतन का अवलोकन किया। अत: वेद 
हमारी वस्तु है। हमारे ऋषियों ने, आत्मज्ञानी विद्वानों ने, तत्त्वों के साक्षात्कर्ता महर्षियों 
ने-उनका जिस रूप में दर्शन किया, जिस प्रकार उनके गूढ रहस्य को समझा और 
समझाया, उसी रूप में उन्हें देखना तथा उसी तरह उनको समझना दुरुह श्रुतियों का 
वास्तविक अनुशीलन कहा जा सकता है। वेदों से भारतीयता निकाल कर उन्हें भारतेतर 
विज्ञान तथा धर्म की सहायता से समझने का दुःसाहस करना 'मूले कुठाराधात:' की 
लोकोक्ति को चरितार्थ कर रहा है। इस प्रकार वेदों का अर्थ कर, तदनुसार वैदिक आयों 
के विषय में इन लोगों ने विचित्र और अनर्गल बातें तक कह डाली हैं। उदाहरण के 
लिए हम एक ही शब्द की परीक्षा यहाँ करेंगे। 

वैदिक काल में इस आर्य-भूमि में लिङ्ग पूजा थी कि नहीं? वैदिक काल में इन 
विद्वानों ने जिस शब्द के बल पर उसकी सत्ता बतलाई है वह शब्द है 'शिश्नदेव” जो 
ऋग्वेद में दो जगह (७।२१।५,१०।१९।३) आया हैं। पश्चिमी विद्वानों ने इस शब्द के 
उत्तर भाग को अभिधा-प्रधान मान कर इसके द्वारा यही अर्थ निकाला है कि उस समय 
लिङ्ग पूजा होती थी, परन्तु क्या वास्तव अर्थ यह है? सच तो यह है कि 'देव” शब्द 
आलङ्कारिक अर्थ में (देव के समान) व्यवहृत वेद के पितृदेव, मातृ-देव, आचार्यदेव 
आदि शब्द इसी श्रेणी के शब्द हैं, पर इनका अर्थ माता को पूजने वाला या पिता और 
आचार्य को पूजने वाला हैं? तैत्तिरीय उपनिषद्‌ (१1१) में “मातृदेवो भव' क्या इस अर्थ 
में आया हुआ है? वहाँ तो यही अर्थ है कि माता को देवता की तरह मानो-जानों। इनकी 
व्याख्या में शंकराचार्य ने 'देवतावद्‌ उपास्या इते इत्यर्थ:” यही लिखा है। अत: इस श्रेणी 
के शब्दों का अर्थ इसी प्रकार होना चाहिए। 'श्रद्धादेव' शब्द 'शिश्नदेव' से भिन्न नही 
है। अत: दोनों में 'देव” को आलङ्कारिक ही मानना उचित है। ऐसी दशा में शिश्नदेव' 
शब्द का अर्थ हुआ-शिश्न (लिंग) है देवता जिसका -अर्थात्‌ कामक्रीडा में निरत पुरुष। 
इसीलिए यास्क तथा सायण ने इस शब्द का अर्थ 'अब्रह्मचर्य' किया है। अत: भारतीयों 
ने संस्कृत भाषा के व्यवहार के अनुकूल ही परम्परागत अर्थ 'अब्रह्मचर्य' ही माना है, 
परन्तु पश्रिचमी विद्वानों ने इस प्रयोगमूलक परम्परागत अर्थ की अकारण उपेक्षा करके 
अप्रामाणिक तथा निर्मल सिद्धान्त की उद्भावना की है। इसी प्रकार पारस्कर-गृह्मसूत्र 
के 'कूर्मपित्तमके निधाय जपति' का अनुवाद करते समय जब जर्मन विद्वान्‌ 
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ओल्डनवर्ग कूर्मपित्त' शब्द के जलपूर्ण शराब' (घड़े) वाले परम्परागत अर्थ की हँसी 
उड़ाते हुए, 'कूर्म' (कछुए) के पित्तं को गोदी में रखकर जपने की व्यवस्था देते हैं, तब 
हम आपको क्या कहें? गृह्य-पद्धति से परिचित ब्राह्मण टीकाकारों के अर्थ में हम 
आस्था करें अथवा गृह्य से अपरिचित अहिन्दू जर्मन के अर्थ को हम प्रमाण कोटि में 
मानें? र 
वैदिक शब्दों की पाठ- कल्पना 

हमारे मन्त्रं में पाठभेद की गुंजाइश तो लेशमात्र भी नहीं है, क्योंकि इनके 
संरक्षण करने में आयों ने कितने ही प्रकार की युक्तियों से काम लिया है। पदपाठ, 
क्रमपाठ, जटापाठ, घनपाठ आदि पाठों की कल्पना करके मन्रो के प्रत्येक पद के 
स्वरूप को निश्चित किया गया है, जिससे वर्णविभेद को कौन पूछे, सूक्ष्म स्वर में भी 
परिवर्तन के लिये स्थान नहीं है। ऐसी दशा में मन्त्रों में पाठ-भेद की कल्पना करना 
नितान्त अनुपयुक्त प्रतीत होती है, परन्तु इस पाश्चात्य वैदिकों ने स्वकल्पित अर्थ की 
सिद्धि के लिये अनेक प्रकार के विचित्र, अश्रुतपूर्व और अविचारितरमणीय पाठों की 
मनमानी उद्भावन की है। डाक्टर आर्नाल्ड साहब ने, जिन्होंने वैदिक छन्दों की परीक्षा 
करने के लिये वैदिक मीटर (बैदिक छन्द) नामक विद्वत्तापूर्ण ग्रंथ की रचना की है, यही 
लिखा है कि जहाँ-जहाँ 'पावक' शब्द आया हुआ है, वहाँ सर्वत्र छन्द की विषमता को 
बचाने के हेतु 'पावक' पाठ होना चाहिए और कभी होता भी था, परन्तु अश्रान्त परिश्रम 
से प्राचीन मन्त्रोच्चारण को यथातथ्य रूप से बचाये रखने वाले हमारे वैदिक इस-शब्द 
के इस काल्पनिक परिवर्तन से सर्वथा अपरिचित हैं। ऐसी दशा में यह साहबी पाठभेद 
कहाँ तक मान्य हो सकता है? किसी काल्पनिक अर्थ की सिद्धि के लिये मन्त्रों के पदों 
में मनमानी परिवर्तन करना कहाँ तक न्यायसंगत हो सकता है? इसे संस्कृत पाठक 
स्वयं विचार कर देखें और समझें। इधर सौभाग्यवश वहाँ अब हवा बदली है, उनका 
रुख पलटा है। अब ये लोग भी भारतीय अर्थ को अपेक्षा की सीमा के भीतर ले जाना 
नहीं चाहते; फिर भी हमें बाध्य होकर यही कहना पड़ता है कि पाश्चात्य विद्वानों के 
बहिरंग परीक्षा के ढंग की सराहना करते हुये भी हम लोग न तो उनकी अर्थानुसन्धान- 
पद्धति को निर्दोष मानते हैं और न इसे सर्वांश रूप में ग्रहण करने के ही पक्षपाती हैं। 


३- आध्यात्मिक पद्धति 
स्वामी दयानन्द सरस्वती ने अपने भाष्य में अनेक विशिष्ट बातों का उल्लेख 
किया है। इस भाष्य में वेदों के अनादि होने का सिद्धान्त प्रतिपादित है। आपकी दृष्टि 
में वेद में लौकिक इतिहास का सर्वथा अभाव है। वेदों के सब शब्द यौगिक तथा 
योगरूढ़ हैं, रूढ़ नहीं- यह सिद्धान्त स्वामी जी की अर्थनिरुपण-पद्धति की 
आधारशिला है। इन्द्र, अग्नि, वरुण आदि जितने देवता-वाचक शब्द हैं वे यौगिक होने 
से एक ही परमात्मा के वाचक हैं। स्वामी जी इस प्रकार आध्यात्मिक शैली के 


वेद की व्याख्यापद्धति ८३ 
माननेवाले हैं। अंशत: यह सिद्धान्त ठीक है। निरुक्तकार ने स्पष्ट शब्दों में कहा है कि 
जितने देवता हैं वे सब एक ही महान्‌ देवता-परमेश्वर-की विशिष्ट शक्ति के प्रतीक-मात्र 
हैं- महाभाग्याद्‌ देवताया एक आत्मा बहुधा स्तूयते। एकस्यात्मनोऽन्ये देवाः 
प्रत्यज्ञानि भवन्ति (निरुक्त ७/४)। ऋग्वेद का स्पष्ट प्रतिपादन है- ' एकं सद्‌ विप्रा 
बहुधा वदन्त्यग्नि'' (नऋ. सं. १/ १६४/ ४६) अतः अग्नि को ऐश्वर्यशाली परमेश्वर 
का रूप मानना सर्वथा उचित है। यहाँ तक किसी भी विद्वान्‌ को आपत्ति नहीं हो सकती, 
परन्तु जब इस शैली के अनुसार अग्नि आदि देवताओं की सत्ता ही बिलकुल नहीं मानी 
जाती, तब आपत्ति का उदय होता है। यास्क के मतानुसार वैदिक मन्त्रों के तीन प्रकार 
के अर्थ हैं- आधि भौतिक, आधिदैविक तथा आध्यात्मिक। तीनों अर्थ तीन जगत्‌ से 
सम्बन्ध रखते हैं और तीनों यथार्थ हैं। प्रत्येक मन्त्र भौतिक अर्थ को बतलाता है, किसी 
देवता-विशेष को भी सूचित करता है और साथ ही साथ परमेश्वर के अर्थ का भी 
बोधक है। अत: अग्नि, इन्द्र आदि शब्दों को केवल परमेश्वर-वाचक मानना तथा 
विशिष्ट देवता का सूचक न मानना उचित नहीं है। 'अग्नि' शब्द भौतिक अग्नि का 
बोधक है, जिसकी कृपा से इस जगत्‌ का समस्त व्यवहार सिद्ध होता है। यह शब्द उस 
देवता का भी सूचक है जो इस भौतिक अग्नि का अधिष्ठाता है। साथ ही साथ वह इस 
जगत्‌ के नियामक परमेश्वर के अर्थ को भी प्रकट करता है। अग्नि के ये तीनों रूप 
ठीक हैं और सूक्ष्म विवेचना करने पर अग्निमनत्र तीनों रूपों को समभावेन लक्षित करते 
हैं। अतः प्रथम दो रूपों की उपेक्षा कर अग्नि को केवल परमात्मा का ही बोधक मानना 
प्राचीन परम्परा से सर्वथा विरुद्ध प्रतीत होता है। यही कारण है कि इस शैली का सर्वथा 
अनुसरण हमें मान्य नहीं है। 

स्वामी जी ने ब्राह्मण-ग्रन्थों को संहिता के समान अनादि तथा प्रामाणिक नहीं 
माना है। श्रुति के अन्तर्गत ब्राह्मणों की गणना उन्हें मान्य नहीं है। तब संहिता के स्वरूप 
देखने से स्वामी जी का सिद्धान्त यथार्थ नहीं प्रतीत होता। तैत्तिरीयसंहिता में मन्त्रं के 
साथ-साथ गद्यात्मक ब्राह्मण अंश भी उपलब्ध होता है, तब तैत्तिरीयसंहिता के एक 
अंश को श्रुति मानना और तदत्तर्गत ब्राह्मण-भाग को श्रुति न मानना कहाँ तक न्याय 
होगा? स्वामी जी के अनुयायी वैदिक पण्डितों की सम्मति में वेदों में विज्ञान के द्वारा 
आविष्कृत समस्त पदार्थ (रेल, तार, वायुयान आदि) की सत्ता बतलाई जाती है। तो 
क्या वेद की महिमा इसी में है कि विज्ञान की समग्र वस्तुओं का वर्णन उनमें उपलब्ध 
होता हैं? वेद आध्यात्मिक ज्ञान के निधि हैं, भौतिक विज्ञान की वस्तुओं का वर्णन 
करना उनका वास्तविक उद्देश्य नहीं है। ऐसी दशा में यौगिक प्रक्रिया के अनुसार इन 
चीजों को वेदों के भीतर बतलाना उचित नहीं जान पड़ता। इस प्रकार स्वामी जी की 
पद्धति को हम सर्वाश में स्वीकार नहीं कर सकते। 
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वैदिक मन्त्रों का अर्थ नितान्त गूढ़ है। उनके समझने के लिए चाहिए आर्षदृष्टि 
या ऋषि-प्रदर्शित मार्ग का अनुसरण। मनर के शब्दों में व्याकरण-सम्बन्धी सरलता होने 
पर भी उनके द्वारा अभिधेय अर्थ का पता लगाना नितान्त दुरुह है। गूढार्थता के लिए 
इस मन्त्र के रहस्यवाद की ओर दृष्टिपात किया जाय। 


चत्वारि श्रृंगा त्रयो अस्य पादा द्वे शीर्षे सप्त हस्तासो अस्य। 
त्रिधा बद्धो वृषभो रोरवीति महो देवो मर्त्यां आ विवेश।। 
(नऋ. ४/५८। ३) 


इस मन्त्र का सीधा अर्थ है- “चार इसकी सोंगे हैं, तीन पैर हैं, दो सिर, सात 

हाथा तीन प्रकार से बाँधा गया यह वृषभ (बैल अथवा अभीष्ट वस्तुओं की वर्षा करने 

वाला) जोर से चिल्ला रहा है। महादेव ने मरणशील वस्तुओं में प्रवेश किया!” परन्तु 

प्रश्‍न है कि विचित्र वेषधारी महादेव वृषभ हैं कौन? यास्क ने इसके रहस्योद्घाटन की 

कुंजी हमारे लिये तैयार कर दी है। किसी के मत से यह महादेव यज्ञ है। चारों वेद इसकी 

चार सीगें हैं, तीनों पैर तीन सवन (सोमरस निकालने के प्रात:, मध्याह्न तथा सायं तीन 

काल) हैं; दो शिर हैं प्रायणीय तथा उदयनीय नामक हवन; सातो हाथ हैं सातों छन्द। 

यह यज्ञ मन्त्र, ब्राह्मण तथा कल्प के द्वारा त्रिधा बद्ध हैं। इस प्रकार यज्ञरूपी महादेव 

ने यजन के लिए मनुष्यं में प्रवेश किया। (निरुक्त १३/३)। दूसरों का मत है कि यह 

महादेव सूर्य है जिसकी चारों दिशायें चार सींगें हैं, तीनों पैर तीन वेद हैं, दो सिर हैं 

रात और दिन; सात हाथ हैं सात प्रकार की किरणें। सूर्य पृथ्वी, अन्तरिक्ष तथा आकाश 

से सम्बद्ध है, अथवा ग्रीष्म, वर्षा, शीत इन तीन ऋतुओं का उत्पादक है। अत: वह 
-्रिधा बद्ध’ मत्र में कहा गया है। पतञ्जलि ने पस्पशाह्निक में इस मन्त्र की शब्दपरक 

व्याख्या की है। उनकी सम्मति में यह महादेव शब्द है, क्योंकि उसकी चार सीगें चार 
प्रकार के शब्द है (नाम, आख्यात, उपसर्ग तथा निपात) भूत, वर्तमान, भविष्य-तीनों 
काल तीन पैर हैं। दो सिर हैं दो प्रकार की भाषायें नित्य तथा कार्या सातौं हाथ हैं 
प्रथमादि सातौं विभक्तियाँ। शब्द का उच्चारण तीन स्थानों- हृदय, गला और मुख से 
होता है अतः वह तीन प्रकार से बद्ध भी है। अर्थ की वृष्टि करने से शब्द “वृषभ” 
पदवाच्य है। राजशेखर ने काव्य-मीमांसा में इस मन्त्र की व्याख्या साहित्य शास्त्र की 
दृष्टि से काव्य पुरुष की स्तुति के विषय में की है। सायण-भाष्य में इनसे अतिरिक्त अर्थो 
का वर्णन किया गया है। इनमें से प्रत्येक अर्थ परम्परा पर अवलम्बित होने के कारण 
माननीय तथा आदरणीय है। मन्त्रं के गूढार्थ की यही विशेषता है कि उनका अर्थ भिन्न- 
भिन्न प्रकार से किया जा सकता है। यास्क ने इस प्रसंग में आधे दर्जन मतों की चर्चा 
की है, जिनमें वैयाकरण, परिव्राजक, ऐतिहासिक तथा याज्ञिक आदि मुख्य हैं। इनके 
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अतिरिक्त विभिन्न अन्थों के समर्थक आचार्यो के मतों का भी यथास्थान उल्लेख किया 
है। परम्परामूलक होने के कारण इन आचार्यों के कथनों पर हम अप्रामाणिकता का 
लांछन लगाकर इन्हें हँसीखेल में उड़ा नहीं सकते। 
परम्परा का महत्व 


यास्क ने स्वयं परम्परा की प्रशंसा की है और उसके जाननेवाले को 

पारोवर्यवित्‌' कहा है। निरुक्त (१३/१२) का कहना है:- 
“अयं मन्त्रार्थचिन्ताभ्यूहेडपि तर्कतः। 

अर्थात्‌ - मन्त्र का विचार परम्परागत अर्थ के श्रवण और तर्क से निरुपित किया 

“न तु पृथक्त्वेन मन्त्रा निर्वक्तव्याः प्रकरणश एव निर्वक्तव्या:।” 

मन्त्रों की व्याख्या पृथक-पृथक करके न होनी चाहिए, बल्कि प्रकरण के अनुसार 
ही होनी चाहिए। 

“न होषु प्रत्यक्षमस्ति अनृषेरतपसो वा।”” 

वेदों का अर्थ कौन कर सकता है? इसके विषय में यास्क का कहना है कि जो 

मनुष्य न तो ऋषि है न तपस्वी, वह मन्त्रों के अर्था का साक्षात्कार नहीं कर सकता। 


“पारोवर्यवित्सु तु खलु वेदितृषु भूयोविद्यः प्रशस्यो भवति इत्यक्त ऽपुरस्तात्‌।'' 

यह पहले ही कहा जा चुका है (निरुक्त १/१६) कि परम्परागत ज्ञान प्राप्त करने 
वाले में वह श्रेष्ठ है जिसने अधिक अध्ययन किया है। अतः परम्परा की तथा मीमांसा 
निरुक्त, व्याकरण आदि शाख्रों की जानकारी वेदार्थ जानने के लिए नितान्त आवश्यक 
है। 

यास्क ने कम से कम आठ नौ मतों की चर्चा की है। वैयाकरण, नैदान, 
परित्राजक, ऐतिहासिक आदि मतों का उल्लेख स्थान-स्थान पर मन्त्रों की व्याख्या में 
किया है। कोई कारण नहीं दीख पड़ता कि इन विभिन्‍न आचार्यो के मतों को हम 
अप्रामाणिक मानें, क्योंकि इनका उल्लेख ब्राह्मण-ग्रन्थो में भी प्रचुरता से मिलता है। 
उदाहरण के लिए “अश्चिनौ' को ले लीजिये जिनके विषय में यास्क ने अनेक मतों का 
निर्देश किया है। कुछ लोगों के मत में दोनों अश्विन्‌ स्वर्ग और पृथिवी हैं। इस मत का 
उल्लेख शतपथ-ब्राह्मण (४/१/५) में पाया जाता है और यास्क का अपना मत भी 
उसी स्थान पर निर्दिष्ट है। अत: इससे विभिन्न आचार्यो के मतों को प्रामाणिकता स्पष्ट 
है। इतना ही क्यों? यास्क की अधिकांश व्याख्यायें और व्युत्पत्तियाँ ब्राह्मणों के ही 
आधार पर हैं। इसलिए उन्हें परम्परागत होने में सन्देह करने के लिए स्थान नहीं है! 
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स्मृति का महत्व 
कालान्तर में जब वेद की भाषा का समझना नितान्त दुरुह हो गया, तब सीधी 
सादी बोलचाल की भाषा में वेद के रहस्यों का प्रतिपादन हमारे परम कारुणिक ऋषियों 
ने स्मृतियों तथा पुराणों में संसार के उपकार के लिए किया। अतः स्मृति तथा पुराण 
प्रतिपादित सिद्धान्त वेदों के ही माननीय सिद्धान्त हैं, इसमें सन्देह नहीं किया जा 
सकता। वेदों में आस्था रखने वाले सज्जनों को पुराणों के विषय में श्रद्धाहीन होना 
उचित नही है, क्योंकि केवल भाषा तथा शैली के विभेद को छोड़ देने पर हमारे इन 
धर्ममन्थो में किसी प्रकार का भी भेद-भाव नहीं है। वेदों में प्रतिपादित सिद्धान्त ही 
कालान्तर में पुराणों में सन्निविष्ट किये गये हैं। शैली का भेद अवश्य ही दोनों में वर्तमान 
रहने वाली एकता को आपाततः खण्डन करने वाला प्रतीत होता है, परन्तु वास्तव में 
वेद और पुराण में किसी प्रकार का सैद्धान्तिक विरोध परिलक्षित नहीं होता। वेदों में 
रूपक का प्रचुर उपयोग दीखता है, तो पुराणों में अतिशयोक्ति का। वेदों में जो बातें 
रूपकमयी भाषा की लपेट में कही गई हैं, वे ही बातें पुराणों में अतिशवोक्ति मयी वाणी 
के द्वारा प्रकट की गई हैं। एक ही उदाहरण इस शैली-भेद को प्रकट करने के लिए 
पर्याप्त होगा। ८ 
ऋग्वेद के अनेक मण्डलों में इन्द्र की स्तुति में वृत्र के साथ उनके भयंकर संग्राम 

का उल्लेख किया गया है। यह वृत्र कौन हैं? जिसके साथं इन्द्र का युद्ध हुआ। यास्क 
ने निरुक्त में (२/१६) वृत्र के विषय में अनेक प्राचीन मतों का निर्देश किया हैँ।' इनमें 
चैरुक्तो का ही मत मान्य माना जाता है। इस व्याख्या के द्वारा हम ऋग्वेद के इन्द्रवृत्र- 
युद्ध के भौतिक आधार को अच्छी तरह समझ सकते हैं। आकाश को चारों ओर से घेरने 
वाला मेघ ही वृत्र है और उसको अपने वज्र से मारकर संसार के जीव-जन्तुओ को वृष्टि 
से तृप्त कर देने वाले “सप्तरश्मिः वृषभ:” इन्द्र वर्षा के देवता हैं और प्रति-वर्षाऋतु 
में गगन मण्डल में होने वाला यह भौतिक संग्राम ही इन्द्र-वृत्र-युद्ध का परिदृश्यमान 
भौतिक दृश्य है। इसी का वर्णन 'रूपक' के द्वारा ऋग्वेद में किया गया है। और पुराणों 
में क्या है? वहाँ इन्द्र महाराज देवताओं के अधिपति बतलाये गये हैं और वृत्र असुरों 
या दानवों का राजा। दोनों प्रबल प्रतापी हैं। दोनों अपने-अपने वाहनों पर चढ़ कर आते 
हैं, देवताओं को भी रोमाञ्च कर देने वाला संग्राम होता है और अन्त में वृत्र के ऊपर 
इन्द्र की विजय होती है। इस संग्राम का वर्णन बड़े विस्तार के साथ पुराणों में पाया 
जाता है, विशेष कर श्रीमद्भागवत के षष्ठ स्कन्ध में (अ. ११-१२), परन्तु क्या यह 


१. तत्‌ को वृत्रः? मेंध इति नैरक्ता:! त्वाष्टो सुर इति ऐतिहासिकाः। अषां च ज्योतिषश्च मिश्रीभावकर्मणो 
वर्षक्रमं जायते तत्रोपमार्थेन युद्धवर्णा भवन्ति- (निरुक्त २/१६) 


वेद की व्याख्यापद्धति ८७ 
वर्णन अतिशयोक्तिमयी भाषा में रहने पर भी वेदवाले वर्णन से किसी प्रकार सिद्धान्त 
में भिन्न हैं? नहीं, वह तो एक ही घटना है जो इन भिन्न-भिन्न गरन्थो में भाषा और शैली 
के भेद के साथ प्रतिपादित की गई है। यह कैसे कहा जा सकता है कि जिसने पुराणों 
में इस घटना का इतना रोचक सूक्ष्म वर्णन कर रखा है वह वेद के रूपक के भीतर छिपे 
हुए सिद्धान्त से अपरिचित है? पुराण तो वेद के ही अर्थों और सिद्धान्तों को बोधगम्य 
भाषा में रोचक शैली का आश्रय लेकर प्रतिपादित करने वाले ग्रन्थ हैं। अतः वेद में 
आस्था रखना और पुराणों से विमुख रहना दोनों में गृहीत शैली-भेद के ठीक-ठीक न 
पहचानने के ही कारण हैं। इस संक्षिप्त विवरण से वेद के अथो को समझाने के लिए 
स्मृतियों और पुराणों का प्रकृष्ट महत्त्व भलीभाँति ध्यान में आ सकता है! इसी कारण 
प्राचीन ग्रन्थकारों ने वेद को समझने के लिए इतिहास-पुराण की आवश्यकता बताई है 

इतिहासपुराणाभ्यां वेदं समुपबृंहयेत्‌। 
बिभेत्यल्पश्चुताद्‌ वेदो मामयं प्रहरेदिति।। 
इतिहास पुराणों के अल्पज्ञ पुरुषों से वेद सदा डरा करता है कि कहीं ये मुझे ठग 
न दें। मेरा सच्चा अर्थ न बतलाकर लोगों को उन्मार्ग में न ले जायं। इसी हेतु इतिहास 
और पुराणों की अभिज्ञता वेदार्थानुशीलन के लिए परमावश्यक है। 
इस कथन की पुष्टि के लिए एक-दो उदाहरणों का देना अतिप्रसङ्ग न समझा 
जायगा। शुक्ल यर्जुवेद के ईशावास्योपनिषद्‌ में कर्मसिद्धान्त का प्रतिपादन करनेवाला 
यह रहस्यमय मन्त्र है- 
कुर्वन्नेवेह कर्माणि जिजीविषेच्छतं समाः। 
एवं त्वयि नान्यथेतोऽस्ति न कर्म लिप्यते नरे।। 
जिसका भाव है कि संसार में कर्म को करता हुआ ही सौ वर्ष जीने की इच्छा 
करें। ऐसा करने से ही तुम्हारी सिद्धि होगी, दूसरी तरह से नहीं। कर्म मनुष्य में लिप्त 
नहीं होता 
क्या इसकी व्याख्या गीता के इस श्लोक (४।१४) में नहीं पाई जाती? 
न मां कर्माणि लिम्पन्ति न म कर्मफले स्पृहा। 
इति मां योऽभिजानाति कर्मभिर्न स बध्यते।। 


कामनाओं के परित्याग के विषय में बृहदारण्यक (४।४।७) और कठ उपनिषद्‌ 
(४।१४) का निम्नलिखित मन्त्र लीजिए- 
यदा सर्वे प्रमुच्यन्ते कामा येऽस्य हृदि स्थिताः। 
अथ मन्योऽमृतो भवत्यथ ब्रह्म समश्नुते।। 


८८ वैदिक साहित्य 
इसका अर्थ है कि मनुष्य के हृदय में रहनेवाली कामनायें जब छूट जाती हैं, तब 
मरणशील मनुष्य अमर बन जाता है और ब्रह्म को प्राप्त कर लेता है। इसकी व्याख्या 
के लिए- इसके अर्थ को आसानी से समझने के लिए, गीता के इस श्लोक (२।७१) 
का जानना जरूरी है- 
विहाय कामान्‌ यः सर्वान्‌ पुमांश्चरति निःस्पृहः। 
निर्ममो निरहङ्कारः स शान्तिमधिगच्छति।। 
इस प्रकार अनेक उदाहरण दिये जा सकते हैं। कहा जा सकता है कि भगवद्गीता 
तो सब उपनिषदों का सार है, अतः उसमें उपनिषदों के मन्त्रों की व्याख्या का मिलना 
कोई आश्चर्यजनक व्यापार नहीं है परन्तु अन्यत्र ऐसा दुर्लभ होगा! परन्तु यह बात भी 
ठीक नहीं। ऊपर स्मृति-रचना और पुराणनिर्माण के हेतु का निदर्शन किया जा चुका है। 
अतः इन ग्रन्थों में या तो वेदों के मन्त्रों का अर्थ विकसित रूप में मिलता है या उनके 
सिद्धान्त मिलते हैं। परम्परागत अर्थ की सर्वथा उपलब्धि इन ग्रन्थों से हो सकती है। 
अतः इनका वेदार्थ के लिए उपयोग न करना तथा उपेक्षा करना नितान्त निन्दनीय कार्य 
ही 
सायण का महत्त्व 
सायणाचार्य ने ऊपर उल्लिखित इन सब साधनों की सहायता अपने वेदभाष्यों 
में ली है। उन्होंने परम्परागत अर्थ को ही अपनाया है और उसकी पुष्टि में पुराण, 
इतिहास, स्मृति, महाभारत आदि ग्रन्थों से आवश्यकतानुसार प्रमाणों को उद्धृत किया 
है। वेद के अर्थ के लिए षङङ्गों की भी आवश्यकता होती है। सायण इनसे सविशेष 
परिचित थे। ऋग्वेद के प्रथम अष्टक की व्याख्या में उन्होंने शब्दों के व्याकरण की 
अच्छी छानबीन की है। प्राय: प्रत्येक महत्त्वपूर्ण शब्द की व्युत्पत्ति, सिद्धि तथा स्वराघात 
का वर्णन पाणिनीय सूत्रों तथा कहीं-कहीं प्रातिशाख्य की सहायता से इतने सुव्यवस्थित 
ढङ्ग से किया गया है कि इसे ध्यान से पढे जाने पर समस्त ज्ञातव्य विषयों की जानकारी 
सहज में ही हो जाती है। निरुक्त का भी उपयोग खूब ही किया गया है। यास्क द्वारा 
व्याख्यात मन्त्रों की व्याख्या की सायण ने तत्तत्‌ मन्त्रों के भाष्य लिखते समय अविकल 
रूप से लिख दिया है। इसके अतिरिक्त सायण ने ऋग्वेद के प्राचीन स्कन्दस्वामी और 
माधव जैसे भाष्यकारो के अर्थ को भी यथावकाश ग्रहण किया है। कल्पसूत्रों का उपयोग 
विस्तार के साथ किया गया है। सायण यज्ञ-विधान से नितान्त परिचय रखते थे। अत: 
कल्पसूत्रःविषयक आवश्यक तथ्यों का वर्णन बड़ी ही खूबी के साथ उन्होंने सर्वत्र किया 
है।सूक्त-व्याख्या आवश्यक तथ्यों का वर्णन बड़ी ही खूबी के साथ उन्होंने सर्वत्र किया 
है। सृक्त-व्याख्या के आरम्भ में ही उन्होंने उसके विनियोग, ऋषि, देवता आदि ज्ञातव्य 
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तथ्यों का वर्णन प्रामाणिक ग्रन्थो के उद्धरण के साथ-साथ सर्वत्र किया है। सूक्त विषयक 
उपलभ्यमान आख्यायिका को भी सप्रमाण दे दिया है। मीमांसा के विषय का भी निवेष 
भाष्य के आरम्भ करने वाले उपोद्धात में बड़े ही सुन्दर और बोधगम्य भाषा में सायण 
ने कर दिया है। वेद-विषयक समय सिद्धान्तों का प्रतिपादन और रहस्यों का उद्घाटन 
इन उपोद्धातों में बड़े अच्छे ढङ्ग से किया गया है, जिसके कारण ये भूमिकायें वैदिक 
सिद्धान्तों के भाण्डागार के समान प्रतीत होती है। इन्हीं सब कारणों से सायण के 
भेदभाष्य का गौरव है। सायण ने “याज्ञिक पद्धति' को अपने भाष्य में महत्त्व दिया है। 
उस समय इसी को आवश्यकता थी। कर्मकाण्ड का उस समय बोलबाला था। इसी 
कारण इसके महत्त्व को दृष्टि में रखकर सायण ने अपने भाष्यों का प्रणयन किया। 
आजकल इसमें कुछ परिवर्तन करने की आवश्यकता होगी, परन्तु मार्ग यही है। 

इस महत्त्व के कारण प्रत्येक वेदानुशीली को सायणाचार्य के सामने अपना सिर 
झुकाना चाहिए। यदि सायण-भाष्य न होते तो वेदार्थ के अनुशीलन की कैसी दयनीय 
दशा हो जाती, कहा नहीं जा सकता। ऐतिहासिक पद्धति के मानने वाले यूरोपियन 
स्कालर लोग भाषाशास्त्र की मनमानी व्युत्पत्ति के आधार पर एक ही शब्द के विरुद्ध 
अनेक अर्थ करने पर तुले हुए हैं, तब परम्परागत अर्थ को ही अपने भाष्य में स्थान 
देने वाले सायणाचार्य के अतिरिक्त हम किसे अपना आश्रय मानें? वास्तव में वैदिक 
भाषा और धर्म के सुदृढ़ गढ़ में प्रवेश पाने के लिए हमारे पास एक ही विश्वासार्ह साधन 
है- सायण का चारों वेदों की संहिताओं का भाष्य। प्रत्येक वैदिक विद्वान के ऊपर सायण 
का ऋण यथेष्ट मात्रा में है। पाश्चात्य विद्वानों ने वेदों के समझने का जो विपुल प्रयत्न 
किया है और किसी अंश में उन्हें जो सफलता मिली है, वह सायण की ही अनुकम्पा 
का फल है। सायण-भाष्य की सहायता से वे लोग वैदिक मन्त्रों का अर्थ समझने में 
कृतकार्यं हुए हैं। छिट-फुट शब्दों के अर्थो में यत्किंचित्‌ विरोधाभास दिखलाकर सायण 
को हँसी उड़ाना दूसरी बात है, परन्तु वास्तव में संहिता-पञ्चक के ऊपर इतना 
सुव्यवस्थित, पूर्वापर-विरोध-हीन, उपादेय तथा पाण्डित्यपूर्ण भाष्य लिख डालना टेढ़ी 
खीर है। इस कार्य के महत्त्व को पण्डितजन ही यथार्थ में समझ सकते हैं। इसके लिए 
वैदिक धर्म तथा संस्कृत भाषा की जितनी अभिज्ञता प्राप्त करनी चाहिए, इसका 
सर्वसाधारण अनुमान भी नहीं लगा सकता। सायण की कृपा से वेद में प्रवेश करने वाले 
यूरोपीय विद्वान यदि आधुनिक विद्या के दर्प से उन्मत्त होकर 1.05 ४०१ $82 
(सायण का बहिष्कार करो) का झंडा ऊँचा करें, तो इसे संग्रदायविदू सायण के सामने 
सत्य के प्रति द्रोह भले न समझा जाय, परन्तु वस्तुस्थिति की अनभिज्ञता तो अवश्य 
प्रकट होती है। युरोपीय विद्वान संम्रदाय के महत्त्व से भलीभाँति परिचित न होने से 
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विषय में उपेक्षणीय भले मान लिये जाँय, परन्तु अधिक दुःख तो उन भारतीयों के लिए 
है, जो आँख मूँद कर इन पाश्चात्य गुरुओ के चेला होने में ही पाण्डित्य का चरम उत्कर्ष 
देखते हैं, और भारतीय सम्प्रदाय के महत्त्व को जानकर उसकी उपेक्षा करने में जी-जान 
से तुले हैं। कहने का यह अभिप्राय कदापि नहीं है कि सायणभाष्य में दोष नहीं है। किसी 
मानवी कृति में हमें दोषहीनता के सर्वथा अभाव की कल्पना नहीं करनी चाहिए, परन्तु 
पूरे भाष्य के ऊहापोह तथा आलोचना करने पर हमारा यही निश्चित सिद्धान्त है कि 
सम्प्रदाय के सच्चे ज्ञाता होने के कारण सायणाचार्य का वेदभाष्य में वेदार्थ की कुझी 
है, वेद के दुर्गम दुर्ग में प्रवेश कराने के लिए विशाल सिंहद्वार है! 


परम हर्ष का विषय है कि पाश्चात्य अनुसन्धानकर्ता भी सायण के परम महत्त्व 
से अपिरिचित नहीं है। ऋग्वेद के प्रथम अनुवादक प्रसिद्ध अंग्रेजी विद्वान विल्सन की 
यह उक्ति भुलाई नहीं जा सकती कि निश्चयरूप से सायणाचार्य का वेदज्ञान इतना 
अधिक था जितना कोई भी यूरोपियन विद्वान्‌ रखने का दावा नहीं कर सकता। वे स्वयं 
अपनी जानकारी से या अपने सहायकों के द्वारा वेद के परम्परागत अर्थों से नितान्त 
परिचित थे। सायण भाष्य के प्रथम यूरोपियन सम्पादक डाक्टर मैक्सम्यूलर (मोक्षमूलर 
भट्ट) का यह कथन भी यथार्थ ही है कि यदि सायण के द्वारा की गई अर्थ की लड़ी 
हमें नहीं मिलती, तो हम इस दुर्भेध किले के भीतर प्रवेश ही नहीं कर सकते थे।' 
वास्तव में सायण अन्धे की लकड़ी (8॥101181'5 91०0 है। सौभाग्य से सायण के 
प्रति पाश्चात्यो के भाव इधर बदलने लगे हैं। उपेक्षा के स्थान पर आदर ने अपना पैर 
जमाया है, और भाषा-शा्न आदि आवश्यक साधनों की गहरी छानबीन के साथ-साथ 
सायण के अर्थ की सचाई का पता अब विद्वानों को लगने लगा हैं। इस विषय में जर्मन 
विद्वान्‌ पिशल और गेल्डनर ने बड़ा काम किया हैं। इन लोगों ने “वेदिशे स्तूदियन' 
(वैदिक अनुशीलन) के तीनों भागों में अनेक गूढ़ वैदिक शब्दों के अर्थ का अनुसन्धान 
का जिसके फलस्वरूप सायण के अर्थ अधिक प्रामाणिक तथा उपादेय प्रतीत होने 
लगे हुँ। 


1. Sayanaundoutedly had a knowledge of his text for beyond the pretensions of any 
European scholar, ‘and must have been in possession either through his own 
learning or that of his assistants of all the interpretation which have been 
perpetuated by traditional teaching from the early times. 


-Translation of Rigveda. 


2. We ought to bear in mind the 109 and twenty years ago, we could not have made 
even our first steps, we could'never at least have gained a firm footing without his 
leading strings. 


-Introduction of Rigveda Edn. 
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परन्तु सायण के अर्थ से ही हमें आज सन्तोष नहीं हो रहा है। वेद की गम्भीरता 
तथा रहस्यमयता के हेतु भिन्न-भिन्न युगों में नवीन व्याख्या-सम्प्रदायों का उदय होता 
आया है। याज्ञिक अर्थ के ऊपर आध्यात्मिक अर्था की उपेक्षा नहीं की जा सकती। 
तुलनात्मक भाषाशास्र से भी सहायता ली जा सकती है। वेदों का अर्थ मुख्यतः 
अध्यात्मपरक तथा रहस्यवादी है। इस दृष्टि से श्री अरविन्द की व्याख्या-पद्धति की ओर 
विद्वानों का आज झुकाव तथा रुझान होना सर्वथा स्वाभाविक है। 

श्री अरविन्द वर्तमान काल के मान्य तत्वचिन्तकों तथा अध्यात्म-साधको में 
मूर्धन्य हैं। उनकी दृष्टि में वेदों के प्रति असीम श्रद्धा से ही उनके अर्थ स्वत: खुलते हैं। 
वेद का अर्थ रहस्यात्मक तथा निगूढ़ है-इसकी सूचना स्वयं वेद से हमें प्राप्त होती है। 
वैदिक ऋषियों की यह दृढ़ धारणा थी कि मन्त्रों का उन्मेष चेतना के निगृढ़ तथा 
अन्तरतम स्तरों से होता है, इसलिए उनमें निगूढ़ ज्ञान की निधि वर्त्तमान है। वामदेव 
ऋषि ने (क्र. ४/३/१६) एक मन्त्र में अपने को अन्त: प्रज्ञा-सम्प्न्न बतलाया है, तथा 
अपने वचनों के द्वारा 'निगूढ़ वाक्यो' (निण्या वचांसि) की अभिव्यक्ति की है। इसी 
प्रकार दीर्घतमा ऋषि ने वेद के मन्त्रों को सदा नित्य तथा अक्षर व्योम में निवास करने 
वाला माना है, जहाँ सब देवों का निवास है और इसके आगे वह कहते हैं-जो उस 
परमात्मा को नहीं जानता, वह ऋचाओं से क्या करेगा? उसे ऋचाओं की क्या 
आवश्यकता हैं? 

ऋचो अक्षरे परमे व्योमन्‌ यस्मिन्‌ देवा अधिविश्वे निषेदुः। 
यस्तन्न वेद किमृचा करिष्यति य इत्‌ तद्‌ विदुस्त इमे समासते।। 
(ऋह.वे.) १।१६४।३९। 

यह ऋषि-वाणी के चार उद्धव स्थानों का निर्देश करता है, जिनमें तीन स्थान 
तो बिल्कुल निगूढ़ है। केवल चतुर्थ स्थान मनुष्य से सम्बन्ध रखता है, क्योंकि यहीँ से 
साधारण शब्दों को अभिव्यञ्जना होती है, परन्तु वेद के मन्त्रों का सम्बन्ध दिव्य तथा 
उच्चतर स्तरों के साथ है (१।११६।४६)। इस प्रकार वैदिक मन्त्रों की दिव्यता, 
उच्चता, अन्तश्चेतना की स्फुरणा के उन्मेष की बात चेद के प्रामाण्य पर स्वत; सिद्ध 
होती है। , 

श्री अरविन्द की दृष्टि में वेद का अर्थ योग तथा तपस्या के द्वारा विधूत एवं : 
पवित्रित हृदय में स्फुरित होता है। वैदिक मन्त्रं के शब्द किसी आध्यात्मिक तत्त्व के 
प्रतीक है। वेद में 'गौ:” प्रकाश का प्रतीक है, वैदिक 'अश्व' शक्ति, आध्यात्मिक सामर्थ्य 
तथा तपोहल का प्रतीक है। वेद का ऋषि जब अश्व के लिए किसी मन्त्र में प्रार्थना करता 
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है तो इसका अर्थ यह नहीं समझना चाहिए कि वह सामान्य दौड़ने वाले घोड़ों के लिए 
प्रार्थना करता है यह प्रार्थना तो अन्तर्बल की स्फूर्ति की ओर संकेत करती है। 'घृत' 
शब्द सामान्य यज्ञ के साधनभूत घी का बोध करता है, परन्तु श्री अरविन्द की दृष्टि में 
'घृत' का अर्थ 'प्रकाश' भी हो सकता है (घृ=प्रकाश करना)। इसलिए इन्द्र के अश्व 
जब 'घृतस्नु' बतलाये गये हैं, तो इसका अर्थ 'घी चुआने वाला” नहीं है, प्रत्युत प्रकाश 
को सर्वत्र विकीर्ण करने वाला' है। 'अग्नि' से तात्पर्य केवल बाहरी बहि से न होकर 
अन्तःस्फुरित होने वाले प्राण से है। उपनिषदों में अभिव्यक्त तथा बहुश: व्याख्यात 
अद्वैत तत्त्व का पूर्ण संकेत संहिता के मन्त्रो में उपलब्ध होता है। जो विद्वान्‌ संहिता को 
केवल कर्मकाण्ड का प्रतिपादक और उपनिषदों को ज्ञानकाण्ड का विवेचक मान दोनों 
पार्थक्य दिखलाने का प्रयत्न करते हैं, वे सत्य से बहुत दूर हैं। संहिता कर्म के साथ 
ज्ञान का स्पष्ट प्रतिपादक है, क्योंकि उपनिषदों में संहिता के मन्त्रों का प्रमाण के लिए 
स्पष्ट निर्देश तथा उद्धरण दिया गया है। जिस प्रकार ऋग्वेद के सिद्धान्त वेदान्त के 
तथ्यों का संकेत करते हैं, उसी प्रकार उसकी अन्त:साधना तथा नियमन की शिक्षा 
पिछले युग में प्रतिष्ठित होने वाले योग की ओर स्पष्ट संकेत कर रही है। ऋग्वेद उस 
अद्वैत परम तत्त्व की सूचना अनेक मन्त्रो में देता है- "एकं ततः! (१।१६४।४६), 
“तदेकम्‌' (९०।१२९।२)- वैदिक ऋषि इसे ही परम सत्य स्वीकार करते हैं, 
अन्य देव उसी की शक्ति की नाना अभिव्यक्तिमात्र हैं। इस प्रकार श्री अरविन्द की दृष्टि 
में वेद सिद्धों की वाणी है और वह अर्न्तजगत्‌ के आध्यात्मिक तथ्यों का ही निरूपक 
है। इस निरूपण में जिन सामान्य शब्दों का प्रयोग वेद करता है, उनका अर्थ नितान्त 
गूढ़, असामान्य तथा अन्तःस्तर की साधना पर आधारित है।* 
डाक्टर आनन्द कुमार शास्री आधुनिक कलाविदों में बड़े भारी तत्वज्ञ मनीषी . 
माने जाते थे। भारतीय कला की अन्तरात्मा पहचानने में तथा उसकी विशद व्याख्या 
करने में वे अपने विषय में अनुपम विद्वान्‌ थे। कला के क्षेत्र से वेद के क्षेत्र में उन्होंने 
उसी मर्मज्ञता के साथ प्रवेश किया। इस विषय में उनकी प्रसिद्ध पुस्तक- 'ए न्यू एप्रोच 
दू दी वेदाज्‌' वेदों के प्रति जिसमें उनकी विशिष्ट व्याख्या शैली का दिग्दशन बड़ी 
सुन्दरता के साथ दिखलाया गया है। उनका कथन है कि वेद सिद्धों (मिस्टिक) की वाणी 
है और इसलिए उनकी व्याख्या करने में ईसाई मध्ययुगीय सन्तों तथा अध्यात्मप्रवण 
कवियों (दान्ते, ब्लेक आदि) की अनुभूतियों से भी पर्याप्त सहायता ली जा सकती है। 


१. श्री अरविन्द- 'हिम्स टू दी मिस्टिक फायर' की भूमिका, पृ० १९-३२। कपाली शास्री- ऋग्भाष्य- 
भूमिका (संस्कृत), पाण्डीचेरी से प्रकाशित। 
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अध्यात्म के उच्चस्तर पर पहुँचने वाले पुरुषों को, चाहे वे ईसाई हों या हिन्दू, बौद्ध 
हों या मुसलमान- वाणी में अनुभूति की समानता पाई जाती है और उस अनुभूति के 
प्रकटनार्थ प्रयुक्त प्रतीको में तथा मूर्तविधानों में भी इसी कारण एकरूपता की उपलब्धि 
कोई आश्चर्य की घटना नहीं है। डा० कुमारस्वामी मध्ययुगीय ईसाई धर्मियों की वाणी 
के मर्मज्ञ विद्वान्‌ थे। फलतः वेद की व्याख्या में उन्होंने इस ज्ञान तथा अनुशीलन का 
उपयोग बड़ी मार्मिकता के साथ किया है। वेद मन्त्रों की व्याख्या इसका स्पष्ट उदाहरण 
ही 
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. As for the Vedic and Christian sources each illuminates the other. And that is in 
itself an important contribution to understanding. Whatever may be asserted or 
denied with the respect to the "Value" of the Vedas; this at least Is certain that their 
fundamental doctrines are the on means singular. 


-A New Appraoch to the ४७085, भूमिका, पृ० ९ । 


षष्ठ परिच्छेद 


बेद का काल-निरूपण 


वेदों के गौरव तथा महत्व के विषय में वैदिक विद्वानों में एकवाक्यता होने पर 
भी उनके आविर्भाव-काल के विषय को लेकर उनमें गहरा मतभेद है। भारतीय सभ्यता 
का प्राचीन रूप जानने के लिए वैदिक ग्रन्थों की उपयोगिता नितान्त माननीय है, इस 
सिद्धान्त के मानने में किसी भी विद्वान्‌ को आपत्ति नहीं है, परन्तु इस वैदिक सभ्यता 
की ज्योति किस काल में इस पवित्र आर्यावर्त की भूमि को आलोकित कर उठी? किस 
समय पावन-चरित ऋषियों के हृदय में आध्यात्मिक ज्ञान से ओतप्रोत, दिव्य सन्देश 
देने की कामना पहले जाग उठी? जिसे कार्यान्वित करने के लिए उन्होंने इन 
अलोकसामान्य गूढार्थ-विजुम्भित मन्त्रों की रचना कर डाली? इन प्रश्नों का यथार्थ 
उत्तर न अभी दिया गया है और न भविष्य में दिये जाने की आशा है। इस समस्या का 
हल करना कोई बायें हाथ का खेल नहीं है कि दो चार मन्त्रों के आधार पर इसका 
अन्तिम निर्णय उपस्थित कर दिया जाया सच्ची बात तो यह है कि इन समस्याओं को 
सदा के लिए सुलझा देना, इन प्रश्नों का अन्तिम निर्णय कर देना एक प्रकार से 
असम्भव ही है; तथापि अब तक अनुसन्धानानुरागी विद्वानों ने जिन महत्वशाली 
सिद्धान्तों को अपनी तर्कबुद्धि के बाल पर खोज निकाला है उनका एक संक्षिप्त परिचय 
देने का उद्योग यहाँ किया जा रहा है। 

भारतीय दृष्टि में श्रद्धा रखनेवाले विद्वानों के सामने तो वेदों के काल निर्णय का 
प्रश्न ही नहीं उठता क्योंकि जैसा हम पहले दिखला चुके हैं उनकी दृष्टि में वेद अनादि 
हैं, नित्य हैं, काल से अनवच्छिन्न हैं। वैदिक ऋषिजन मन्त्रं के द्रष्टामात्र माने गये हैं, 
रचयिता नहीं, परन्तु ऐतिहासिक पद्धति से वेदों की छानबीन करने वाले पाश्चात्त्य वेदश 
तथा उनके अनुयायी भारतीय विद्वानों की सम्मति में वेदों के आविर्भाव का प्रश्न एक 
हल करने योग्य वस्तु है। बहुतों ने इस विषय को सुलझाने में बुद्धि लगायी है, सूक्ष्म 
तार्किक बुद्धि तथा विपुल साधनों के पर्याप्त प्रमाणों को इकट्ठा किया है, परन्तु उनके 
सिद्धान्तो में शताब्दियों का ही नहीं बल्कि सहस्राब्दियां का अन्तर है। 


डा. मैक्समूलर का मत 


सबसे पहले प्रोफेसर मैक्समूलर ने १८५९ ई. में अपने “प्राचीन संस्कृत 
साहित्य” नामक ग्रंथ में त्रेदों के कालनिर्णय का प्रथम श्लाघनीय प्रयास किया। उनकी 
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मान्य सम्मति में वेदों में सर्वप्राचीन ऋग्वेद की रचना १२०० विक्रमपूर्व में सम्पन्न हुई! 
विक्रम से लगभग पाँच सौ वर्ष पहले बुद्ध ने इस धराधाम को अपने जन्म से पवित्र 
किया, तथा मानवों के कल्याणार्थ एक नवीन धर्म की स्थापना की। बुद्धधर्म का उदय 
समस्त वैदिक वाड्मय के अस्तित्व को अंगीकार करता है। ब्राह्मणों तथा श्रौतसूत्र में 
विस्तृत रूप से वर्णित यज्ञानुष्ठान बुद्ध की तीखी आलोचनाओं का प्रधान विषय था, 
तथा उपनिषदों में विवेचित अनेक अध्यात्मतत्त्व उनके लिये सर्वथा ग्राह्य था। अत: इसी 
बुद्धधर्म के उदय की आधारशिला पर वैदिककाल के आरम्भ का निर्णय सर्वतो-भावेन 
अवलम्बित है। डा. मैक्समूलर ने समग्र वैदिकयुग को चार विभागों में बाँटा है- 
छन्दकाल, मन्त्रकाल, ब्राह्मणकाल तथा सूत्रकाल और प्रत्येक युग की विचारधारा के 
उदय तथा ग्रन्थनिर्माण के लिए उन्होंने २०० वर्षों का काल माना है। अत: बुद्ध से 
प्रथम होने के कारण सूत्रकाल का प्रारम्भ ६०० विक्रमपूर्व माना गया है। इस काल में 
श्रौतसूत्रों (कात्यायन, आपस्तम्ब आदि) तथा गृह्यसूत्र की निर्मिति प्रधानरुपेण अङ्गीकृत 
की जाती है। इससे पूर्व का ब्राह्मण काल-जिसमें भिन्न-भिन्न ब्राह्मण-गरन्थों की रचना, 
यागानुष्ठान का विपुलीकरण, उपनिषदों के आध्यात्मिक सिद्धान्तों का विवेचन आदिं 
सम्पन्न हुआ। इसके विकास के लिये ८०० वि. पू. ६०० वि.पू. तक दो सौ सालों का 
काल उन्होंने माना है। इससे पूर्ववर्ती मन्त्रयुग के लिए, जिसमें मन्त्रों का योग-विधान 
की दृष्टि से चार विभिन्न संहिताओं में संकलन किया गया, १००० वि.पू. से लेकर 
८०० वि.पू. का समय स्वीकृत किया गया है। इससे भी पूर्ववर्ती, कल्पना तथा रचना 
की दृष्टि से नितान्त श्लाघनीय युग-छन्द काल था, जिसमें ऋषियों ने अपनी नव- 
नवोन्मेषशालिनी प्रतिभा के बल पर अर्थगौरव से भरे हुए मन्त्रों की रचना की थी। 
मैक्समूलर की दृष्टि से यही मौलिकता का युग था, कमनीय कल्पनाओं का यही काल 
था जिसके लिए १२००-१००० का काल विभाग उन्होंने माना है। ऋग्वेद का यही 
काल है। अत: बुद्ध के जन्म से पीछे हटते-हटते हम ऋग्वेद के काल तक सुगमता से 
पहुँच जाते हैं। इस मत के अनुसार ऋग्वेद की रचना आज से लगभग ३२०० वर्ष 
पूर्व की गई थी। 

किसी प्रतिष्ठित विद्वान्‌ की चलाई कल्पना, चाहे वह अत्यन्त निराधार ही क्यों ' 
न हो, जब एक बार चल निकलती हैं, तब विन्ध्य की बरसाती नदियों को धारा की 
तरह रोके नहीं रुकती। वह अपने सामने सब प्रकार के विध्नबाधाओं को, प्रबल विरोधों 
को दूर हटाती हुई सरकती चली ही जाती है। ठीक यही घटना इस कल्पना के साथ 
भी घटी। मैक्समूलर ने जिसे एक सामान्य सम्भावना के रूप में अग्रसर किया था, उसे 
ही उनका सिक्का मानने वाले लोगों ने एक मान्य वैज्ञानिक तथ्य के रूप में ग्रहण कर 
लिया। तीस बरस पीछे १८८९ ई. “भौतिक धर्म' शीर्षक अपने जिफोड व्याख्यानमाला 


९६ वैदिक साहित्य 
के अवसर पर उन्होंने स्पष्ट शब्दों में कहा कि इस भूतल पर कोई भी शक्ति ऐसी नहीं 
है जो कभी निश्चय कर सके कि वैदिक मन्त्रों की रचना १००० या १५०० या २००० 
या ३००० वि. पू. में की गई हो। इसकी पुष्टि में इतना ही कहा कि ऋग्वेद की यही 
पिछली सीमा है जिसके पीछे ऋग्वेद का काल कथमपि नहीं लाया जा सकता, परन्तु 
इसकी ओर किसी ने कान नहीं दिया। भाषा तथा विचारों के विकास के लिए दो सौ 
वर्षों का काल नितान्त काल्पनिक, अपर्याप्त तथा अनुचित है। वेदों की संहिता तथा 
ब्राह्मणों में निर्दिष्ट ज्योतिष-सम्बन्धी सूचनाओं का अनुशीलन कर लोकमान्य 
बालगंगाधर तिलक तथा जर्मनी के विख्यात्‌ विद्वान्‌ डा. याकोबी ने वेदों का काल 
विक्रमपूर्व चार सहस्र वर्ष निश्चित किया है। उनके प्रमाणों को समझने के लिए ज्योतिष- 
सम्बन्धी सामान्य तथ्यों से परिचय पाना नितान्त आवश्यक है। 


प्राचीन वर्षारम्भ 


पाठक जानते है कि एक वर्ष के अन्दर ६ ऋतुये होती हैं- वसंत, ग्रीष्म, वर्षा, 
शरद, हेमन्त तथा शिशिर। इन ऋतुओं का आविर्भाव सूर्य के संक्रमण पर निर्भर रहता 
है। यह बात सुविख्यात है कि प्राचीन काल से लेकर आजतक ऋतुयें पीछे हटती चली 
जा रही हैं अर्थात्‌ प्राचीनकाल में जिस नक्षत्र के साथ जिस ऋतु का, उदय होता था 
आज वही ऋतु उस नक्षत्र से पूर्ववर्ती नक्षत्र के समय आकर उपस्थित होती है। 
प्राचीनकाल में बसन्त से वर्ष का प्रारम्भ माना जाता था। ऋतूनां कुसुमाकर:*गीता। 
आजकल “वसन्त सम्पात' (वर्नल इक्किनाक्स) मीन की संक्रान्ति से आरम्भ होता है 
और-यह संक्रान्ति पूर्वाभाद्रपद नक्षत्र के चतुर्थ चरण से आरम्भ होती है, परन्तु यह 
स्थिति धीरे-धीरे नक्षत्रों के एक के बाद एक के पीछे हटने से हुई है। किसी समय 
वसन्त-सम्पात उत्तरा भाद्रपद, रेवती, अश्विनी, भरणी, कृत्तिका, रोहिणी, मृगशिरा 
आदि नक्षत्रों के एक के बाद एक के पीछे हटने से हुई है। किसी समय वसन्त-सम्पात 
उत्तरा भाद्रपद, रेवती, अश्विनी, भरणी, कृत्तिका, रोहिणी, मृगशिरा आदि नक्षत्रों के 
पीछे हटने से ऋतुपरिवर्तन तब लक्ष्य में भलीभाँति आने लगता है जब वह एक मास 
पीछे हट जाता है। सूर्य के संक्रमण-वृत्त को २७ नक्षत्रों में भारतीय ज्योतिषियों ने 
विभक्त कर रखा है। पूरा संक्रमण वृत्त ३६० अंशों का है। अतः प्रत्येक नक्षत्र 
(३६०+२७) =१३) अंशों का एक चाप बनाता है। संक्रमण-बिन्दु को एक अंश 
पीछे हटने में ७२ वर्ष लगते हैं। अतः पूरे एक नक्षत्र पीछे हटने के वास्ते उसे 
(७२५१३५) ९७२ वर्षो का महान्‌ काल लगता है। आजकल वसन्त सम्पात 


पूर्वाभाद्रपद के चतुर्थ चरण में पड़ता है, अर्थात्‌ जब वह कृत्तिका नक्षत्र में पड़ता था, 
तब से लेकर आज तक वह लगभग साढ़े चार नक्षत्र पीछे हट आया है। अतः 
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ज्योतिषगणना के आधार पर कृत्तिका नक्षत्र में वसन्त-सम्पात का काल आज से लगभग 
(९७२५४३४३७४) साढ़े चार हजार वर्ष पहले था, अर्थात्‌ २५०० वि.पू. के 
समय यह ज्योतिष की घटना मोटे तौर पर सम्भवतः घटी होगी। 

वैदिक संहिताओं तथा ब्राह्मणों में अनेक स्थलों पर ऋतु-सूचक तथा नक्षत्र- 
निर्देशक: वर्णनों का प्राचुर्य पाया जाता है। महाराष्ट्र के विख्यात ज्योतिर्विद पण्डित 
शंकरबालकृष्ण दीक्षित ने शतपथ-ब्राह्मण से एक महत्वपूर्ण वर्णन खोज निकाला है 
जिससे उस ग्रन्थ के रचनाकाल के विषय पर पर्याप्त प्रकाश पड़ता है। इस वाक्य में 
कृत्तिकाओं के ठीक पूर्वीय बिन्दु पर उदय लेने का वर्णन है, जहाँ से वे तनिक भी च्युत 
नहीं होती- 

“एक द्वे त्रीणि चत्वारीति वा अन्यानि नक्षत्राणि, अथैता एव भूयिष्ठा यत्‌ 
कृत्तिकास्तद्‌ भूमानमेव एतदुपैति, तस्मात्‌ कृत्तिकास्वादधीत। एता ह वै प्राच्यै 
दिशो न च्यवन्ते, सर्वाणि ह वा अन्यानि नक्षत्राणि प्राच्यै दिशश्चयवत्ते'' (शतपथ 
ब्राह्मण २।१।२)। 

आजकल वे पूर्वीय बिन्दु से कुछ उत्तर की ओर हटकर उदय लेती है। अतः 
दीक्षित जी की गणना के अनुसार ऐसी ग्रहस्थिति ३००० वि.पू. में हुई होगी, जो 
शतपथ का निर्माण काल माना जा सकता है। तैत्तिरीय-संहिता- जिसमें कृत्तिका तथा 
अन्य नक्षत्रों का वर्णन है, निश्चय ही शतपथ से प्राचीन है। ऋग्वेद तैत्तिरीय से भी पुराना 
है। अब यदि प्रत्येक के लिए २५० वर्ष का अन्तर मान लें तो ऋग्वेद का समय 
३५०० वि.पू. से इधर का कभी नहीं हो सकता। अतः दीक्षितजी के मत में ऋग्वेद 
आज से लगभग ५५०० (साढ़े पाँच हजार) वर्ष नियमतः पुराना सिद्ध हो जाता है।' 
लोकमान्य तिलक का मत 


लोकमान्य की विवेचना के अनुसार यह समय और भी पूर्ववर्ती होना चाहिए। 
ऋग्वेद का गाढ़ अनुशीलन कर उन्होंने मृगशिरा नक्षत्र में बसन्त-सम्पात होने के अनेक : 
निर्देश को एकत्र किया। तैत्तिरीय-संहिता का कहना है कि “फाल्गुनी पूर्णिमा वर्ष का 
मुख है? तिलक जी ने इस कथन का स्वारस्य दिखलाया है। यदि पूर्ण चन्द्रमा फाल्गुनी 
नक्षत्र में था, तो सूर्य अवश्यमेव मृगशिरा में रहेगा, जब बसन्त-सम्पात भी होगा 
ऋग्वेद के भीतर ही अनेक आख्यायिकायें इस ग्रहस्थिति की सूचना देने वाली हैं। 
मृगशिरा की आकाश-स्थिति का निर्देश अनेक मन्त्रों तथा आख्यानों में पूर्णतया 
अभिव्यक्त किया गया है जिसकी एक झलक कालिदास ने अभिज्ञानशाकुन्तल के 


१. द्रष्टव्य शंकराबालकृष्ण दीक्षित- भारतीय ज्योतिःशास्र (पूना, १८९६ ई०), १० १३६-१४० तथा 
इसका हिन्दी अनुवाद हिन्दी समिति (लखनऊ) 


९८ वैदिक साहित्य 
आरम्भ में ही 'मृगानुशारिणं साक्षात्‌ पश्यामीव पिनाकिनम में उपना के द्वारा दी गई है। 
मृगशिरा में बसन्त-सम्पात का समय कृत्तिकावाले समय से लगभग २००० वर्ष पूर्व 
अंवश्य होगा, क्योंकि मृगशिरा से कृत्तिका तक पीछे हटने में उसे दो नक्षत्रों को पार 
` करना होगा (९७२ ५२ = १९४४) अत: जिन मन्रो में मृगशिरा के बसन्त-सम्पात 
का उल्लेख किया गया है, उनका समय मोटे तौर से (२५००+१९४४) ४५०० 
वि.पू. होना न्याय है। तिलक जी के अनुसार 'बसन्त-सम्पात' के मृगशीर्ष से भी आगे 
पुनर्वसु नक्षत्र में होने का भी संकेत ऋग्वेद में मिलते है! 
अदिति के देवमाता कहे जाने का भी यही रहस्य है। पुनर्वसु नक्षत्र की देवता 
अदिति हैं। अत: अदिति को देवजननी कहने का स्वारस्य यही है कि पुनर्वसु नक्षत्र में 
बसन्त-समाप्त होने से वर्ष तथा देवयान का आरम्भ इसी काल से माना जाता था। 
पुनर्वसु ही उस समय नक्षत्रमाला में आदि नक्षत्र था। पुनर्वसु में सूर्य के संक्रमण होते 
ही देवताओ के पवित्र काल (उत्तरायण-देवयान) का अरम्भ होता था। यह काल दो 
नक्षत्र पीछै हटकर होने के कारण मृगशिरावाले समय से लगभग २००० वर्ष अवश्य 
पहले होगा, अर्थात्‌ तिलकजी के अनुसार यही अदिति-युग भारतीय संस्कृति का सबसे 
प्राचीन युग है। यह युग ६०००-४००० वि.पू. तक माना जा सकता है। इस काल 
की स्मृति किसी भी अन्य आर्य-संस्कृति में उपलब्ध नहीं होती। न तो ग्रीक लोगों की 
ही सभ्यता में, न पारसियों के धर्म ग्रन्थों में इस सुदूर अतीत की झलक दीख पड़ती 
है। डाक्टर याकोबी इतना दूर जाना उचित नहीं मानते। उन्होंने गृह्मसृत्रों मै उल्लिखित 
हनन के आधार पर स्वतन्त्र रूप से वेदों का समय विक्रमपूर्व चतुर्थ सहस्ताब्दी माना 
| २ 
इस प्रकार लोकमान्य ने वैदिककाल को चार युगों में विभक्त किया है- 


(१) अदिति-काल (६०००-४००० वि.पू.)- इस सुदूर प्राचीनकाल में 
उपास्य देवताओं के नाम, गुण तथा मुख्य चरित के वर्णन करने वाले निविदों (याग- 
सम्बन्धी विधिवाक्यो) की रचना कुछ गद्य में और कुछ पद्य में की गई तथा अनुष्ठान 

- के अवसर पर उनका प्रयोग किया जाता था। 


(२) मृगशिरा-काल (लगभग ४०००-२५०० वि.पू.)- आर्य सभ्यता 
के इतिहास में नितान्त महत्त्वशाली युग यही था, जब ऋग्वेद के अधिकांश मंत्रों का 
निर्माण किया गया। रचना की दृष्टि से यह युग विशेषतः क्रियाशील था। 


१. द्रष्टव्य- तिलकजी का 'ओरायन' नामक ग्रन्था 


२. इसके मत के लिए द्रष्टव्य डा० विन्टरनित्स- हिस्ट्री ऑफ इण्डियन लिटरेचर, प्रथम भाग, पृ० २९६- 
२९७) 
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(३) कृत्तिका-काल (लगभग २५००-१४०० वि.पू.)- इस काल में 

तैत्तिरीय-संहिता तथा शतपथ आदि अनेक प्राचीन ब्राह्मणों का निर्माण सम्पन्न हुआ। 

वेदाङ्ग ज्योतिष” की रचना इस युग के अन्तिम भाग में की गई, क्योंकि इसमें सूर्य और 

चन्द्रमा के श्रविष्टा के आदि में उत्तर ओर घूम जाने का वर्णन मिलता है' और यह घटना 
गणित के आधार पर १४०० वि.पू. के आसपास अङ्गीकृत की गई है। 


(४) अन्तिम-काल (१४००-४०० वि.पू.)- एक हजार वर्षो के अन्दर 
श्रौत्रसूत्र, गृह्यसूत्र और दर्शन-ूत्रों की रचना हुई, तथा बुद्धधर्म का उदय वैदिक धर्म 
की प्रतिक्रिया के रूप में इसके अन्तिम भाग में हुआ । 
शिलालेख से पुष्टि 


नवीन अन्वेषणों से इस काल की पुष्टि भी हो रही है। सन्‌ १९०७ ई० में 
डाक्टर हुगो विन्‌कलर ने एशिया माइनर (वर्तमान टर्की) के “बोधाज-कोई' नामक 
स्थान में खुदाई कर एक प्राचीन शिलालेख की प्राप्ति की। यह हमारे विषय के समर्थन 
में एक नितान्त महत्त्वपूर्ण प्रमाण माना जाता है। पश्चिमी एशिया के इस खण्ड में कभी 
दो प्राचीन जातियों का निवास था- एक का नाम था 'हित्तिति' और दूसरे का “मितानि! 
ईंटों पर खुदे लेखों से पता चलता है कि इन दोनों जातियों के राजाओं ने अपने 
पारस्परिक कलह के निवारण के लिए आपस में सन्धि की, जिसमें सन्धि के संरक्षक 
के रूप में दोनों जातियों के देवताओं की अभ्यर्थना की गई। संरक्षक देवों की सूची में 
अनेक बाबुलदेशीय तथा हित्तिति जाति के देवताओं के अतिरिक्त मितानि जाति के देवों 
में मित्र, वरुण, इन्द्र तथा नासत्यौ (अश्विन) का नाम उपलब्ध होता है। मितानि नरेश 
का नाम “मत्तिउजा' था और हित्तिति राजा की विलक्षण संज्ञा थी- “सुब्बि-लुलिउमा। 
दोनों में कभी घनघोर युद्ध हुआ था, जिसके विराम के अवसर पर मितानि नरेश ने 
अपने शत्रु राजा की पुत्री के साथ विवाह कर अपनी नवीन मैत्री के ऊपर मानो मुहर 
लगा दी। इसी समय की पूर्वोक्त सन्धि है जिसमें चार वैदिक देवताओं के नाम मिलते 
हैं। ये लेख १४०० वि.पू. के हैं। अब प्रश्‍न है कि मितानि जाति के देवताओं में वरुण, 
इन्द्र आदि देवों के नाम क्योंकर सम्मिलित किया गया? उत्तर में यूरोपीय विद्वानों ने 
विलक्षण कल्पनाओं की लड़ी लगा दी है। इन प्रश्नों का न्याय्य उत्तर यही है कि मितानि 
जाति भारतीय वैदिक आयो की एक शाखा थी, जो भारत से पश्चिमी एशिया में जाकर 
बस गई थी, या वैदिक धर्म को मानने वाली एक आर्य जाति थी। पश्चिमी एशिया तथा 
भारत का परस्पर सम्बन्ध उस प्राचीन काल में अवश्यमेव ऐतिहासिक प्रमाणो पर सिद्ध 


१. इसकी मीमांसा के लिए द्रष्टव्य गीतारहस्य, पृ० ५४६, वैद्य- हिन्दी ऑफ वैदिक लिटरेचर, भाग १, 
पृ० ३५.३७। 


१०० वैदिक साहित्य 
किया जा सकता है। वरुण, मित्र आदि चारों देवताओं का जिस प्रकार क्रम से निर्देश 
किया गया है उससे इनके “वैदिक देवता' होने में तनिक भी सन्देह नहीं है। इन्द्र” को 
तो पाश्चात्य विद्वान्‌ भी आर्यावर्त में ही उद्धावित, आर्या. का प्रधान सहायक, देवता 
मानते हैं। 
इस शिलालेख का समय १४०० विक्रमी पूर्व है। इसका अर्थ यह है कि इस 

समय से बहुत पहिले आयो ने आर्यावर्त में अपने वैदिक धर्म तथा वैदिक देवताओं की 
कल्पना पूर्ण कर रखी थी। आयों की कोई शाखा पश्चिमी एशिया में भारतवर्ष से आकर 
बस गई और यहीं पर उसने अपने देवता तथा धर्म का प्रचुर प्रचार किया। बहुत सम्भव 
है कि वैदिक देवताओं को मान्य तथा पूज्य मानने वाली यह मितानि जाति भी वैदिक 
आयौं की ही किसी शाखा के अन्तर्भुक्त हों। इस प्रकार आजकल पाश्चात्य विद्वान्‌ वेदों 
का प्राचीनतम्‌ काल विक्रम पूर्व २०००-२५०० तक मानने लगे हैं, परन्तु वेदों में 
उल्लिखित ज्योतिष सम्बन्धी तथ्यों की युक्तियुक्तता तथा उनके आधार पर निर्णीत 
कालगणना में अब इन विद्वानों को भी विश्वास होने लगा है। अत: तिलकजी के ऊपर 
निर्दिष्ट सिद्धान्त को ही इस विषय में मान्य तथा प्रामाणिक मानते हैं। 

भूगर्भ-सम्बन्धी वैदिक तथ्य 

ऋग्वेद में भूगर्भ-सम्बन्धी अनेक ऐसी घटनाओं का वर्णन है जिसके आधार-पर 

ऋग्वेद के समय का निरुपण किया जा सकता है। तत्कालीन युग में सिन्र्धु, नदी के 
किनारे आयों के यज्ञविधान विशेषरूप से होते थे। इस नदी के विषय में ऋग्वेद का 
कथन है कि नदियों में पवित्र सरस्वती नदी ऊँचे गिरिश्रुज्ञो से निकल कर समुद्र में 


गिरती है- 

एका चेतत्‌ सरस्वती नदीनाम्‌, 

शुचिर्यती गिरिभ्य आ समुद्रात 
(ऋग्वेद ७/९५/ २) 
एक दूसरे मन्त्र में (३।३३।२) सरस्वती और शुतुद्रि नदियों के गरजते हुए समुद्र 
में गिरने का उल्लेख मिलता है। ऋग्वेद के अनुशीलन से प्रतीत होता है कि आजकल 
जहां राजपूताना की मरुभूमि है वहाँ प्राचीनकाल में एक विशाल समुद्र था और इसी 
समुद्र में सरस्वती तथा शुतुद्रि नदियाँ हिमालय से बहकर गिरती थीं। जान पड़ता है कि 
राजपूताना समुद्र के गर्भ में कोई भयंकर भूकम्प सम्बन्धी विप्लव हुआ, फलस्वरूप एक 
विस्तृत भूखण्ड ऊपर निकल आया और जो सरस्वती नदी वस्तुतः समुद्र (राजपूताना 
सागर) में ही गिरती थी वह अब मरुभूमि के सैकत राशि में विलीन हो गई। ताण्ड्य- 
ब्राह्मण (२५।१०।६) से स्पष्ट है कि सरस्वती 'विनशन' में लुप्त होकर 'प्लक्ष- 
प्रसवण' में पुनः आविर्भूत होती थी। इसका तात्पर्य यह है कि सरस्वती समुद्र तक 
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पहुँचने के लिए पूरा प्रयत्न करती थी, परन्तु राजपूताना के बढ़ते हुए मरुस्थल में उसे 
अपनी जीवनलीला समाप्त करनी पड़ी। 

ऋग्वेद के अनुशीलन से आयो के निवास-स्थान सप्तसिन्धु प्रदेश के चारों ओर 
चार समुद्रों के अस्तित्व का पता चलता है। ऋग्वेद के एक मन्त्र (१०।१३६।५) में 
सप्तसिन्धु के पूर्व तथा पश्चिम में दो समुद्रों के वर्तमान होने का उल्लेख है जिनमें 
पश्चिमी समुद्र तो आज भी वर्तमान है, परन्तु पूर्वी समुद्र का पता नहीं है। ऋग्वेद के 
दो मन्त्र में चतुःसमुद्रों का निःसन्दिग्ध निर्देश है। प्रथम मन्त्र में- 
रायः समुद्राँश्चतुरोस्मभ्यं सोम विश्वतः। आ पवस्व सहस्तिण:।। 
ऋ९।३३।६)। 
सोम से प्रार्थना है कि वह धनसम्बन्धी चारों समुद्रों (अर्थात्‌ चारों समुद्रों से युक्त 
भूखण्ड के आधिपत्य) को चारों दिशाओं से हमारे पास लावे तथा साथ ही असीम 
अभिलाषाओं को भी लावे। दूसरे मन्त्र (१०।४७।२) "स्वायुधं स्ववसं सुनीथं चतुः 
समुद्र धरुणं रयीणाम्‌'' में भी स्पष्ट ही “चतुः समुद्र” का उल्लेख है। इससे स्पष्ट 
है कि ऋग्वेदीय युग में आर्यप्रदेश के चारों ओर समुद्र लहरा रहे थे। इनमें पूर्वी समुद्र 
आज के उत्तर प्रदेश तथा बिहार में था, दक्षिण समुद्र राजपूताना की मरुभूमि में था, 
पश्चिमी समुद्र आज भी वर्तमान हैं, उत्तरी समुद्र की स्थिति उत्तर दिशा में थी, क्योंकि 
भूगर्भवेत्ताओं के अनुसार एशिया के उत्तर में बल्ख और फारस से उत्तर में वर्तमान 
विशाल सागर की सत्ता थी, जिसे वे “एशियाई भूमध्य सागर' के नाम से पुकारते हैं। 
यह उत्तर में आर्कटिक महासागर से सम्बद्ध था और आजकल के (कृष्ण सागर' 
(काश्यप सागर), अराल सागर तथा बाल्कश हृद इसी के अवशिष्ट रूप माने जाते हैं 
उन दिनों समस्त गंगा-प्रदेश हिमालय की पाद-भूमि तथा असम का विस्तृत 
पर्वतीय प्रदेश समुद्र के गर्भ में थे। कालान्तर में गंगा नदी हिमालय की गगनचुम्बी 
पर्वतश्रेणी से निकलकर सामान्य नदी के रूप में बहती हुई हरिद्वार के समीप ही (पूर्व 
समुद्र में गिरने लगी। यही कारण है कि ऋग्वेद के प्रसिद्ध नदीसूक्त (१०1७५) में गंगा 
का बहुत ही संक्षिप्त परिचय मिलता है। उस समय पंजाब के दक्षिण तथा पूर्व में समुद्र 
था, जिसके कारण दक्षिण भारत एक पृथक पृथ्वी-खण्ड-सा दीखता था। पंजाब में उन 
दिनों शीत का प्राबल्य था। इसलिये ऋगवेद में वर्ष का नाम हिम' मिलता है (ऋग्वेद 
१।६४।९४।२।९।११;१ ६।१०।७१)। भूतत्वञ्ञो ने सिद्ध किया है कि भूमि 
और जल के ये विभिन्न भाग तथा पंजाब में शीतकाल का प्राबल्य प्लीस्टोसिन काल 


१. त्वमिडा 'शतहिमासि' दक्षसे त्वं वृत्रहा वसुपते सरस्वती। 
२. वि द्वेषांसीनुहि वर्धयेडां मदेम “शतहिमाः सुवीराः। 


१०२ वैदिक साहित्य 

अथवा पूर्व-प्लीस्टोसिन काल की बात है। यह काल ईसा से पचास हजार वर्ष से लेकर 
पचीस हजार वर्ष तक निर्धारित किया गया है। भूतत्त्वज्ञों ने यह भी स्वीकार किया है 
कि इस काल के अनन्तर राजपूताने के समुद्र मार्ग के ऊपर निकल आने के साथ ही 
हिमालय की नदियों के द्वारा आहत मृत्तिका से गंगा प्रदेश की समतल भूमि, बन गई 
और पंजाब के जलवायु में उष्णता आ गई। पंजाब के आसपास से राजपूताना समुद्र 
तथा हिमसंहिताओं (ग्लेशियर) के तिरोहित होने तथा वृष्टि के अभाव के कारण ही 
सरस्वती का पुण्य-प्रवाह सूक्ष्म रूप धारण करता हुआ राजपूताने की बालुका-राशि में 
विलीन हो गया। 


ऊपर निर्दिष्ट भौगोलिक तथा भूगर्भ-सम्बन्धी घटनाओं के आधार पर ऋग्वेद की 
रचना तथा तत्कालीन सभ्यता के आविर्भाव का समय कम से कम ईसा से पच्चीस 
हजार वर्ष पूर्व माना जाना चाहिए'। पाश्चात्य विद्वानों की दृष्टि में ऋग्वेद के ऊपर दिये 
गये उल्लेख वैज्ञानिक न होकर भावुक ऋषियों की कल्पना-मात्र से प्रसूत हैं। उन्हे 
आधार मान कर वैज्ञानिक न होकर भावुक ऋषियों की कल्पना-मात्र से प्रसूत हैं। उन्हे 
आधार मान कर वैज्ञानिक अनुसन्धान की बात उन्हें उचित नहीं प्रतीत होती। 

पण्डित दीनानाथ शास्त्री चुलेट ने अपने 'वेदकालनिर्णय' नामक ज्योति- 
स्तत्त्वमीमांसक ग्रन्थ के आधार पर वेंदों का काल बहुत ही प्राचीन (आज से तीन लाख 
वर्ष पूर्व) सिद्ध करने का प्रयत्न किया है। आजकल के वेदकाल के पाश्चात्त्य मीमांसक 
विद्वान्‌ इतने सुदूर प्राचीनकाल का स्वप्न भी नहीं देख सकते। उनका कथन है कि वेदों 
में निर्दिष्ट ज्योतिषशास्त्र विषयक निर्देश केवल कल्पना-प्रसूत हैं, वास्तविक गणना के 
आधार पर उनका निर्धारण नहीं किया गया है। इस प्रकार वेदों के काल निर्धारण में 
विद्वानों के मन्तव्यो में जमीन-आसमान का अन्तर हैं। 

ऋग्वेद के निर्माण-काल के विषय में ये ही प्रधान मत हैं। इतना तो अब 
निश्चित-प्राय है कि वेदों का समय अब उतना अर्वाचीन नहीं हैं जितना पहिले माना 
जाता था। पश्चिमी विद्वान्‌ लोग भी अब उनका समय आज से पाँच हजार वर्ष पूर्व 
मानने लगे हैं। वेदों के काल के विषय में इतने विभिन्न मत हैं कि उनका समन्वय 
कथमपि नहीं किया जा सकता। वेद में उपलब्ध ज्योतिषशास्त्रीय तथ्यों को कोई 
काल्पनिक मानते हैं, तो कोई गणना के आधार पर निर्दिष्ट वैज्ञानिक तथा सत्य मानते 
हैं। इसी दृष्टि-भेद के कारण समय के निरूपण में इतनी विमति और विभिन्नता है। 
काल-निर्णय के मान्य सिद्धान्तों का ही यहाँ संक्षिप्त विवरण ऊपर दिया गया है। 

७ 


१. डाँ. अविनाशचन्द्र दास का 'ऋग्वेंदिक इण्डिया” नामक अंग्रेजी अन्य, कलकत्ता, १९२२। 


(२) 
इतिहास खण्ड 


१. संहिता 
२. ब्राह्मण 
३. आरण्यक 
४. उपनिषद्‌ 
५. वेदाङ्ग 


(१) 
तस्मादा यज्ञात्‌ सर्वहुत ऋचः सामानि जशिरे। 
छन्दांसि जज्ञिरे तस्माद्‌ यजुस्तस्मादजायत।। 
(पुरुषसूक्त, ऋ. १०।९०।९) 


(२) 
यस्मादूचो अपातक्षन्‌ यजुर्यस्मादपाकषन्‌। 
सामानि यस्य लोमानि अथर्वाङ्गिरसो मुखम्‌। 
स्कम्भं तं ब्रूहि कतमः स्विदेव सः।। 
(अथर्व १०।७।२०) 


सप्तम परिच्छेद 
संहिता-साहित्य 


वेद का परिचय 


वेदों के स्वरूप-निर्देश के अनन्तर उनके विस्तृत वाड्मय का संक्षिप्त परिचय 
प्रस्तुत किया जा रहा है। वेद” शब्द का प्रयोग मन्त्र तथा ब्राह्मण के लिए प्रयुक्त किया 
जाता है। आपस्तम्ब ने अपने “यज्ञ-परिभाषा” में वेद का लक्षण दिया है- “मन्त्र 
ब्राह्माणयोर्वेदनामधेयम्‌'' (आप.परिभाषा ३१) “मननात्‌. मन्त्रा:”-जिनके द्वारा यज्ञ- 
यागों का अनुष्ठान निष्पन्न होता है तथा जिनमें उल्लिखित देवताओं का स्तुति-विधान 
किया जाता है उन्हें 'मन्त्र' नाम से पुकारते हैं। ब्राह्मण का अभिप्राय ग्रन्थ विशेष है। 
ब्रह्मन्‌’ के विविध अर्था में से एक अर्थ है-यज्ञ। अत: यज्ञ की विविध क्रियाओं को 
बतलाने वाले ग्रन्थों की सामान्य संज्ञा ब्राह्मण” है। ब्राह्मण के भी तीन भाग होते हैं- 
(१) ब्राह्मण, (२) आरण्यक तथा (३) उपनिषद्‌। अत: वैदिक वाङ्मय से परिचय पाने 
के लिए श्रुति के इन विभिन्न भागों से सम्बद्ध ग्रंथावली का क्रमशः वर्णन नितान्त 
उपयुक्त है। 

वेद तो वस्तुत: एक ही प्रकार का है, परन्तु स्वरूप-भेद के कारण तीन प्रकार 
का बतलाया जाता है। ऋक्‌, यजु: और साम। जिन मन्त्रों में अर्थवशात्‌ पादों की 
व्यवस्था है उन छन्दोबद्ध मन्त्रों का नाम है ऋचा या ऋक (तेषामृग्‌ यत्रार्थवशेन 
पादव्यवस्था “-जै.सू. २।१।३५)। इन ऋचाओं पर जो गायन गाये जाते हैं, उन 
गीतिरूप मन्त्रों को साम कहते हैं (““गीतिषु सामाख्या'!-जै. सू. २।१।३६)। जो 
मन्त्र ऋचाओं तथा सामों से व्यतिरिक्त हैं उन्हें यजुष्‌ के नाम से पुकारते हैं (''शेषे यजुः 
शब्दः'' -जै.सू. २।१।३७), इनमें विशेषतः यागानुष्ठान के लिए विनियोग वाक्यों 
का समावेश किया जाता है। इस प्रकार मन्त्रं के त्रिविध होने के कारण वेदों को 'त्रयी' 
के नाम से अभिहित करते है 

वेद चार प्रकार का भी है। मन्त्रो के समूह का नाम है “संहिता यज्ञ के अनुष्ठान 
को ध्यान में रख कर भिन्न-भिन्न ऋत्विजों के उपयोग के लिए इन मन्त्र-संहिताओं का 
संकलन किया गया है। इस संकलन का कार्य स्वयं वेदव्यासजी ने किया। कृष्ण 


१. वेदं तावदेकं सन्तम्‌ अतिमहत्वाद्‌ दुरध्येयमनेकशाखाभेदेन समाम्नासिषु। सुख-अहणाय व्यासेन 
समाम्नातवन्तः दुर्गाचार्यः निरुक्तवृत्ति १।२०। 


संहिता-साहित्य १०७ 
द्वैपायन को वेदों के इसी व्यास-पृथक्करण-करने के कारण 'वेदव्यास' को संज्ञा प्राप्त 
हुई है१। मन्त्र संहितायें चार हैं- ऋक-संहिता, यजुःसंहिता, सामसंहिता तथा 
अथर्वसंहिता। 

श्रीमद्धागवत ने वेदों की सृष्टि के प्रकरण में एक ही पद्य (३।१२।२७) द्वारा 
वेदचतुष्टय के वर्ण्य विषयक को निर्दिष्ट किया है-ऋक्‌-यजुः-सामार्थव्याख्यान्‌ वेदान्‌ 
ूर्वादिभि्मुखैः। शस्त्रमिज्यां स्तुतिस्तोमं प्रायश्चितं व्यधात्‌ क्रमात्‌ ॥ ऋक का विषय है 
शस्त्र जो मन्त्र होता द्वारा उच्चारित होता है तथा जिसका गान नहीं किया जाता है, वह 
शस्त्र कहलाता है। यजुष्‌ का विषय है इज्या अर्थात्‌ यज्ञकर्म। यजुर्वेद से यज्ञ के शरीर 
की निष्पत्ति होती है (यजस्य मात्रां विमिमीत उ त्व:) साम का विषय है-स्तुतिस्तोम- 
स्तुति के लिए प्रयुज्यमान ऋक समुदाय। 'स्तुत्यर्थ ऋकसमुदाय' का स्तोम्‌ कहते हैं जो 
उदगाता द्वारा गाया जाता है। यह स्तोम त्रिवृत, पञ्चदश, सप्तदश आदि अनेक प्रकार 
के होते हैं। अथर्व का प्रतिपाद्य विषय है प्रायश्चित श्रीधर स्वामी का कहना है कि 
प्रायश्चित्त का लक्ष्य ब्राह्मकर्म (-ब्रह्मा नामक ऋत्विक का कर्म) है। अन्य ऋत्विजों के 
कर्म में त्रुटि दिखलाना एवं प्रायश्चित्त का उपदेश करना ये दोनों ब्रह्मा के कर्म हैं। इन- 
विभिन्न ऋत्विजों के कार्य के विभेद को लक्ष्य कर ही वेद-चतुष्टयी का विभाजन किया 
गया है। भागवत का यह कथन सर्वथा वेदानुकूल ही हँ | 
ऋग्वेद तथा अथर्ववेद की रचना का सम्बन्ध याज्ञिक अनुष्ठानों के साथ साक्षात्‌ 
रूप से भले ही न हो, परन्तु अन्य दो संहिताओं-सामसंहिता तथा यजुःसंहिता का 
निर्माण यज्ञ-याग के विधानों को ही लक्ष्य में रखकर किया गया था। यज्ञ-कर्म के लिए 
उपयुक्त चार ऋत्विजों की आवश्यकता होती है- (१) हौत्रकर्म के सम्पादन का श्रेय 
“होता” नामक ऋत्विज्‌ को है, जो ऋग्वेद की ऋचाओं का पाठ कर उपयुक्त देवताओं 
को यज्ञ में आह्वान करने का कार्य करता है। वह “याज्या' तथा “अनुवाक्या' ऋचाओं 
का पाठ करता है, जिसका पारिभाषिक नाम है-शख्र (अप्रगीत-मन्त्र-साध्या स्तुतिः 
शस्रम्‌)। (२) औद्गात्रकर्म का सम्पादन “उद्गाता' नामक ऋत्विज्‌ का विशिष्ट कार्य 
है, जो तत्तत्‌ देवताओं की-स्तुति में साम का गायन करता है, जिसका पारिभाषिक नाम 
“तोत्र? है। उद्गाता का सम्बन्ध सामवेद से है। उद्गाता के लिए आवश्यक ऋचाओं 
का ही संग्रह सामवेद की संहिता में है। जिन ऋचाओं के ऊपर साम का गायन होता 
है उनका पारिभाषिक नाम 'योनि' है। उद्गाता के विशिष्ट कार्य की सिद्धि के लिए ही 
साम संहिता का संकलन किया गया था (३) अध्वर्यु ही यज्ञ के मुख्य कर्मो का 
निष्पादन प्रधान ऋत्विज्‌ होता है। उसी के विशिष्ट (आध्वर्यव) कर्म के लिए ही यजुर्वेद 
की संहिताएँ भिन्न-भिन्न शाखाओं में संकलित की गई हैं। अध्वर्यु गद्यात्मक मन्त्रं 


१. “वेदान्‌ विव्यास यस्मात्‌ स वेदव्यास इति स्मृतः” -(महाभारत) 
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अर्थात्‌ यजुषों का उपांशु रूप से उच्चारण करता हुआ अपने विशिष्ट कार्यो का सम्पादन 
करती है। (४) 'ब्रह्मा' नामक ऋत्विज्‌ का कार्य यज्ञ की बाहरी विध्नों से रक्षा, स्वरों 
में सम्भाव्य त्रुटियों का मार्जन तथा यज्ञीय अनुष्ठानों में उत्पन्न होने वाले जाना प्रकार 
के दोषों के दूरीकरण के लिए प्रायश्चित का विधान करना है। इसीलिए ब्रह्मा यज्ञ का 
अध्यक्ष होता है, जिसका कार्य यागीय अनुष्ठानों का पूर्ण निरीक्षण तथा त्रुटि-मार्जन 
होता है। इसीलिए सर्वत्र ब्रह्मा का गौरव विशेषरूप से उद्घोषित किया गया है। छान्दोग्य 
में ब्रह्मा यज्ञ के लिए भिषक की पदवी से विभूषित किया गया हे! (भेषजकृतो ह वा 
एष यज्ञो यत्रैवंविद्‌ ब्रह्मा भवति'' -छान्दोग्य ४।९७।८), यज्ञनिरीक्षण का प्रधान 
उत्तर दायित्व संभालने वाला ब्रह्मा वेदत्रयी का भी ज्ञाता होता था; परन्तु उसका विशिष्ट 
वेद अथर्ववेद ही था। किस युग में इस सम्बन्ध-विभाग का उदय हुआ था, पता नहीं। 
परन्तु आज पूर्व-निर्दिष्ट ऋत्विजों का सम्बन्ध तत्तद वेदों के साथ नितान्त सिद्ध व्यापार 
माना जाता है। 


इस प्रकार इन चारों ऋत्विजों के विशिष्ट कर्मों के लिए आवश्यक मन्त्रों का 
संकलन चार “वैदिक संहिता' के रूप में किया गया है। ऋग्वेद के एक मन्त्र में 
(१०।७१।११) इस सिद्धान्त की सूचना सम्यक रूप से उपस्थित की गई हैं:- 
ऋहचां त्वः पोषमास्ते पुपुष्वान्‌ 
गायत्रं त्वो गायति शक्करीषु। 
ब्रह्मा त्वो वदति जात-विंद्यां 
यज्ञस्य मात्रां विमिमीत उत्वः ' 11 


(१) ऋक-संहिता 

इन चारों वेदों में ऋग्वेद का गौरव सबसे अधिक माना जाता है। पाश्चात्य दृष्टि 
में ऋग्वेद भाषा तथा भाव के विचार से अन्य वेदों से नितान्त प्राचीन है। अत एव विशेष 
उपयोगी माना जाता है। भारतीय दृष्टि से भी ऋग्वेद का अभ्यहितत्व- पूजनीयता-सर्वत् 
स्वीकार किया जाता है। तैत्तिरीय-संहिता के अनुसार साम तथा यजु: के द्वारा जो विधान 
किया जाता है वह शिथिल होता है, परन्तु ऋक के द्वारा विहित अनुष्ठान ही दृढ़ होता 
हा पुरुषसूक्त में सहस्रशीर्षा यशरूपी परमेश्वर से ऋचाओं का ही आविर्भाव सबसे 
पहले बतलाया गया है - 


१. इस मन्त्र की विशद व्याख्या के लिए देखिए सायण-क्रग्वेद-भाष्य-भूमिका का आरम्भ भाग। 
२. यद्‌ वै यज्ञस्य साम्ना यजुषा क्रियते शिथिलं तत्‌, यद्‌ ऋचा तद्‌ दृढमिति (तैःस. ६।५।१०।३) 
३. तस्माद्‌ यज्ञात्‌ सर्वहुत ऋचः जशिरे। 

छन्दांसि जज्ञिरे तस्मात्‌. यजुस्तस्मादजायत (ऋ. १०।९०।९) 
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ऋग्वेद-विभाग 


ऋग्वेद के दो प्रकार के विभाग उपलब्ध होते हैं- 

(९) अष्टक क्रम-समग्र ग्रन्थ आठ अष्टकों में विभक्त किया गया है। प्रत्येक 
अष्टक में ८ अध्याय होते हैं। इस प्रकार पूरा ऋग्वेद ६४ अध्यायों का ग्रन्थ है। प्रत्येक 
अध्याय के अवान्तर विभागों का नाम वर्ग” है, जो सम्भवतः अध्ययन के सौकर्य के 
लिए किया गया है। वर्ग ऋचाओं के समुदाय की संज्ञा है, परन्तु वर्गों में ऋचाओं की - 
संख्या निश्चित सी नहीं है। औसत दर्जे से पाँच मन्त्रों का एक वर्ग होता है, परन्तु एक 
मन्त्र से लेकर नव मन्त्रों तक के भी वर्ग मिलते हैं। इस विषमता के कारण का पता 
नहीं चलता। ऋग्वेद में समस्त वर्गों की संख्या दो सहस्र छः: है-२००६ वर्ग! 

(२) मण्डल क्रम- दूसरा विभाग अधिक महत्वशाली, ऐतिहासिक तथा 
वैज्ञानिक माना जाता है। ऋग्वेद १० मण्डलों में विभक्त है। इसी कारण ऋग्वेद 
“दशतयी' के नाम से निरक्तादि ग्रन्थो में प्रसिद्ध है। प्रत्येक मण्डल में अनेक अनुवाक; 
अनुवाद के भीतर सूक्त और सूक्त के अन्तर्गत मन्त्र या ऋचाएँ हैं। कात्यायन ने अपने 
सर्वानूक्रमणी' में इन समस्त अंशों को संख्याओं को गिन कर बड़े परिश्रम के साथ 
एकत्र किया है। वेदों की विशुद्धता बनाये रखने के लिए प्राचीन ऋषियों ने ऋचाओं को 
कौन कहे, अक्षरों तक को गिन रखा है। किसकी शक्ति है कि कोई नया मन्त्र इस संहिता 
में रखने का साहस करे। ऋग्वेद के दसों मण्डल के अनुवाक हैं पच्चासी (८५), सूक्त 
हैं एक हजार सत्तरह (१०१७) जिनकी मण्डलानुसार क्रमश: व्यवस्था यो है= १९१५ 
४३+६२+५८+८७+७५+१०४+९२+११४+१९१। इन सूक्तों के अतिरिक्त ११ 
सूक्त 'बालखिल्य' के नाम से विख्यात हैं। 

इन बालखिल्य सूक्तों का स्थान अष्टम मण्डल के अन्तर्गत माना जाता है। इस 
मण्डल में मुक्य सूक्त ९२ ही हैं, परन्तु इन खिलों को जोड़कर उनकी संख्या १०३ 
होती है। खिलों को स्वाध्याय के समय पढ़ने का नियम है परन्तु न तो इनका पदपाठ 
ही उपलब्ध होता है और न अक्षर-गणना में ही इनका समावेश होता है। इनके ठीक- 
ठीक स्वरूप का पता नहीं चलता। इनका स्थान अष्टम मण्डल के बीच में सूक्त ४९ 
तक है, तथा मन्त्रों की संख्या ठीक ८० है। खिल' का शब्दार्थ है परिशिष्ट या पीछे 
जोड़े गए मन्त्रा ऋग्वेद के समस्त सूक्तों की ऋचाओं की संख्या है-१०५८०२, अर्थात्‌ 
प्रत्येक सूक्त में १० मन्त्रों का औसत है।' ऋचाओं के शब्दों की संख्या १ लाख, ५३ 
हजार, ८ सौ २६ (१५३८२६) तथा शब्दों के अक्षरों की संख्या चार लाख बत्तीस 
१. ऋचां दश सहस्रणि क्रचां पञ्च शतानि चा 

ऋचामशीति: पादश्च पारणं संप्रकीर्तितम्‌ ।४३। (अनुवाकानुक्रमणी) 


२. शाकल्यद्ष्टेः पदलक्षमेकं सार्धं च वेदे त्रिसहस्तयुक्तम्‌ । 
रातानि चाष्टौ दशकद्वयं च पदानि षद्‌ चेति हि चर्चितानि। (अनु.४५) 
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हजार है (४३२०००१)१। अर्थात्‌ मोटे तौर पर प्रत्येक मन्त्र में पन्द्रह शब्द हैँ और 
प्रत्येक शब्द में तीन अक्षर पाये जाते हैं। यह गणना सर्वानुक्रमणी क आधार पर है! 

ऋग्वेद के शब्द, अक्षर आदि के गणना में कहीं-कही पार्थक्य दृष्टिगोचर हाता 
है। मालाबार के नारायण भट्ट के द्वारा रचित नौ “सूक्त श्लोक' उपलब्ध हैं जिनमें ऋग्वेद 
के वर्ग तथा सूक्त की संख्या बतलाई गयी है। वर्ग सूक्तादिका की गणना का प्रतिपाटक 
श्लोक तथा उसका विवरण नीचे दिया जाता है!- 

जानन्नपि द्विषा मोदं सयज्ञः पातना नरः। 


रसं भिन्नाय मांसादो नरस्तस्य जलाधिपः। 


नारायणभट्ट द्वारा ऋग्वेद का विवरण 


अष्टक जानन ८ 
मण्डल अपि १० 
अध्याय द्विषा ६४ 
अनुवाक मोदं ८५ 
सूक्त सयज्ञःपा १०१७ 
वर्ग तनानरः २००६ 
ऋक रसं भिन्नाय १०४७२ 
अर्धर्च मांसादो नरः २०८७५ 
शब्द तस्य जलाधिपः १,५३,८१६ 
अक्षर ३,९४,२२१ 


उपरिनिर्दिष्ट संख्या में बालखिल्य सूक्तों की गणना नहीं है यदि वे भी (१ १सूक्त, 
८० ऋचा: १८ वर्ग तथा ३०४४ अक्षर) इसमें जोड़ दिये जाये, तो सूक्त १०२८, 
वर्ग २०२४ ऋचायें १०५५२ तथा अक्षर ३,९७,२६५ होते हैं।* ` 


१. स ऋचों व्यौहत्‌। द्वादश बृहतीसहस्राणि। एतावत्यौ ह्याची याः प्रजापतिसृष्टा (शत. ब्रा 
१०।४।२।२।२३) 
बहती छन्द ३६ अक्षरों का होता है, अतः १२०००५३६=४३२०००। ““चत्वारिंशतसहस्तणि 
दवात्रिंशच्चाक्षर-शहस्राणि” -(अनु.का अन्त)! 

२. द्रष्टव्य जर्नल आफ ओरियन्टल रिसर्च खण्ड ८, संख्या ४ (१९३४ ई., मद्रास) 

३. द्रष्टव्य ऋग्वेद संहिता, सं. श्रीपाद दामोदर सातवलेकर औंध १९४० ई. पृ. सं. ७६७-७६८ 
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ऋग्वेदीय ऋचाओं की संख्या 
ऋग्वेद में ऋग्‌ मन्त्रों की गणना भी एक विषम समस्या हैं, जिसका समाधान 
प्राचीन तथा अर्वाचीन विद्वानों ने भिन्न-भिन्न रूप से किया है। प्राचीन आचार्यो की गणना 
का वैषम्य शाखा-भेद के कारण ही प्रतीत होता है, परन्तु अनेक अर्वाचीन विद्वानों की 
गणना भ्रमजनित है। इस भ्रम के उदय का प्रधान कारण यह है कि ऋग्वेद में कुछ ऐसी 
ऋचायें हैं जो अध्ययन-काल में चतुष्पदा मानी जाती हैं, परन्तु प्रयोगकाल में वे द्विपदा 
ही गिनी जाती है। ऋकसर्वानुक्रमणी में इनका उल्लेख इस प्रकार है- “द्विर्ठरिपदास्त्वुचः 
समामनन्ति।'' इस सूत्र की व्याख्या में षङ्गुरुशिष्य का स्पष्ट कथन है- ऋचोऽ ध्ययने 
तु अध्येतारो द्वे द्वे द्विपदे एकैकामूचं कृत्वा समामनन्ति अधीयीरन्‌ । समामनन्तीति 
वचनात्‌ शंसनादौ न भवन्ति। तेन 'पश्चा न तायुम्‌' (नऋ. १1६५) इति शंसने 
दशर्चत्वम्‌, आसामध्ययने तु पञ्चत्वं भवति। आशय यह है कि ये ऋचायें प्रयोगकाल 
में तो द्विपदा ही व्यवहत होती हैं, परन्तु अध्ययन काल में अध्येता लोग दो द्विपदाओं 
को एक (चतुष्पदा) ऋचा बनाकर पढ़ते हैं। सायणभाष्य (१।६५) तथा चरण-ब्यूह के 
टीकाकार महिदास ने पूर्वोक्त कथन की पुष्टि की है। ऐसी ऋचायें 'नैमित्तिक-द्विपदा' 
कही जाती हैं। वे संख्या में १४० हैं। ऋग्वेद में “नित्य द्विपदा' रचनायें भी हैं, जो संख्या 
में केवल १७ (सत्रह) ही हैं। वे कभी भी अपने द्विपदा रूप से वञ्चित नहीं होती। इन्हीं 
नित्य-नैमित्तिक द्विपदाओं के ठीक रूप को जानने के कारण मैक्समूलर, मैक्डानल्ड 
आदि अनेक वेदज्ञों की गणनायें भ्रान्त हो गई हैं। सारांश यह है कि ये नैमित्तिक द्विपदायें 
प्रयोगकाल में तो १४० रहती हैं, परन्तु अध्ययनकाल में चतुष्पदा हो जाने के कारण 
संख्या में ठीक आधी हो जाती हैं। उक्त गड़बड़ी का यही कारण है। कहीं-कहीं 
वालखिल्य मन्त्रों (८० मन्त्र) को ऋग्वेद मन्त्रों में एक साथ नहीं गिनते। इससे भी 
पार्थक्य पड़ता है। निष्कर्ष यह है- कात्यायन-कृत 'ऋकसर्वानुक्रमणी' के अनुसार 
बालखिल्य तथा नैमित्तिक द्विपदाओं के साथ ऋग्वेद की पूर्ण ऋक्संख्या १०५५२ 
(दस सहस्र पाँच सौ बाँवन) है। यदि अध्ययन-काल में १४० नैमित्तिक द्विपदाओं को 
चतुष्पदा बनाकर गिना जायगा तो उक्त संख्या में सत्तर मन्त्रों की कमी होगी, अर्थात्‌ 
ऋक्संख्या १०४८२ (दस हजार चार सौ बयासी) होगी। भिन्न-भिन्न दशाओं में सत्तर 
का अन्तर होने पर भी पद, अक्षर, मात्रा आदि की गणना में कोई भी अन्तर नहीं है। 


ऊपर ऋचाओं की जो संख्या १०५८० बताई गई हैं वह लौगाक्षिस्मृति के 
मन्तव्यानुसार समस्त शाखाओं में उपलब्ध ऋचाओं को लक्ष्य कर है ऋग्वेद की 


१. इस विषय के मार्मिक विवेचन के लिए देखिए युधिष्ठिर मीमांसक- ऋग्वेद की ऋक्संख्या, (काशी, सं० 
२००६), १० १६-१७। 
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संहिता में तीन छन्दों की प्रचुरता है त्रिष्टुप्‌ , गायत्री और जगती। त्रिष्टुप्‌ (जिसके चार 
पादों में प्रत्येक में ११ अक्षर होते हैं) की संख्या सबसे अधिक है- चार हजार दो सौ 
एकावन (४२५१) तदनन्तर गायत्री (तीन पाद, प्रत्येक में आठ अक्षर) का नम्बर 
आता है- दो हजार चार सौ ऊनचास (२४४९) । जगती (चारपाद, प्रत्येक में बारह 
अक्षर) छन्दों की संख्या उससे उतरकर है- एक हजार तौन सौ छियालीस (१३४६) 
इन तीनों छन्दों का सम्मिलित संख्या होती है आठ हजार छियालीस (८०४६)। इसका 
निष्कर्ष है कि ऋग्वेद का तीन-चौथाई भाग इन तीन छन्दों से व्याप्त है। शेष एक चौथाई 
भाग में अनुष्टुप्‌ (८५८), पंक्ति (४९८), उष्णिक्‌ (३९८), बृहती (३७१) छन्दों की 
सत्ता है। 

वंश मण्डल 


पाश्चात्य विद्वानों का कहना है कि ऋग्वेद के मण्डलों में प्राचीन तथा अर्वाचीन 
मन्त्रों का समुदाय संगृहीत किया गया है। द्वितीय मण्डल से लेकर सप्तम मण्डल तक 
का भाग ऋग्वेद का केन्द्रीय, अतएव अत्यन्त प्राचीन अंश है। इसमें प्रत्येक मण्डल 
का सम्बन्ध किसी विशिष्ट ऋषि या उसके वंशजों के साथ निश्चय रूप से उपलब्ध होता 
है। द्वितीय के ऋषि हैं गृत्समद, तृतीय के विश्वामित्र, चतुर्थ के वामदेव, पञ्चम के अत्रि, 
षष्ठ के भरद्वाज और सप्तम के वसिष्ठ। वंशविशेष के सम्बन्ध के कारण इन मण्डलों 
को अंग्रेजी में फेमिली बुक' (वंशमण्डल) कहने की चाल है। अष्टम मण्डल के मलो 
के ऋषि कण्व तथा अङ्गिरा वंश के हैं। नवम मण्डल की एकता प्रतिपाद्य देवता की 
- अभिन्नता के कारण है। इस मण्डल में समय समग्र मन्त्र “सोम” देवता के विषय में है। 
वैदिक आर्यजन हिमालय प्रदेश में उत्पन्न होने वाली सोमलता के रस को चुला कर 
इष्ट देवताओं को उससे समर्पण करते थे। अन्त में प्रसाद रूप से स्वयं भी ग्रहण करते 
थे। सोमरस के पान से उत्पन्न आनन्दोल्लास का ललित वर्णन अनेक वैदिक सूक्तों.का 
विषय है। सोम को ही 'पवमान' भी कहते हैं। अतः सोम-विषयक मन्त्रों के समुच्चय 
होने के कारण नवम मण्डल "पवमान मण्डल' के नाम से अभिहित किया जाता है। 
अनुमान किया जाता है कि द्वितीय से लेकर अष्टम मण्डल के तैयार हो जाने पर तत्तद्‌ 
ऋषियों के द्वारा दृष्ट सोम-विषयक मन्त्रं का संग्रह अलग करके ग्रन्थ के अन्त में जोड़ 
दिया गया था। अनन्तर ग्रन्थ के आदि में तथा अन्त में एक मण्डल जोड़ दिये गये। 
इस प्रकार प्रथम मण्डल तथा दशम्‌ मण्डल अन्य मण्डलों की अपेक्षा अर्वाचीन है। 
दोनों मण्डलो के सूक्तों की समान संख्या (१९१ सूक्त) कुछ महत्त्व अवश्य रखती है। 
भाषा छन्द, नवीन देवताओं तथा नवीन दार्शनिक तथ्यों की कल्पना के कारण दशम 
मण्डल सब मण्डलों से पिछला और नवीन माना जाता है। दशम मण्डल की आपेक्षिक 
अर्वाचीनता के प्रमाणों पर ध्यान देना चाहिए जिनका वर्णन आगे किया गया है। 
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भारतीय दृष्टि से इन मण्डलों का संकलन तथा विभाजन एक ही व्यक्ति के द्वारा 
सम्पन्न माना जाता है। दशों मण्डलों के ऋषियों के विषय में कात्यायन ने अपनी 
'सर्वानुक्रमणी” में लिखा है- 

शतर्चिन आद्ये मण्डलेऽन््े ्षुद्रसूक्तमहासूक्ता मध्यमेषु माध्यमाः। 

प्रथम मण्डल के ऋषि 'शतर्चिन:' (सौ ऋचा वाले) कहे जाते हैं, जिसका कारण 
पड्गुरुशिष्य की सम्मति में यह है कि इस मण्डल के प्रथम ऋषि विश्वामित्र के पुत्र 
मधुच्छन्दा के द्वारा ऋचायें संख्या में सौ से कुछ ही अधिक है! अतः छत्रिन्याय के 
अनुसार समस्त ऋषियों का समान सभिधान 'शतर्चिन:” पड़ गया है।' दशम मण्डल 
के ऋषि 'क्ुद्रसृक्त' तथा महासूक्त कहे जाते हैं। षड्गुरुशिष्य की विवेचना के अनुसार 
नासदासीय सूक्त (१०1१२९) से पहले के सूक्त महासूक्त तथा पीछे के श्रुद्रसूक्त माने 
जाते हैं। सूक्तदर्शी होने के कारण ऋषियों का भी नामकरण इन्हीं सूक्तों के कारण पड़ा 
है। द्वितीय से लेकर नवम मण्डल को मध्यस्थित होने के कारण तत्रत्य ऋषिगण 
“माध्यम' नाम से पुकारे जाते हैं। 
ऋकूपरिशिष्ट 

शाकल संहिता के अन्त में ऋक परिशिष्ट” के नाम से ३६ सूक्त संगृहीत किये 
गये है? जिनमें ऋचाओं की संख्या में एकरूपता नहीं है। किन्ही सूक्तं में तो केवल एक 
ही ऋचा उपलब्ध है, परन्तु किसी में ४८ ऋचाओं की स्थिति है। इन सूक्तो में से 
कतिपय नितान्त प्रख्यात तथा बहुशः चर्चित है जैसे- श्रीसूक्त (लक्ष्मी की स्तुतिपरक 
सुक्त, संख्या ११), रात्रिसूक्त (सं० ३६), मेवासूक्त (सं० ३१), शिव संकल्प 
सूक्त (सं ३३, जिसके २६ मन्रो में प्रत्येक का चतुर्थ चरण “तन्मे मनः 
शिवसंकल्पमस्तु' से समाप्त होता है) तथा संज्ञान सूक्त (सं० ३६)। परिशिष्ट के ये 
सूक्तं ऋक्संहिता के विविध मण्डलों में अपना स्थान रखते हैं। “संज्ञानसूक्त ऋग्वेद का 
अन्तिम सूक्त वाष्कल साखा के अनुसार माना जाता है। इसकी १५ ऋचाओं में अन्तिम 
ऋचा "तच्छंयोरावृणीमहे गातुं यज्ञाय गातुं यज्ञपतये' है जो वाष्कल के अनुसार 
ऋकूसंहिता की सर्वान्तिम ऋचा है। परिशिष्ट के मन्त्र पुराणों में वैदिक मन्त्र-दृष्टया उद्धृत 
है, परन्तु वहाँ उनके आकर-स्थान ऋग्वेद का उल्लेख नहीं किया गया है श्रीसूक्त के 
दो मन्त्र (प्रथम मन्त्र “हिरण्यवर्णा हरिणी' तथा नवम मन्त्र “गन्धद्वारां दुराधर्षा) पद्च- 


१. “आद्यस्य ऋचेतरईक्शतयोगेन छत्रिन्यायेन शतर्चिनः सर्वे। द्वय्यधिकेऽपि शतोक्तिर्बाहुल्यात्‌- 
(वेदार्थदीपिका, पृ० ५९। 
२. द्रष्टव्य स्वाध्यायमण्डल द्वारा प्रकाशित ऋग्वेद संहिता (पृ० ७६९-७९१) १९४०, औन्धा 
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पुराण में उद्धृत है। (६।१५५।२८-३०) तथा “सितासिते सरिते यत्र संगते' (२२वाँ 
सूक्त) स्कन्द पु० के काशी खण्ड में (७1४४), तथा पद्मपुराण में (६।२४६।३५) 
उद्धृत है। इन दोनों स्थानों पर यह मन्त्र प्रयागपरक है अर्थात्‌ प्रयाग में मिलने वाली गंगा 
(सिता) तथा यमुना (असिता) के संगमतीर्थ की विपुल महिमा का प्रतिपादक है। 
'त्रिस्थलीसेतु' में यह आश्वलायन शाखा का खिल मन्त्र माना गया है। निष्कर्ष यह है 
कि ऋक्‌-परिशिष्ट के मन्त्र पुराणों में प्रमाण के लिए उद्धृत है तथा विशेष सम्मानाई 
माने गये हैं। 


ऋग्वेदीय शाखायें 


यज्ञ की आवश्यकता को लक्ष्य में रखकर संकलित संहिताओं का पठन-पाठन 
अक्षुण्ण बनाए रखने की उदात्त अभिलाषा से व्यास जी ने अपने चार शिष्यों को इन्हें 
पढ़ाया। 'पैल' को ऋग्वेद, कवि 'जैमिनि' को साम, 'वैशम्पायन' को यजुः तथा दारुण 
“सुमन्तु' मुनि को अथर्व का अध्ययन कराया! इन मुनियों ने अपने गुरुमुख से अधीत 
संहिताओं का अपने शिष्य-प्रशिष्य में खूब प्रचार किया, जिससे यह वेद-कल्पतरु 
विविध शाखा सम्पन्न बनकर विपुल विस्तार को धारण कर रहा है। इन शाखाओं में 
कहीं-कहीं उच्चारण के विषय में। शाखा के साथ 'चरण' शब्द भी सम्बद्ध है। आजकल 
दोनों का प्रयोग प्राय: समान अर्थ में ही किया जाता है। मालतीमाधव के टीकाकार 
जगद्धर के कथनानुसार 'चरण' का अर्थ है विशेष शाखा के अध्ययन करने वाले 
एकतापन्न मनुष्यों का समुदाय (चरणशब्दः शाखाविशेषाध्ययन-परैकतापन्न- 
जनसंघवाची) इन शाखाओं का विस्तृत विवरण पुराणों तथा चरणब्यूह में किया गया 
है। शाखाओं की संख्या में विभिन्न ग्रन्थों में महान्‌ विपर्यय दृष्टिगोचर होता है। भाष्यकार 
पतञ्जलि ने ऋक्‌ २१ शाखाओं का, यजुर्वेद की १०१ शाखाओं का, साम की १ 
हजार साखाओं का तथा अथर्व की ९ शाखाओं का उल्लेख पस्पशाहिक में किया है।' 
चरणब्यूह की गणना इससे भिन्न है। इस प्रकार भाष्योक्त ११३० शाखाओं में से 
अधिकांश शाखायें अध्ययन के अभाव से विस्मृति के गर्त में लीन हो गई हैं। केवल 
कतिपय इनी-गिनी शाखायें ही आजकल उपलब्ध होती है। 

सिद्धान्त तो यह है कि जितनी शाखायें उतनी ही संहितायें, उतने ही ब्राह्मण, 
आरण्यक और उपनिषद्‌ भी होंगी। श्रौत तथा. गृह्य सूत्र भी उतने ही होंगे। शाखा के 
९. तत्रसेदधर: पैलः सामगो जैमिनिः कविः 

वैशम्पायन्‌ एवैको निष्णातो यजुषामुत 


अथर्वाङ्गिरसामासीत्‌ सुमन्ुर्दारुणो मुनिः (भागवत १।४।२१) 
, “चत्वारो वेदाः साङ्गा सरहस्या बहुधा भिन्ना; । एकशतमध्वर्युशाखाः सहस्रवर्त्मा सामवेदः। एकविज्ञतिधा 
बाहू च्यम्‌ । नवधाथर्वणो वेदः”- (परस्पशाहिक)। 


“६1 
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अध्येतृगण अपने सब वैदिक ग्रन्थ पृथक्‌-पृथक्‌ रखते थे और अपना श्रौत कार्य अपने 
विशिष्ट श्रौतसूत्रो से सम्पादन किया करते थे, तथा इस समय भी करते हैं। गृह्म-संस्कार 
के विधान के लिए भी विशिष्ट गृह्मसूत्र की आवश्यकता थी और आज भी है। इस प्रकार 
प्रत्येक शाखा में संहिता, ब्राह्मण, आरण्यक, उपनिषद्‌ , श्रौत तथा गृह्मसूत्र अपने 
विशिष्ट होने चाहिए, परन्तु दु:ख का विषय है कि बहुतेरी शाखाओं के कुछ ही ग्रन्थ 
आज उपलब्ध हो रहे हैं। किसी शाखा की अपनी संहिता है, तो दूसरे का ब्राह्मण; किसी 
का अपना ब्राह्मण है, तो दूसरे के सूत्र। तात्पर्य यह है कि ऐसी शाखायें नितान्त स्वल्प 
हैं जिनका समग्र अंश क्रमबद्ध रूप से उपलब्ध होता है। इस प्रकार आजकल अनेक 
शाखाओं के उच्छिन्न हो जाने से तथा वैदिक ग्रन्थों के लुप्त हो जाने से ऐसी दुरवस्था 
दीख पड़ रही है। 

महाभाष्य के अनुसार ऋग्वेद की समस्त शाखायें २१ है, जिनमें 'चरणब्यूह' के 
कथनानुसार ये ५ शाखायें मुख्य हँ- (१) शाकल, (२) बाष्कल, (३) आश्वलायन, 
(४) शांखायन और (५) माण्डूकायन। 

(१) शाकल- ऋग्वेद की आजकल प्रचलित संहिता शाकल-शाखा की है। 
इसी का विशेष वर्णन अगले पृष्ठों में किया गया है। 


(२) बाष्कल- इस शाखा की यद्यपि संहिता उपलब्ध नहीं होती; तथापि इसकी 
विशिष्टताओं का वर्णन अनेक स्थलों पर मिलता है। शाकल-शाखानुसार ऋग्वेद का 
अन्तिम मन्त्र है- ''समानी व आकूतिः'' (१०।१९।४), परन्तु बाष्कल संहिता के 
अनुसार “तच्छंयोरा वृणीमहे'' अन्तिम ऋचा है। यह ऋचा ऋकपरिशिष्ट के अन्तिम 
सूक्त (संज्ञानसूक्त) का अन्तिम मन्त्र है। इसी सूक्त से बाष्कल शाकासम्मत संहिता 
समाप्त होती है। मन्त्रों की संख्या भी कहीं अधिक है। शाकल में १०१७ सूक्त हैं, परन्तु 
बाष्कल में १०५ है! इन अधिक आठ सूक्त में से एक तो 'संज्ञानसूक्त' हैं जो इस 
संहिता के अन्त में है, तथा शेष सूक्त ११ बाखिल्य सूक्तो में से प्रथम सात हैं। फलतः 
बाष्कल-संहिता के अष्टम मण्डल में शाकल की अपेक्षा ७ सूक्त अधिक हैं। अतः इस 
मण्डल के समस्त सूक्तो की संख्या ९९ है१। अनुवाकानुक्रमणी (शलोक २१) से पता 
चलता है कि प्रथम मण्डल के मन्त्र में शाकल्य-क्रम से बाष्कल क्रम कुछ भिन्न है। 
इसीलिए वैदिकों में आजकल यह प्रवाद है कि जो मनुष्य किसी कार्य को अस्त-व्यस्त 
रूप से करता है उसे 'बाष्कल' की संज्ञा दी जाती हे। 


१. एतत्‌ सहस्ल॑ दश सप्त चैवाष्टावतो बाष्कलकेऽधिकानि। 
तान्‌ पारणे शाकले शैशिरीये वदन्ति शिष्टानखिलेषु विप्राः 
(अनुवाकानुक्रमणी, श्लोक ३६) 
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(३) आश्वलायन-आश्वलायनों की संहिता तथा ब्राह्मणों का अस्तित्व किसी 
समय में अवश्य था, क्योंकि कबीन्द्राचार्य (१७वीं शताब्दी) की सूची में इन ग्रन्थों का 
नामोल्लेख स्पष्टतः पाया जाता है। आज तो इस शाखा के केवल गृह्य तथा श्रौत सूत्र 
ही उपलब्ध होते हैं। अर्थात्‌ आश्वलायन गृह्य तथा आश्वलायन श्रौत के अतिरिक्त इस 
शाखा के अन्य अंश उपलब्ध होते हैं। अर्थात्‌ आस्वलायन गृह्य तथा आश्वलायन श्रौत 
के अतिरिक्त इस शाखा के अन्य अंश उपलब्ध नहीं होते। 


(४) शांखायन-इसकी संहिता तो नहीं, परन्तु ब्राह्मण तथा आरण्यक प्रकाशित 
हैं। बहुतों की सम्मति में शांखायन तथा कौषीतकिशाखा एक ही हैं, परन्तु वस्तुतः दोनों 
भिन्न-भिन्न प्रतीत होती हैं। शांखायनीय संहिता प्रकाशित शाकलशाखानुयायी 
ऋक्संहिता से मन्त्रों की संख्या में भेद नहीं रखती, केवल मन्त्रों के क्रम में ही विभिन्नता 
रखती है। प्रकाशित संहिता में परिशिष्ट और बालखिल्य सूक्त मूल से पृथक है, जबकि 
शांखायन संहिता में वे परिशिष्ट तथा बालखिल्य सूक्त यथा-स्थान संहिता के ही 
अन्तर्गत माने गये हैं। फलतः दोनों संहिताओं में मन्त्र वे ही हैं, उनमें न्यूनाधिकता नहीं 
हैं। केवल मन्त्रक्रम में ही' भेद है। 

(५) माण्डूकायन- इस शाखा की भी बहुत कुछ पुस्तकें पहिले उपलब्ध होती 
थीं, परन्तु आजकल कोई भी नहीं मिलती'। 


विषय विवेचन 

ऋग्वेद धार्मिक स्तोत्रों की एक अत्यन्त विशाल राशि हैं, जिसमें नाना देवताओं 
की भिन्न-भिन्न ऋषियों ने बड़े ही सुन्दर तथा भावाभिव्यंजक शब्दों में स्तुतियाँ एवं अपने 
अभीष्ट की सिद्धि के निमित्त प्रार्थनों की हैं। पहिले बतलाया गया है कि द्वितीय मण्डल 
से लेकर सप्तम मण्डल तक एक ही विशिष्ट कुल के ऋषियों की प्रार्थनायें संगृहीत हैं 
अष्टम मण्डल में अधिकतर मन्त्र कण्व ऋषि से सम्बद्ध हैं, तथा नवम मण्डल में 
(पवमान) सोम के विषय में भिन्न-भिन्न ऋषिकुलों के द्वारा दृष्ट अर्पण मन्त्रों का संग्रह 
है। ऋग्वेदीय देवताओं में तीन देवता अपने वैशिष्ट्य के कारण नितान्त प्रसिद्ध ही अग्नि 
के लिए सबसे अधिक ऋचायें कही गई हैं। इन्द्र विजयप्रदाता होने के कारण सबसे 
अधिक ओजस्वी तथा वीर-रसमण्डित मन्त्रं के द्वारा संस्तुत है। प्राणि मात्र की हार्दिक 
भावनाओं को जानने वाला और तदनुसार प्राणियों को दण्ड और पारितोषिक देने वाला 
वरुण कर्मफलदाता परमेश्वर के रूप में चित्रित किया गया है। इसलिए सर्वोच्च नैतिक 


१. (क) भगवद्दत्त- वैदिक वाङमय का इतिहास, प्रथम भाग पृ. ७७-१३२। 
(ख) Dr. Ganga Sagar Rai- ‘Sakhas of the Rgveda in the Puranas’ Puranam, 
Vol. VI, No. 1, pp. 235-253. 
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भावनाओं से स्निग्ध तथा उदात्तता से मण्डित ऋचायें वरुण के विषय में उपलब्ध होती 
हैं। देवियों में उषा का स्थान अग्रगण्य है और सबसे अधिक कवित्वमण्डित 
प्रतिभाशाली सौन्दर्याभिव्यञ्जक ऋचायें उषा देवी के विषय में मिलती हैं। इनके अतिरिक्त 
जिन देवताओं की संस्तुति में ऋचायें दृष्ट हुई हैं उनमें प्रधान देवता हैं:-सविता, पूषा, 
मित्र, विष्णु, रुद्र, मरुत्‌, पर्जन्य आदि। ऋग्वेदीय ऋचाओं का प्रयोग यज्ञ के अवसर 
पर होता था और सोमरस की आहुति के समय प्रयुक्त मन्त्रों का एकत्र संग्रह नवम 
मण्डल में किया गया मिलता है। इन देवों का विशेष वर्णन संस्कृति-खण्ड में किया 
गया है। 


दशम मण्डल की अर्वाचीनता 
दशम मण्डल अन्य मण्डलों की अपेक्षा नूतन तथा अर्वाचीन माना जाता है। 
इसका प्रधान कारण भाषा तथा विषय को लक्ष्य कर वंशमण्डल (गोत्रमण्डल) से इनकी 
विभिन्नता है:- 
भाषागत विभिन्नता- ऋग्वेद के प्राचीनतम भागों में शब्दों में रेफ' की ही 
स्थिति है। भाषाविदों की मान्यता है कि संस्कृत भाषा ज्यों-ज्यों विकसित होती गई, 
त्यों-त्यों रेफ के स्थान पर लकार का प्रयोग बढ़ता गया! जल-वाचक सलिल' का 
प्राचीन रूप “सरिर” गोत्र मण्डलों में प्रयुक्त हैं, परन्तु दशम मण्डल में लकार युक्त शब्द 
का प्रयोग है। वैयाकरण रूपों में भी स्पष्ट पार्थक्य है। प्राचीन अंश में पुल्लिंग अकारान्त 
शब्दों में प्रथमा द्विवचन का प्रत्यय अधिकतर 'आ” है (यथा 'द्वा सुपुर्णा सयुजा 
सखाया' ऋग्वेद १।१६९), परन्तु दशम मण्डल में उंसके स्थान पर 'औ' का भी 
प्रचलन मिलता है- “मा वामेतौ मा परेतौ रिषाम (ऋ.१०।९७८२), 
सूर्याचन्द्रमसौ धाता'' (१०।१९०।३)। प्राचीन अंश में क्रियार्थक क्रिया की 
सूचना के लिए तबै, से, असे, अर्ध्य आदि अनेक प्रत्यय प्रयुक्त होते हैं, परन्तु दशम 
मण्डल में अधिकतर “तुम्‌ प्रत्यय का ही प्रयोग मिलता है। 'कर्तवै', “जीवसे' 'अवसे' 
आदि प्राचीन पदों के स्थान पर अब अधिकतर कर्तुम्‌, जीवितुम्‌, आदि प्रयोगों का 
प्राचुर्यं है। भाषागत विशिष्टता ब्राह्मण ग्रन्थों की भाषा के समान होने के कारण दशम 
मण्डल इन ग्रन्थों से कालक्रम में प्राचीन नहीं प्रतीत होता। 
छन्दोगत वैशिष्ट्य- प्राचीन अंशों में उपलब्ध छन्दों की अपेक्षा दशम मण्डल 
के छन्दो में पार्थक्य है। प्राचीन काल में वणोँ की संख्या पर ही छन्दोविन्यास में विशेष 
आग्रह था, परन्तु अब लघुगुरु के उचित विन्यास पर भी सर्वत्र विशेष बल दिया जाने 
लगा था, जिससे पद्यो के पढ़ने में सुस्वरता तथा लय का आविर्भाव बड़ी रुचिरता के 
साथ होने लगा! फलतः अब 'अनुष्टुप' प्राचीन अनुष्टुप्‌ न होकर लौकिक संस्कृत के 
अनुष्टुप्‌ ही के समान बन गया। 


११८ वैदिक साहित्य 
देवगत वैशिष्ट्य- इस मण्डल में उल्लिखित देवों में अनेक नवीन तथा 

अनिर्दिष्ट पूर्व हैं, तथा प्राचीन देवों के रूप में भी स्वरूप-परिवर्तन दृष्टिगत होता है। 
वरुण समस्त जगत के नियन्ता, सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌ देव के रूप में पूर्व में निर्दिष्ट है, 
परन्तु अब उनका शासनक्षेत्र समिट कर केवल जल ही रह जाता है। विश्वनियन्ता के 
पद से हट कर वे अब जलदेवता के रूप में ही दृष्टिगोचर होते हैं। मानसिक भावना 
तथा मानस वृत्तियों के प्रतिनिधि रूप में नवीन देव कल्पित किये गये हैं। ऐसे देवों में 
श्रद्धा (क्र. १०।१५१), मन्यु (त्रः,१०।८३।८४) आदि का उल्लेख किया जा 
सकता है। तार्क्ष्म की भी स्तुति देवता के रूप में यहाँ उपलब्ध होती है (ऋ. 
१०।१७८)। श्रद्धा कामायनी का बड़ा ही बोधक वर्णन एक सूक्त में मिलता है 
(१०।१५१।१)- 

श्रद्धयाग्निः समिध्यते श्रद्धया हूयते हविः। 

श्रद्धां भगस्य मूर्धनि वचसा वेदयामसि।। 


(श्रद्धा से अग्नि का समिन्धन होता है, अर्थात्‌ ज्ञानाग्नि का प्रज्जवलन श्रद्धा के 
द्वारा होता है। हवि का हवन श्रद्धा से होता है। ऐश्वर्य के ऊर्ध्व स्थान पर निवास करने 
के लिए हम लोग वचन के द्वारा श्रद्धा की स्तुति करते है गाय की स्तुति में प्रयुक्त 
एक समग्र सूक्त ही (१०।१६९) वैदिक आर्यो की गोविषयिणी भावना को बड़े ही 
सुन्दर शब्दों में अभिव्यक्त कर रहा है। एक पूरे सूक्त (१०।१४६) में अरण्यानी (अरण्य 
की देवी) की स्तुति विषय की नवीनता के कारण पर्याप्तरूपेण आकर्षक हैं। १०।७१ 
सूक्त में हम “ज्ञान' को एक महनीय देव के रूप में आयों में प्रतिष्ठित पाते हैं। इसी सूक्त 
के प्रख्यात मन्त्र में चारों संहिताओं के द्वारा यज्ञ-कर्म का सम्पादन करने वाले होता, 
उद्गाता, ब्रह्मा तथा अध्वर्यु नामक चार ऋत्विजों का हम स्पष्ट संकेत पाते हैं- 
(१०।७१।११) 

दार्शनिक तथ्यों का आविष्कार-इस मण्डल में अनेक दार्शनिक सूक्तो की 
उपलब्धि होती हैं, जो अपनी विचारधारा से आर्या के तात्त्विक चिन्तनों के विकास के 
सूचक हैं तथा उत्तरकालीन प्रतीत होते हैं। ऐसे सूक्तं में नासदासीय सूक्त (१०।१२९) 
तथा पुरुषसूक्त (९०।९०) विशेष उल्लेखनीय हैं। पुरुषसूक्त में सर्वेश्वर वाद का स्पष्ट 
प्रतिपादन हैं, जो प्रौढ़ विचारधारा का प्रतिपादक होने से उत्तर कालीन तथा अपेक्षाकृत 
अर्वाचीन प्रतीत होता है। पाश्चात्य विद्वानों की दृष्टि में धार्मिक विकास का क्रम इस 
प्रकार है- बहुदेववाद-एकदेववाद सर्वेश्वरवाद। प्राचीन तक काल में अनेक देवों की सत्ता 
में आयों का विश्वास था, जो आगे चलकर एकदेव (प्रजापति या हिरण्यगर्भ) के रूप 
से परिणत होकर सवेंस्वरवाद पर टिक गया। इस विकास की अन्तिम दों कोटियाँ दशम 
मण्डल में उपलब्ध होती हौ फलतः उसका गोत्रमण्डल से नूतन होना स्वाभाविक है। 
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विषय की नूतनता-इस मण्डल में भौतिक विषय से सम्बद्ध तथा आध्यात्मिक 
विचारधारा से संवलित अनेक सूक्त उपलब्ध होते हैं। भौतिक विषयों में श्राद्ध तथा 
विवाह का स्थान अग्रगण्य है। ऋ. १०1८५ सूक्त में सूर्या के पाणिग्रहण के लिए अनेक 
देवों के रथ पर चढ़कर अपनी योग्यता सिद्ध करने के लिए दौड़ लगाने का प्रसङ्ग बड़ा 
ही कौतूहलवर्धक है। 'सूर्या' से अभिप्राय उषा से ही है जिसका विवाह सोम के साथ 
होता है, तथा अश्विन इस कार्य में घटक का कार्य करते हैं। वह सूक्त साहित्यिक दृष्टि 
से बड़ा ही सुन्दर तथा तत्कालीन सामाजिक दशा के ज्ञान के लिए अत्यन्त रोचक है। 
गृह्वासूक्त में इसी सूक्त के मन्जों का विनियोग तथा प्रयोग विवाह के समय किया जाता 
है। विवाह के भौतिक रूप की सिद्धि के साथ-साथ उसके आध्यात्मिक रूप का भी 
` सुन्दर निरुपण है। यह समग्र सूक्त मृदुल भावना से ओत-प्रोत है। पत्नी को पति के साथ 
रहने तथा प्रजा-समृद्धि के लिए उपदेश दिया गया है- (१०।८५।२७) 
इह प्रियं प्रजया ते समृध्यतामस्मिन्‌ गृहे गार्हपत्याय जागृहि। 
एना पत्या तन्वं सं सृजस्वाऽधा जित्री विदथमा वदाथः।। 
पतिगृह में आने पर पत्नी को मांगलिक, सौख्यादात्री तथा वीरप्रसविनी होने की 
प्रार्थना बड़ी ही भव्य एवं प्रभावोत्पादक है (१०।८५।४४)- 
अघोरचक्षुरपतिष्न्येधि शिवा पशुभ्यः सुमनाः सुवर्चाः। 
वीरसूर्देवकामा स्योना शं नो भव द्विपदे शं चतुष्पदे।। 
दशम मण्डल के अनेक सूक्तो में शवसंस्कार से सम्बन्ध रखनेवाले मन्त्र भी 
मिलते हैं प्रतीत होता है कि उस युग में शव को मिट्टी में गाड़ने की भी प्रथा कभी 
प्रचलित थी, यद्यपि सामान्य रीति से शवों के दाहसंस्कार का ही प्रचलित वर्णन मिलता 
है। इन मन्त्रों के भाव कविता की दृष्टि से सरल, रोचक तथा आवर्जक हैं। शव को पृथ्वी 
में गाड़ने के अनेक मन्त्र १०।१८ सूक्त की ऋचाओं में मिलते हैं। शव के लिए पृथ्वी 
से फट जाने की तथा शव की रक्षा करने की प्रार्थना कितनी सुन्दर है। इस प्रसङ्ग की 
उपमा भी बड़ी ही मनोहारिणी है- 


माता पुत्र यथा सिचाऽभ्येनं भूम ऊर्णुहि। १ १। 


जिस प्रकार माता अपने पुत्र को वस्न से ढंक देती हैं, उसी प्रकार हे भूमि, तुम 
भी इस शव को अपने से आच्छादित कर लो। 


१०।१६ में अग्निदाह के अवसर पर प्रयुक्त मन्त्रों का वर्णन है (१ से लेकर ६ 
मन्त्र तक)। इस अवसर पर आर्या की परलोकसम्बन्धिनी धारणाओं के ज्ञान के लिए 
सूक्त १४ तथा १५ का अनुशीलन नितान्त उपादेय सिद्ध होगा। इन सूक्तों में यम के 
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स्वरूप, उनके लोक तथा उसके मार्ग का वर्णन बड़े विस्तार से किया गया है। नाना 
प्रकार के पितरों का संकेत भी बड़ा मार्मिक हैं। शव से यह कहा गया है कि यमलोक | 
में जाकर वह पितरों तथा यम से सङ्गति प्राप्त करे अपने पुण्यों के बलपर सुन्दर शरीर 
तथा भव्य निकेतन प्राप्त करे (१०।१४।८)- 
सं गच्छस्व पितृभिः सं यमेनेष्टापूर्तेन परमे व्योमन्‌ । 
हित्वायावद्यं पुनरस्तमेहि सङ्गच्छस्व तन्वा सुवर्चाः।। 

इस प्रसङ्ग में सबसे विलक्षण सूक्त हैं १०।३४, जिसमें कोई जुआ में हारने वाला 
जुआड़ी अपने भावों का वर्णन बड़ी ही कोमलता तथा यथार्थता के साथ करता है। यह 
सूक्त धूतकर का विषाद' नाम से सुप्रख्यात है। तत्कालीन समाज की झाँकी देने के 
कारण भी यह सूक्त विशेष महत्व रखता है। ऋग्वेद काल में जुआ खेलने की बुरी प्रथा 
थी। समाज में बहुधा प्रचलित होने पर भी यह निन्दनीय प्रथा थी, ग्राह्म नहीं। इस सूक्त 
में चूतकर के मुख से द्यूत की निन्दा बड़े मार्मिक ढङ्ग से की गई हैं : पहिले वह अपने 
प्रलोभनों का वर्णन करता हुआ कह रहा है कि किस प्रकार चूत की गोटियों (अक्ष) के 
अक्षपटल पर गिरने का शब्द उसके हृदय को अपनी ओर खीच रहा है। चूतकर का 
अपना कोई भी मित्र साथ देने के लिए तैयार नहीं है। यहाँ तक कि उसकी प्रियतमा भी 
उससे घृणा करती है तथा घर के बाहर खदेड़ देती है। वह बड़े ही सरल शब्दों में अपनी 
दयनीय स्थिति का परिचय देते हुए कह रहा है कि दूसरे लोग मेरी खत्री का स्पर्श कर 
रहे हैं तथा माता पिता और भाई लोग कह रहे हैं कि हम लोग इसे नहीं जानते। इसे 
बाँधकर तुम लोग ले जाओ (मन्त्र ४)- 

पिता माता भ्रातर एनमाहुर्न जानीमो नयता बद्धमेतम्‌। 
अन्त में उपदेश दिया गया है (मन्त्र १३)- 


अक्षैर्मा दिव्यः कृषिमित्‌ कृषस्व वित्ते रमस्व बहु मन्यमानः।। 

जूआ कभी मत खेलो; खेती करो- ये शब्द चूत के प्रति ऋग्वेदीय भावना के पूर्ण 
परिचायक माने जा सकते हैं। इस सूक्त की भावना अर्वाचीन भावना से सुसम्बद्ध होने 
के कारण पर्याप्त रूपेण आकर्षक तथा आवर्जक है। 
दानस्तुति 

ऋग्वेद के सूक्तं में कतिपय मन्त्र ऐसे अवश्य मिलते हैं जिन्हें “दानस्तुति' के 
नाम से पुकारते हैं। इन दानस्तुतियो के स्वरूप तथा तात्पर्य को समझने में विद्वानों में 
गहरी विप्रतिपत्ति है। आजकल का ऐतिहासिक विद्वान इन्हें किसी प्राचीन राजा के विपुल 
दान से आप्यायित होनेवाले ऋषि द्वारा दाता की स्तुति मानता है, परन्तु भारतीय वेदों 
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की दृष्टि में अपौरुषेय वेद में किसी भी ऐतिहासिक घटना का उल्लेख असम्भाव्य होने 
से ये दानस्तुतियाँ किसी व्यक्ति-विशेष के दान की स्तुति नहीं है, प्रत्युत प्ररोचना के 
निमित्त ही आख्यानों की कल्पना मन्त्रों के आधार पर पीछे से कर ली गई। कात्यायन 
ने अपनी 'क्रकसर्वानुक्रमणी' में केवल २२ सूक्तो में दानस्तुतियों का उल्लेख किया है, 
परन्तु आधुनिक शोधक की दृष्टि में ६८ सूक्तो में दानस्तुतियों का उल्लेख है। 

परन्तु प्राचीन ग्रन्थों की मन््रव्याख्याओं का तुलनात्मक अध्ययन करने पर स्पष्ट 
होता है कि अनेक स्थलों पर दानस्तुति का आभासमात्र है, वास्तव में दानस्तुति है नहीं। 
इसके लिए एक दृष्टान्त पर्याप्त होगा- ऋ. ८।३।२१-२४ को देवता सर्वानुक्रमणी में 
पाकस्थामा कौरयाण की दानस्तुति बतलाया गया है, परन्तु निघण्टु, निरुक्त आदि ग्रन्थों 
के अनुशीलन से इस घटना की पुष्टि नहीं होती। निघण्टु ४/२ में पठित 'कौरयाण' 
पद का अर्थ यास्क ने 'कृतयानः' (अर्थात्‌ शत्रुओं के प्रति यान या चढाई करने वाला 
व्यक्ति) किया है। दुर्गाचार्य की सम्मति में इन मन्त्रो में यान की स्तुति है, दान की नहीं। 
शौनक के मत से 'पाकस्थामा' शब्द भी व्यक्ति वाचक न होकर विशेषण है (वृहद्देवता 
६1४५) स्कन्द महेश्वर की व्याख्या के अनुसार “पाकस्थामा' शब्द का अर्थ है- 
“महाप्राण' महाबलवान्‌? और ये दोनों शब्द मन्त्रों में आए हुए 'भोज' शब्द के विशेषण 
हैं, परन्तु 'भोज' शब्द भी सामान्य राजा के अर्थ में व्यवहृत हुआ है, किसी विशिष्ट 
राजा के संकेत के लिए नहीं। 'कौरयाण' के व्यक्तिवाचकत्व का निषेध इस बात से भी 
होता है कि यह शब्द निघंटु के चतुर्थ अध्याय में पठित है जहाँ “अनवगत संस्कार' 
या अनेकार्थ शब्दों की गणना की गई है। 'कुर याणस्य अपत्यम्‌ कोरयाणः में संस्कार 
इतना स्पष्ट है कि उसकी इस अध्याय में गणना करना नितान्त अनुचित हैं। निष्कर्ष यह 
है कि इस दानस्तुति में किसी भी ऐतिहासिक राजा का उल्लेख नहीं है, केवल शत्रु के 
ऊपर आक्रमण करनेवाले (कौरयाण) तथा महान्‌ बलशाली (पाकस्थामा) किसी नृपति- 
सामान्य (भोज) का ही संकेत हैं 
इसी प्रकार अभ्यावर्ती चायमान की दानस्तुति (क्र. ६/२७/८), सावर्णि की 
दानस्तुति (ऋ. १०।६२।८-११), प्रकण्व की दानस्तुति (ऋ. ८।५५ तथा ८।५६) 
भी विचार करने पर किसी विशिष्ट राजा की दानस्तुति प्रतीत नहीं होती। इस प्रकार 
ऋग्वेद मन्त्रों के ऐतिहासिक दृष्टि से अध्ययनशील विद्वान्‌ को अगत्या मानना पड़ेगा 


१. डा. मणिलाल पटेल का एतद्विषयक लेख “भारतीय अनुशीलन” नामक ओझा अभिनन्दन ग्रन्थ में देखिए 
(हिन्दी साहित्य सम्मेलन, प्रयाग) 

२. पाकस्थामा-लोके स्थाम शब्दः प्राणे प्रसिद्ध पाकः परिपक्वों महान्‌ स्थामा यस्म स पाकस्थामा 
महाम्राणश्त्यर्थः। (स्कन्द महेश्वर की निरुक्त-व्याख्या)। 

३. द्रष्टव्य युधिष्ठिर मीमांसक- “ऋग्वेद की कतिपय दानस्तुतियों पर विचार' पृ. ३:७। 
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कि अनेक राजाओं के नाम ऐतिहासिक तथा व्यक्तिवाचक केवल आभासमान हैं, 
वस्तुतः नहीं। 

अपौरुषेयवादी मीमांसकों की ऐसे प्रसङ्गों की मीमांसा बड़ी ही विशद तथा स्पष्ट 
है। उनका उत्तर है कि समस्त वैदिक आख्यान प्ररोचना के लिए कल्पित हैं। आख्यानों 
की कल्पना मन्त्रार्थ ज्ञान के अनन्तर की गयी है, आख्यान-प्रदर्शन के लिए मन्त्रों की 
रचना नहीं है। जैमिनिसूत्र 'गुणवादस्तु' (मीमांसा सूत्र १।२। १०) का शबरभाष्य 
भारतीय सिद्धान्तों की कुंजी है। उसका स्पष्ट कथन है कि समस्त आख्यान असत्य ही 
आख्यानों में दो बातें है-वृत्तान्तज्ञान तथा प्ररोचना। वृत्तान्त-ज्ञान विधि में न तो प्रवर्तक 
है और न निवर्तक। फलतः वह प्रयोजनाभावात्‌ अनपेक्षित है। प्रीति से कार्य में प्रवृत्ति 
होती है तथा द्वेष से निवृत्ति। आख्यानों में इतने ही अंश की विवक्षा है।१ 

ऋग्वेद में सामान्य दान की स्तुति का प्रतिपादक एक बड़ा ही भव्य सूक्त दशम 
मण्डल में है (सू. १०।११७), जिसमें दान की महिमा का ओजस्वी वर्णन हैं। जो 
मनुष्य दान न देकर अपने अर्थ को केवल अपने ही स्वार्थ के लिए खर्च करता है वह 
पाप को ही खाता है (मन्त्र ६)- 

मोघमन्नं विन्दते अप्रचेताः सत्यं ब्रवीमि वध इत्‌ स तस्य। 
नार्यमणं पुष्यति नो सखायं केवलाघो भवति केवलादीः।। 

वस्तुतः वह मित्र नहीं है जो अत्यन्त स्नेह रखने वाले सखा अथवा परिचित 
व्यक्ति को दान नहीं देता! उस आदमी से दूर हट जाना ही श्रेयस्कर होता है। वह उसके 
घर नहीं होता। पोषण करने वाले किसी अपरिचित के शरण में जाना ही उस व्यक्ति 
के लिए उचित होता है (मन्त्र ४)- 

न स सखा यो न ददाति सख्ये सचाभुवे सचमानाय पित्वः। 
अपास्मात्‌ प्रेयान्‌ न तदोको अस्ति पृणन्तमन्यमरणं चिदिच्छेत्‌।। 
''क्केबलाघो भवति केवलादी''-त्यागमूलक वैदिक संस्कृति का महामन्त्र है। 

इसी तत्त्व का वर्णन स्मृतिगरन्थों में भरा पड़ा है। गीता का यह श्लोक (३।१३) पूर्व 
मन्त्र की लोकप्रिय व्याख्या तथा अक्षरशः अनुवाद है- 

यज्ञशिष्टाशिनः सन्तो मुच्यन्ते सर्वकिल्किषैः। 

भुञ्जते ते त्वघं पापा ये पचन्त्यात्मकारणात्‌।। 


१. असद्वृतान्तान्वाख्यान स्तुत्यथेन। -..तत्र वृत्तान्तान्वाख्यानं न प्रवर्तकम्‌, न निवर्तकं चेति 
प्रयोजनाभावात्‌। अनर्थकमित्यविवक्षितम्‌। रोचनया तु प्रवर्तते इति, द्वेषानिवर्तते इति तयोविर्वक्षा 


२. यह मन्त्र तैत्तिरीय-ब्राह्मण (२।८।८।३) तथा निरुक्त (७) में भी उदधृत मिलता है। 
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संवाद सूक्त 
ऋग्वेद में जिस प्रकार दार्शनिक सूक्त उसे उपनिषदों के तात्त्विक विवेचनों के 
साथ सम्बद्ध करते हैं, उसी प्रकार कतिपय सूक्त उसे प्रबन्धकाव्य तथा नाटकों के साथ 
भी सम्बन्ध जोड़नेवाले हैं ऐसे सूक्तों में कथनोपकथन का प्राधान्य है और इसीलिए इन्हें 
संवादसूक्तो की संज्ञा प्रदान की गई हैं। ऐसे सूक्त समग्र ऋग्वेद में लगभग बीस हैं। इनके 
स्वरूप के विषय में पश्चिमी विद्वानों में गहरा मतभेद है। डाक्टर ओल्डेनवर्ग की दृष्टि 
में ये प्राचीन आख्यानों के अवशिष्ट रूप हैं। इनकी सम्मति में ऋग्वेदकालीन 'आख्यान' 
गद्यपद्यात्मक थे। पद्यभाग अधिक रोचक तथा मञ्जुल होने से अवशिष्ट रह गया है, परन्तु 
गद्यभाग केवल कथात्मक होने से धीरे-धीरे लुप्त हो गया। संस्कृत के पिछले युग में 
वर्तमान चम्पूशैली के आधार पर डा. ओल्डनवर्ग ने ऋग्वेदीय संवादसूक्तों को 
आख्यान' के नाम से अभिहित किया है। इसके विपरीत डा. सिल्वाँ लेवी, डा. श्रोदर 
और डा. हर्टल आदि विद्वानों की दृष्टि में ये वस्तुतः नाटक के अवशिष्ट अंश हैं, 
जिनका सङ्गीत तथा पात्र के उचित सन्निवेश कर देने पर यज्ञ के अवसरों पर वस्तुतः 
अभिनय होता था। तीसरा मत डा. विन्टरनित्स का हैं, जो इन्हें प्राचीन लोकगीत काव्य 
(बैलेड) का नमूना मानते हैं। ये अर्धकथात्मक तथा अर्ध-रूपकात्मक होने से कथानक 
तथा नाटक के सम्मिश्रण हैं। इन्हीं से अवान्तरकाल में एक ओर महाकाव्य का उदय 
सम्पन्न हुआ और दूसरी और नाटक की उत्पत्ति हुई। इस प्रकार भारतीय साहित्य में इन 
संवाद-सूक्तों का पर्याप्त महत्त्व है! 
इन संवादसूक्तो में तीन विशेष महत्वपूर्ण है- (१) पुरुरवा-उर्वशी- संवाद 
(ऋ. १०।८५), (२) यमयमी संवाद (ऋ. १०।१०) तथा (३) सरमापर्णि 
संवाद। (ऋ. १०।१३०)। पुरुरवा तथा उर्वशी की कथा रोमाञ्चक प्रेम का प्राचीन 
भव्य निदर्शन हैं, जिसमें स्वर्ग-लोक की सुन्दरी उर्वशी पृथ्वीतल के मानव राजा की 
पत्नी बनना स्वीकार करती हैं, परन्तु प्रतिज्ञाभंग के कारण वह उसका संग छोड़कर 
निर्मम की भाँति चल देती है! इस सूक्त में केवल १८ मन्त्र है, जिनमें से कुछ उर्वशी 
के कथन हैं और कुछ पुरुरवा के। शतपथ ब्राह्मण (१५।५।१) ने इस प्रेमकथा को कुछ 
विस्तार के साथ निबद्ध करने का उद्योग किया है। विष्णुपुराण, महाभारत आदि अनेक 
अन्थों में इस कथानक का उल्लेख है, परन्तु इसका सुन्दरतम रूपकरूप हमें महाकवि 
कालिदास की प्रतिभा से उनके 'विक्रमोर्वशीय' नामक सुप्रसिद्ध नाटक में मिलता है। 
दशम मण्डल के दशम सूक्त में यमयमी का परस्पर विलक्षण संवाद है, जिससे यमी 


१. द्रष्टव्य बलदेव उपाध्याय-संस्कृत साहित्य का इतिहास (दशम संस्करण)। ४६८७७। 
२. द्रष्टव्य लेखक का अन्थ-वैदिक कहानियाँ (कहानी ९, पृष्ठ ११५-१२४)। 
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यम को अपने प्रलोभनों से लुभाना चाहती हैं, परन्तु यम अपने उदात्त चरित्र का परिचय 
देते हुए इस अनैसर्गिक सम्पर्क से अपने को दूर रखते हैं। साहित्यिक सौन्दर्य की दृष्टि 
से ये दोनों संवाद बड़े ही रोचक, हृदयावर्जक तथा कलात्मक हैं। तीसरा संवादसूक्त 
ऋग्वेदीय युग के समाज की एक झाँकी प्रस्तुत करता है। पणि लोगों ने आर्य लोगों की 
गायों को चुराकर कहीं अन्धेरी गुफा में डाल रखा। इन्द्र ने अपनी शुनी सरमा को 
पणियों को समझाने के लिए दौत्यकार्य सौंपा। सरमा आर्य लोगों के प्रबल पराक्रम की 
गाथा गाती है, तथा पाणियों को धमका कर सचेत करती हैं। ये समग्र संवादसूक्त 
नाटकीय ओजस्विता से ओतप्रोत हैं और कलात्मक दृष्टि से नितान्त सुन्दर, सरस तथा 
भावोत्पादक है। 
ऋग्वेद में लौकिक सूक्त 

दशम मण्डल में अनेक सूक्तो के द्वारा लौकिक तथा व्यवहार से सम्बन्ध 
रखनेवाले विषयों का रोचक वर्णन उपलब्ध होता है। ऐसे विषय अथर्ववेद की ही 
विशिष्ट सम्पत्ति माने जाते हैं, ऐसी साधारण मान्यता हैं, परन्तु ऋग्वेद के दशम मण्डल 
में भी ऐसी लोकसंस्कृति से सम्बद्ध विषयों की उपलब्धि इस मण्डल की विशिष्टता 
सूचित करती हैं। यक्ष्मा के नाश के लिए अनेक सूक्त यहाँ मिलते हैं। १६ १ सूक्त में राज 
यक्ष्मा” शब्द का ही प्रयोग नहीं है, प्रत्युत इस रोग से पीड़ित व्यक्ति को मृत्यु के पास 
से आहरण करने का भी स्पष्ट वर्णन है। १६३ सूक्त में यक्ष्मा के नाशन के उपाय का 
तथा शरीर के नाना अवयवों का भी वैज्ञानिक विवरण मिलता है।१६२ सूक्त का नाम 
'क्षोहा' सूक्त है, जिसमें बाधक राक्षसों के विध्नं से रक्षा का प्रबन्ध बतलाया गया है; 
विशेषकर गर्भ को बाधा पहुँचाने वाले राक्षस को दूर भगाने का संकेत है। एक सूक्त में 
पत्नी के कष्ट को दूर कर पति के पाने का विवरण है- (१०।१४५।१)। 

इमां खनाम्योषधिं वीरुधं बलवत्तमम्‌। 
यया सपत्नीं बाधते यया संविन्दते पतिम्‌।। 

इस मन्त्र से पता चलता है कि पृथ्वी को खोदकर निकाली गई ओषधि (जड़ी 
बूटी) के प्रयोग करने से कोई पतिकामा सपत्नी को दूर कर देती है और अनुरूप पति 
के पाने में समर्थ होती है। अन्य सूक्त (१०1१६६) में शत्रुओं को दूर भगाने के लिए 
प्रार्थना की गई है। 

ऋषभं मां समानानां सपत्नानां विषासहिम्‌] 
हन्तारं शत्रूणां कृषि विराजं गोपतिं गवाम्‌ ।। 

इस प्रकार इस 'सपल्नध्न' सूक्त में शत्रुओं को परास्त करने की भावना को 
अग्रसर किया गया है। १०।१६४ सूक्त में दुष्ट स्वप्न को दूर करने के लिए प्रार्थना हा 
१०1५८ सूक्त का नाम ही मन आवर्तन' सूक्त है, जिसमें किसी व्यक्ति के दूरगामी मन 
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को लौट आने की प्रार्थना है, चाहे वह वैवस्वत यम, दिव, भूमि या समुद्र के पास चला 
गया हो। इस प्रार्थना के बल पर वह फिर उसी व्यक्ति के पास लौटकर चला आता है 

यत्‌ ते यम्‌ वैवस्वतं मनो जगाम दूरकम्‌ । 
तत्त आवर्तयामसीह क्षयाय जीवसे।। 
इस पूरे सूक्त में भूमि, आकाश, समुद्र, ओषधि, उषा, पर्वत तथा विश्व भर में 
घूमनेवाले मन को लौट आने की प्रार्थना है। १०।९७ सूक्त में आथर्वण भिषग्‌ ऋषि 
“ने औषधियों की बड़ी भव्य स्तुति प्रस्तुत की है। इस ओषधिसूक्त में नाना प्रकार की 
ओषधियों के रूप-रंग तथा प्रभाव का सुन्दर विवरण आयुर्वेद की दृष्टि से विशेष 
महत्वशाली है। ओषधियों के नाना प्रकारों का संकेत इस मन्त्र में स्पष्ट रूप से किया 
गया है-(१०।९७।१५)। 
याः फलिनीर्या अफला अपुष्पा याश्च पुष्पिणीः। 
ब्रहस्पति-ग्रसूतास्ता नो मुञ्जन्त्वंहसः।। 
दो सूक्त (१०।१७३, १७४) राजनीतिक की दृष्टि से अत्यन्त महत्त्वशाली हैं 
जिनमें राजा की प्रशस्त स्तुति की गई हैं। इनके अनुशीलन से मालूम पड़ता है कि उस 
प्राचीनकाल में भी समस्त प्रजा राजा का वरण करती थी- 
अभित्वा देवः सविताऽभि सोमो अवीवृतत्‌ । 
अभि त्वा विस्वा भूतान्यभीतरवो यथाससि ।। 
दार्शनिक सूक्त 
नासदीय - सूक्त (१०।१२९), पुरुषसूक्त (१०।९०), हिरण्यगर्भ - 
सूक्त (१०।१२१) तथा वाक-सूक्त (१०। १४५) अपनी दार्शनिक गम्भीरता, 
प्रातिम अनुभूति तथा नवीन कल्पना के कारण नितान्त प्रसिद्ध हैं। नासदीस सूक्त विज्ञ 
आलोचकों की दृष्टि में ऋग्वेदीय ऋषियों की अलौकिक दार्शनिक चिन्तनधारा का 
मौलिक परिचायक हैं। इस सूक्त का ऋषि जगत्‌ की प्रारम्भिक स्थिति का वर्णन करता 
हुआ कह रहा है कि सृष्टि के आरम्भ में न तो असत्‌ था और न सत्‌; न दिन था और 
न रात; सृष्टि का अभिव्यंजक कोई भी चिल्ल उस समय नहीं था। सबसे पहिले 'काम' 
उत्पन्न हुआ-संकल्प था और इसी 'काम' की अभिव्यक्ति सृष्टि के नाना स्तरों में प्रति 
फलित होती है। उस समय एक ही तत्त्व था, जो हवा के बिना भी साँस लेता था, तथा 
अपनी स्वाभाविक शक्ति से जीवित था- (१०।१२९।२) 
आनीदवातं स्वधया तदेकम्‌। 
तस्माद्धान्यन्न परः किंचनास।। 


१२६ वैदिक साहित्य 


प्रातिभ अनुभूति के ऊपर अद्वैत तत्त्व की प्रतिष्ठा ही इस गम्भीर मन्त्र का गूढ़ 
रहस्य है। 


श्रद्धासूक्त- ऋग्वेद के दशम मण्डल का १५ १वाँ सूक्त श्रद्धासृक्त हैं जिसमें 
श्रद्धा की स्तुति देवता के रूप में की गई हैं। इसमें मन्त्र तो केवल छ: ही हैं, परन्तु 
विषय की अपूर्वता के कारण यह स्वल्पकाय सूक्त विपुल महत्त्व से युक्त माना जाता 
है। श्रद्धा का अर्थ है किसी कार्य विशेष में या वचनविशेष में हृदय से आदर के 
अतिशय की भावना। श्रद्धा के द्वारा सम्पादित कार्य ही वस्तुतः लाभदायक होता है। 
श्रद्धा विहीन कर्म कदापि सफल नहीं होता। (९।११३।२ मन्त्र में ऋतु और सत्य के 
अतिरिक्त श्रद्धा को प्रकट करता है (श्रद्धां वदन्‌ सोमराजन्‌ ९। १ १३।४)। ऋषियों 
के द्वारा किये गये स्तोत्र को इन्द्र श्रद्धायुक्त मन की इच्छा से सुनता है (श्रद्धा मनस्या 
शृणुते दभीतये)। वाग्सूक्त (ऋग्‌ १०।१४५) में कहा गया है-श्रुधि श्रुत श्रद्धिकं ते 
वदामि। यहाँ श्रद्धिव' का सायण ने अर्थ किया है- 'श्रद्धाबलेन लभ्यं ब्रह्मात्मकं’ 
वस्तु अर्थात्‌ ब्रह्म श्रद्धा के द्वारा ज्ञात तथा उपलब्ध होता है। इस अन्य मन्त्रों में ऋषियों 
की श्रद्धा के प्रति बड़ी पूज्य भावना है। परन्तु श्रद्धासूक्त में तो श्रद्धा देवता के रूप में 
ही चित्रित की गई हैं। इस मन्त्र की ऋषिका श्रद्धा है जो कामगोत्र में उत्पन्न होने के 
कारण 'कामायनी' के नाम से विख्यात है। 


इस सूक्त के प्रथम मन्त्र में ही कहा गया है कि श्रद्धा के द्वारा अग्नि का समिन्धन 
किया जाता है। श्रद्धा से आहवनीय अग्नि में आहुति दी जाती है। आशय यह है कि 
यज्ञीय कार्यों में श्रद्धा की महती आवश्यकता है। यहां अग्नि को हम ज्ञानाग्नि' का भी 
प्रतीक मान सकते हैं। ज्ञान की अग्नि का समिन्धन भी श्रद्धा के द्वारा ही किया जा 
सकता है। श्रद्धा की व्यापकता विशाल है। इसकी उपासना मनुष्य ही अपनी कामना की 
सिद्धि के लिए नहीं करता, प्रत्युत देवता भी असुरों से युद्ध के समय श्रद्धा का आश्रय 
लेकर अपने मनोरथ के पाने में कृतकार्य होते हैं। दूसरे मन्त्र में एक बड़े ही सुन्दर 
मनोवैज्ञानिक तथ्य की ओर स्पष्ट संकेत किया गया है- 

शरद्धां हदय्ययाकूत्मा श्रद्धया विन्दते वसु। हृदय में होनेवाले संकल्प के द्वारा श्रद्धा 
की उपासना की जाती है। प्रथमतः साधक के हृदय में संकल्प का उदय होता है अनन्तर 
वह श्रद्धा करने के लिए तत्पर होता है किसी पवित्र कार्य के करने में, किसी विद्या के 
ग्रहण करने में अथवा किसी गूढ़ तत्व के खोजने में। शरद्धा के द्वारा धन की प्राप्ति की 
जाती है। यहाँ 'वसु' भौतिक द्रव्य का संकेत न होकर आध्यात्मिक कल्याण का प्रतीक 
है। आध्यात्मिक वसु है अज्ञान का नाश कर अमरत्व की प्राप्ति अमरता की उपलब्धि 
का प्रधान साधन यही श्रद्धा' ही तो है। अन्तिम प्रार्थना-श्रद्धे श्रद्धापयेह न:-हे श्रद्धा 
देवी, हमको इस लोक में श्रद्धा का भाजन बनाइये। विना देवी-कृपा के मानव के हृदय 


= 


संहिता-साहित्य १२७ 
में श्रद्धा का भाव जागरित नहीं हो सकता। उपनिषदों में श्रद्धातत्व का जो विपुल 
उपबृर्हण हमें मिलता है उसका बीज इस प्रख्यात सूक्त में विद्यमान ह 

ऋग्वेद के दशम मण्डल में अनेक अनुशीलन से पता चलता है कि मुख्य देव 
या देवाधिदेव की कल्पना दृढ़मूल हो गई थी और यह प्रधान देव कहीं हिरण्यगर्भ, कहीं 
पुरुष और कहीं प्रजापति के नाम से प्रख्यात था। हिरण्यगर्भ के विषय में दशम मण्डल 
का वह प्रसिद्ध सूक्त है (१०।१२१), जिसका अन्तिम चरण है- “कस्मै देवाय 
हविषा विधेम'!। इस चरण की कल्पना में वेदज्ञों की विभिन्न सम्मतियाँ हैं। पाश्चात्त्य 
विद्वानों की दृष्टि में इस सूक्त का द्रष्टा ऋषि सचमुच संशयालु चित्त से पूछता है कि 
वह किस देवता के लिए हविष का दान तथा विधान कर रहा है? आरम्मिक युग के 
मानव के कौतुकाक्रान्त चित्त की दशा का द्योतक यह सूक्त प्रकट करता है कि किस 
प्रकार आदिम मानव उस देवता के रूप को जानना चाहता है, जिसके लिए वह हविष्य 
का होम करता है। ब्राह्मण ग्रन्थों तथा तदनुसारी भाष्य-कर्ताओं-निरुक्त, सायण आदि- 
की दृष्टि में 'क:” शब्द प्रजापति का सूचक है; “किम्‌ शब्द का व्यवहार नितान्त युक्ति- 
युक्त है उपनिषदों में भी इसी अनिर्वचनीयता अथवा अत्यन्त सौख्य का सूचक माना 
गया है। फलतः नाम तथा रूप से निर्वचनीय न होने अथवा सुखरूप होने के कारण 
प्रजापति के लिए 'किम्‌' शब्द का व्यवहार नितान्त युक्ति-युक्त है। उपनिषदों में भी 
असी अनिर्वचनीयता के ही कारण वह परमतत्व "नेति नेति' शब्दों के द्वारा अभिव्यक्त 
किया जाता है। हिरण्यगर्भ अग्न, सृष्टि के आदि में, विद्यमान था। वह उत्पन्न होने वाले 
प्राणिमात्र का पति (रक्षक) था। वह पृथ्वी, आकाश तथा अन्तरिक्ष लोक समस्त विश्व 
को धारण करता है, अपने महत्व के कारण वह जाग्रत तथा स्वप्न शील समग्र भूतों 
का अकेले ही राजा (शासक) है। इतना ही नहीं, वह मृत्यु के ऊपर भी शासन करता 
है। अमृतत्व उसकी छाया है-(यस्य छायाऽमृतं यस्य मृत्युः) अर्थात्‌ जैसे छाया पुरुष के 
पीछे दौड़ा करती है, उसी प्रकार अमृतत्व उस हिरण्यगर्भ का अनुसरण किया करता 
है। उसी की अध्यक्षता में सृष्टि का व्यापार चलता है; उसके पालन तथा रक्षण का काम 
हिरण्यगर्भ के हाथों में है। वह देवों में अद्वितीय देव है। (देवेष्वधिदेव आसीत्‌) उसकी 
रक्षक से द्यावा-पृथिवी (क्रन्दसी) अपने-अपने स्थानों पर प्रतिष्ठित हैं, तथा उसी के इस 
विलक्षण प्रभाव का चिन्तन किया करते हैं (मन्त्र ६)। निष्कर्ष यह है कि हिरण्यगर्भ 
देवाधिदेव हैं। इसमें किसी प्रकार का सन्देह नहीं रह जाता। 


दशम मण्डल में पुरुष-सुक्त (१०।९०) अपनी दार्शनिकता, महनीयता, 
गम्भीरता तथा अन्तर्दृष्टि के लिए नितान्त विख्यात एवं अन्यतम है। इसमें पुरुष के 
आध्यात्मिक कल्पना का भव्य निदर्शन है। पुरुष के सहस्र (असंख्य) सिर हैं, सहख 
नेत्र तथा सहस्र पाद हैं अर्थात्‌ उसके सिर, नेत्र तथा पैरों के संख्या की इयत्ता नहीं है। 


१२८ वैदिक साहित्य 
वह इस विश्व के परिमाण से अधिक है। वह विश्व के चारों ओर के घेरे से दश अंगुल 
बढ़कर है। “अत्यतिष्ठद्‌ दशाङ्गलम्‌' दशाङ्गल केवल परिमाणाधिक्य का उपलक्षमात्र 
है। विश्व के समस्त मरणशील प्राणी उसके केवल एक चतुर्थ अंशमात्र हैं। उसका अमृत 
त्रिपाद आकाश में हैं। यह इस बात का सूचक है कि वह इस विश्व को चारों ओर से 
घेर कर भी इससे अत्यधिक बड़ा है। वह अमरणधर्मा प्राणियों तथा उन मरण-धर्माओं 
का हा अन्न भोजन करने से बढ़ते हैं-शासक है। पुरुष के विषय में विलक्षण तथ्य 
यह हे- 
“पुरुष एवेदं सर्व यद्‌ भूतं यज्ञ भव्यम्‌' -(मन्त्र२ )। 

अकेले पुरुष ही यह समस्त विश्व है, जो प्राचीनकाल में उत्पन्न हुआ, जो आगे 
भविष्य में भी उत्पन्न होनेवाला है। यह सर्वेश्वरवाद (पैनथीजम) का सिद्धान्त पाश्चात्त्य 
विद्वानों की दृष्टि में आर्या के प्रौढ़ धार्मिक विकास का सूचक है, तथा ऋग्वेदीय युग 
की अन्तिम प्रौढ़ दार्शनिक विचारधारा का परिचायक है। सृष्टि के उत्पादन में यज्ञ की 
कल्पना कितनी जागरूक तथा क्रियाशील होती थी; इसका परिचय इस सूक्त में उपलब्ध 
होता है। देवताओं ने पुरुष की बलि यज्ञ में की और उससे जगत्‌ के नाना प्राणियों की 
उत्पत्ति हुई। इसी सूक्त में ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य तथा शूद्र की उत्पत्ति पुरुष के मुख, 
बाहु, उरु तथा पैरों से क्रमशः बतलाई गई (मन्त्र १२) है। ऋग्वेद के अन्य किसी भी 
मन्त्र में इन चारों वर्णों का नाम नहीं आया है, जिससे प्रतीत होता है कि समाज में 
चतुर्विध वर्ण की कल्पना उस युग में उत्पन्न हुई। इस प्रकार यह सूक्त वैदिक आर्या की 
सामाजिक तथा आध्यात्मिक धारणाओं का परिचायक होने से नितान्त महत्वशाली है। 


(२) यजुः संहिता 
“आध्वर्यव' कर्म के लिए उपादेय यजुर्वेद में यजुषो का संग्रह है। 'यजुष्‌' शब्द 
की व्याख्यायें आपातत: भिन्न भले ही प्रतीत हों, परन्तु उनमें एक ही लक्षण की ओर 
संकेत है। 'अनियताक्षरावसानो यजुः' (अक्षरों की संख्या जिसमें नियत या निश्चित 
न हो), 'गद्यात्मको यजुः? तथा 'ऐषे यजु:शब्द' का तात्पर्य यही है कि ऋक तथा साम 
से भिन्न गद्यात्मक मन्त्रों का ही अभिधान “यजुः” है। 


वेद के दो सम्प्रदाय हैं- (१) ब्रह्म सम्प्रदाय तथा (२) आदित्य सम्प्रदाय। 
शतपथ-ब्राह्मण के अनुसार आदित्य-यजु: शुक्ल-यजुष्‌ के नाम से प्रसिद्ध है, तथा 
याज्ञवल्क्य के द्वारा आख्यात हैं (आदित्यानीमानि शुक्लानि यजूंषि वाजसनेयेन 
याज्ञवल्क्ये नाख्यायन्ते-शत, ब्रा. १४।९।५।३३)। अत: आदित्य-सम्प्रदाय का 
प्रतिनिधि शुक्ल यजुर्वेद हैं, तथा ब्रह्म-सम्प्रदाय का प्रतिनिधि कृष्ण यजुर्वेद में 
दर्शपौर्णमासादि अनुष्ठानों के लिए आवश्यक केवल मन्त्रं का ही संकलन है। उधर 
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कृष्ण यजुर्वेद में मन्त्रों के साथ ही साथ तन्नियोजक ब्राह्मणों का संमिश्रण है। मन्त्र तथा 
ब्राह्मण भाग का एकत्र मिश्रण ही कृष्णुयजुः के कृष्णत्व का कारण है, तथा मन्त्रों का 
विशुद्ध एवं अमिश्रित रूप ही शुक्लयजुः के शुक्लत्व का मुख्य हेतु है। कृष्णयजुः की 
प्रधान शाका ततैत्तिरीय” नाम से प्रख्यात है, जिसके विषय में एक प्राचीन आख्यान 
अनेकत्र निर्दिष्ट: किया गया है। गुरु वैशम्पायन के शाप से भीत योगी याज्ञवल्क्य ने 
स्वाधीत यजुर्षों का वमन कर दिया और गुरु के आदेश से अन्य शिष्यों ने तित्तिर का 
रूप धारण कर उस वान्त यजुष्‌ का भक्षण किया। सूर्य को प्रसन्न कर उनके ही अनुग्रह 
से याज्ञवल्क्य ने शुल्क-यजुष्‌ की उपलब्धि की" 

पुराणों तथा वैदिक साहित्य के अध्ययन से “याज्ञवाल्क्य वाजसनेय' एक 
अत्यन्त प्रौढ तत्त्वज्ञ प्रतीत होते हैं, जिनकी अनुकूल सम्मति का उल्लेख शतपथ- 
ब्राह्मण तथा बृहदारण्य उपनिषद्‌ में किया गया है (अ. ३ और ४)। ये मिथिला के 
निवासी थे, तथा उस देश के अधीश्वर महाराज जनक की सभा में इनका विशेष आदर 
और सम्मान था। इनके पिता का नाम देवराज, जो दीनों को अन्न दान देने के कारण 
“वाजसनि' के अपर नाम से विख्यात थे। इन्होंने व्यासदेव के चारों शिष्यों से वे चतुष्टय 
का अध्ययन किया; अपने मातुल वैशम्पायन ऋषि से इन्होंने यजुर्वेद का अध्ययन 
सम्पन्न किया था। शतपथ के प्रामाण्य पर इन्होंने उद्दालक आरुणि नामक तत्कालीन 
प्रौढ दार्शनिक से वेदान्त का परिशीलन किया था। आरुणि ने एक बार इनसे वेदान्त 
की प्रशंसा में कहा था कि यदि वेदान्त की शक्ति से अभिमन्त्रित जल से स्थाणु (पेड़ 
का केवल तना) को सींचा जाय तो उसमें भी पत्तियाँ निकल आती हैं। पुराणों से प्रतीत 
होता है कि योग्य शिष्य ने गुरु के पूर्वोक्त कथन को अक्षरशः सत्य सिद्ध कर 
दिखलाया। इनकी दो पत्नियाँ थी-मैत्रेयी तथा कात्यायनी। मैत्रेयी बड़ी ही विदुषी तथा 
ब्रह्मवादिनी थी और घर छोड़ कर वन में जाते समय याज्ञवल्क्य ने मैत्रेयी को ही 
ब्रह्मविद्या की शिक्षा दी। प्रगाढ पाण्डित्य, अपूर्व योगबल तथा गाढ़ दार्शनिकता के 
कारण ही योगी याज्ञवल्क्य कर्मयोगी राजा जनक की विशेष अभ्यर्थना तथा सत्कार के 
भाजन थे। यजुर्वेद में मुख्यरूपेण कर्मकाण्ड का प्रतिपादन है। 


विषय विवेचन 

शुक्ल यजुर्वेद की मन्त्र-संहिता “वाजसनेयी संहिता” के नाम से विख्यात हैं, 
जिसके ४० अध्यायों में से अन्तिम १५ अध्याय खिलरूप से प्रसिद्ध होने के कारण 
१. द्रष्टव्य काण्व संहिता की सायण-भाष्य की भूमिका, श्लोक ६-१२। 
२. द्रष्टव्य वृहदारण्यक उपनिषद्‌, अध्याय ३ और ४। 
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अवान्तर युगीय माने जाते हैं। इस संहिता के विषय का अनुशीलन यजुर्वेद के सामान्य 
विषयों से परिचय कराने के लिए पर्याप्त होगा। 


आरम्भ के दोनों अध्यायों में दर्श तथा पौर्णमास इष्टियों से सम्बद्ध मो का 
वर्णन हैं। तृतीय अध्याय में अग्निहोत्र तथा चातुर्मास्य (चार महीनों पर होने वाले यज्ञ) 
के लिए उपयोगी मन्त्रों का विवरण है। चतुर्थ से लेकर अष्टम अध्याय तक सोमयागों 
का वर्णन हैं, जिसमें अग्नष्टोम का प्रकृति-याग होने के कारण नितान्त विस्तृत विवरण 
है। अग्निष्टोम में सोम की पत्थरों से कूटकर इसका रस चुआते हैं और दूध मिलाकर 
उसे प्रातः, मध्याह्न तथा सायंकाल अग्नि में हवन करते हैं। इसका नाम है- सवन, जो 
तीनों समयों के अनुसार भिन्न-भिन्न नामों से विख्यात है एक दिन में समाप्त 'एकाह' 
सोमयागों में “वाजपेय' याग अन्यतम हैं, तथा राजा के अभिषेक के अवसर पर होने 
वाला 'राजसूय' यज्ञ हैं, जिसमें चूत-क्रीड़ा, अख्न-क्रीड़ा आदि नाना राजन्योचित 
क्रियाकलापों का विधान होता हैं। इन दोनों यज्ञों के सम्बद्ध मन्त्र संहिता के नवम तथा 
दशम अध्यायों में निर्दिष्ट किये गये हैं। इसके अनन्तर आठ अध्यायों (११-१८ अ.) 
तक 'अग्निचयन' अर्थात्‌ यज्ञीय होमाग्नि के लिए वेदिनिर्माण का वर्णन बड़े ही विस्तार 
के साथ किया गया है। वेदि की रचना १०८०० ईटों से होती हैं, जो विशिष्ट स्थान 
से लाये जाते हैं तथा विशिष्ट आकार के बनाये जाते हैं। वेदि की आकृति पंख फैलाये 
हुए पक्षी के समान होती है। ब्राह्मण मन्त्रों में वेदि और उसके विविध ईटों के 
आध्यात्मिक रूप का व्याख्यान बड़ी मार्मिकता के साथ किया गया है। 

१६वें अध्याय में शतरुद्रीय होम का प्रसंग है, जिसमें रुद्र की कल्पना का बड़ा 
ही सांगोपांग विवेचन मिलता है। वैदिकों में यह रुद्राध्याय अतीव उपयोगी होने से 
नितान्त प्रख्यात है। १८ वें अध्याय में “वसोर्धारा” सम्बन्धी मन्त्र निर्दिष्ट है। इसके 
अनन्तर तीन अध्यायों (१९-२१अ.) में सौत्रामणि यज्ञ का विधान है। कहा जाता है 
कि अधिक सोमपान करने से इन्द्र को रोग हो गया था जिसकी अस्विन्‌ ने इस यज्ञ के 
द्वारा चिकित्सा की। राज्य से च्युत राजा, पशुकाम यजमान तथा सोमरस की अनुकूलता 
से पराङ्मुख व्यक्ति के निमित्त इस योग का अनुष्ठान विहित है। इसकी प्रक्रिया का 
संक्षिप्त विवरण १० वें अध्याय के महीधर भाष्य के आरम्भ में उपलब्ध है। सौत्रामणी 
यज्ञ में सोमरस के साथ सुरापान का भी विधान पाया जाता है (सौत्रामण्यां सुरां पिबेत्‌)। 

अ. २२-२५ तक अस्वमेध के विशिष्ट मन्त्रों का निर्देश है। अश्वमेध सार्वभौम 
आधिपत्य के अभिलाषी सम्राट्‌ के लिए विहित है। इसका सांगोपांग वर्णन शतपथ 
ब्राह्मण के १३ वें काण्ड में तथा कात्यायन श्रौतसूत्र (२०वें अध्याय) में है। इसी प्रसंग 
में वह प्रसिद्ध प्रार्थना (२२।२२) उपलब्ध होती है जिसमें यजमान अपने भिन्न-भिन्न 
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पदार्थों के लिए उन्नति तथा वृद्धि की कामना करता है।२६-२९ अ. तक खिलमन्त्रो का 
संकलन है, जिससे पूर्व-निर्दिष्ट अनुष्ठानों के विषय में नवीन मन्त्र दिये गये हैं। ३० ' 
वें अध्याय में 'पुरुषमेध' का वर्णन है, जिसमें १८४ पदार्थों के आलम्भन का निर्देश 
है। यह आलम्भन वास्तव में आलम्भन न होकर केवल प्रतीकरूप में उल्लिखित है। 
भारत में कभी भी पुरुषमेध नहीं किया जाता था। यह केवल काल्पनिक यज्ञ है जिसमें 
पुरुष की नाना प्रतिनिधिभूत वस्तुओं के लिए भिन्न-भिन्न पदार्थों में दान का विधान था, 

जैसे नृत्त के लिए सूत की, गीत के लिए शैलूष की, धर्म के लिए समाचार आदि के 
* आलम्भन की विधि है। इस अध्याय से तत्कालीन प्रचलित व्यवसाय, पेशा तथा 
कलाकौशल का भी यत्किञ्चित्‌ परिचय प्राप्त होता है। ३ १वें अध्याय में प्रसिद्ध पुरुष- 
सूक्त है, जिसमें ऋगेद की अपेक्षा अन्त में ६ मन्त्र अधिक उपलब्ध होते हैं। ३२ तथा 
३३ अध्याय में 'सर्वमेध' के मन्त्र उल्लिखित हैं। ३२ के आरम्भ में हिरण्यगर्भ सूक्त 
के भी कतिपय मन्त्र उद्धृत हैं। ३४वें अध्याय के आरम्भ में ६ मन्त्रों का “शिवसंकल्प 
उपनिषद्‌' (तन्मे मनः शिवसंकल्पमस्तु) मन तथा उसकी वृत्तियों के स्वरूप बतलाने में 
नितान्त उपादेय है। मन की महत्ता के प्रतिपादन के अनन्तर मन को 'शिवसंकल्प' होने 
की प्रार्थना है, जिससे उसका संकल्प (इच्छा) सर्वदा कल्याणकारी बने-(यजु: ३४।६) 
सुषारथिरश्चानिव यन्मनुष्यान्‌ नेनीयतेऽ भीशुभिर्वाजिन इव। 
हत्मतिष्ठं यदजिरं जविष्ठं तन्मे मनः शिवसंकल्पमस्तु।। 


जिस प्रकार शोभन सारथि अश्वो को आगे चलने के लिए प्रेरित करता है और 
वेगवान्‌ उत्पथगामी घोड़ों का चाबुक से नियमन करता है, उसी प्रकार मन भी मनुष्यों 
को कार्यो में प्रेरित करता है तथा उसका नियमन भी करता है जिससे वे उम्मार्गगामी 
न बन जाये वह हमारे हृदय में प्रतिष्ठित होनेवाला, जरा से रहित तथा अत्यन्त 
प मन शिव-संकल्प बने। ये मन्त्र ऋक-परिशिष्ट (सूक्त ३३) में भी उपलब्ध 

| 

३५वें अध्याय में पितृमेध सम्बन्धी मन्त्रों का संकलन तथा ३६ से ३८ अध्याय 
तक प्रवर्ग्ययाग का विशद वर्णन है। प्रवर्ग्य में आग के ऊपर कड़ाही रख देते हैं और 
वह तप्त होकर बिल्कुल लाल बन जाती है। जिससे वह सूर्य का प्रतीक होती है। 
तदनन्तर दूध को उबाल कर अश्विन्‌ को समर्पण किया जाता है। पीछे यज्ञपात्रों को 
ऐसी स्थिति में रखते हैं जिससे मनुष्य की आकृति बन जाती है। अन्तिम अध्याय (४० 
वा.अ.) ईशावास्य उपनिषद्‌ है, जो अपने प्रारम्भिक दो शब्दों के कारण यह नाम धारण 
करता है। उपनिषदों में यह लघुकाय उपनिषद्‌ आदिम माना जाता है, क्योंकि इसे छोड़ 
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कर कोई भी अन्य उपनिषद्‌ संहिता का भाग नहीं है। उपनिषद्‌ ग्रन्थों में इसके प्राथम्य 
धारण करने का यही मुख्य हेतु है। इस संहिता का आदित्य के साथ घनिष्ठता का 
परिचय इसका अन्तिम मन्त्र देता है- (ईशावा. ४०।१७)- 


हिरण्मयेन पात्रेण सत्यस्यापिहितं मुखम्‌ । 
योऽसावादित्ये पुरुषः सोऽसावहम्‌।। 
काण्यसंहिता 
शुक्ल यजुर्वेद की प्रधान शाखायें माध्यन्दिन तथा काण्व हैं। काण्व शाखा का 
प्रचार आज कल महाराष्ट्र प्रान्त में ही है और माध्यन्दिन शाखा का उत्तर भारत में, 
परन्तु प्राचीन काल में काण्व शाखा का अपना प्रदेश उत्तर भारत ही था, क्योकि एक 
मन्त्र में (११।११) कुरु तथा पञ्चालदेशीय राजा का निर्देश संहिता में मिलता है (एष 
वः कुरवो राजा, एष पञ्चालो राजा)। महाभारत के आदिपर्व (६३।१८) के अनुसार 
शकुन्तला को पोष्यपुत्री बनाने वाले कण्व मुनि का आश्रम “मालिनी' नदी के तीर पर 
था, जो आज भी उत्तर प्रदेश के बिजनौर जिले में 'मालन' के नाम से विख्यात एक 
छोटी सी नदी है। अतः काण्वों का प्राचीन सम्बन्ध उत्तर प्रदेश से होने में कोई 
विप्रतिपत्ति नहीं दृष्टिगत होती। 
काण्वसंहिता का एक सुन्दर संस्करण मद्रास के अन्तर्गत किसी “आनन्दवन' 
नगर तथा औंध से प्रकाशित हुआ है जिसमें अध्यायों की संख्या ४०, अनुवाकों की 
३२८ तथा मन्त्रों की २०८६ है, अर्थात्‌ माध्यन्दन-संहिता के मन्त्रों (१९७५) से 
यहाँ १११ मन्त्र अधिक हैं। काण्व शाखा का सम्बन्ध पाञ्चरात्र आगम के साथ विशेष 
रूप से पाञ्चरात्र संहिताओं में सर्वत्र माना गया है"! 


कृष्ण यजुर्वेद 

उपरि निर्दिष्ट विषय-विवेचन से कृष्ण-यजुर्वेद की. संहिताओं के भी विषय का 
पर्याप्त परिचय मिल सकता हैं, क्योंकि दोनों में वर्णित” अनुष्ठान-विधियाँ प्रायः एक 
समान ही हैं। शूक्लयजुः में जहाँ केवल मन्त्रों का ही निर्देश किया गया है, वहाँ 
कृष्णयजुः में मन्त्रों के साथ तद्विधायक ब्राह्मण भी संमिश्रित हैं। चरणव्यूह के अनुसार 
कृष्णायजुर्वेद की ८५ शाखायें हैं जिनमें आज केवल ४ ही शाखायें तथा सत्सम्बद्ध 
पुस्तके उपलब्ध होती हैं- (१) तैत्तिरीय, (२) मैत्रायिणी, (३) कठ, (४) कपिष्ठल- 
कठ शाखा। 


९. द्रष्टव्य बलदेव उपाध्याय-भागवत सम्प्रदाय, पृ. ११२-११३। 


संहिता-साहित्य १३३ 

तैत्तिरीय संहिता 

तैत्तिरीय संहिता का प्रसार देश दक्षिण भारत है। कुछ महाराष्ट्र प्रान्त तथा समग्न 
आन्त्र-दविड्र देश इसी शाखा का अनुयायी है। समग्र वैदिक ग्रन्थो-संहिता, ब्राह्मण, 
सूत्र आदि की उपलब्धि से इसका वैशिष्ट्य स्वीकार किया जा सकता है, अर्थात्‌ इस 
शाखा ने अपनी संहिता, ब्राह्मण, आरण्यक, उपनिषद्‌, श्रौतसूत्र तथा गुहयसूत्र को बड़ी 
तत्परता से अक्षुण्ण बनाये रक्खा है। तैत्तिरीय संहिता का परिमाण कम नहीं है। यह 
काण्ड, प्रपाठक तथा अनुवाकों में विभक्त है। पूरी संहिता में ७ काण्ड, तदन्तर्गत ४४ 
प्रपाठक तथा ६३१ अनुवाक हैं। विषय वही शुक्ल-यजुवेद में वर्णित विषयों के समान 
ही पौरोडाश, याजमान, वाजपेय, राजसूय आदि नाना यागानुष्ठानों का विशद वर्णन 
है। आचार्य सायण की यही अपनी शाखा थी। इसलिए तथा यज्ञ के मुख्य स्वरूप के 
निष्पादक होने के कारण उन्होंने इस संहिता का विद्धत्तापूर्ण भाष्य सर्वप्रथम निबद्ध 
किया, परन्तु उनसे प्राचीन भाष्यकार भट्ट भास्कर मिश्र (११वीं शताब्दी) हैं, जिनका 
'ज्ञान-यज्ञ' नामक भाष्य प्रामाणिकता तथा विद्वत्ता में किसी प्रकार न्यून नहीं है। अधियज्ञ 
अर्थ के अतिरिक्त अध्यात्म तथा अधिदैव पक्षों में भी मन्त्रों का अर्थ स्थान-स्थान पर 
किया गया है'। 
मत्रात्रणी संहिता 

कृष्णा यजुर्वेद की अन्यतम शाखा मैत्रायणी की यह संहिता गद्य पद्यात्मक हैः, 
अर्थात्‌ अन्य कृष्ण यजुर्वेदीय संहिताओं के समान यहाँ भी मन्त्र तथा ब्राह्मणों का 
संमिश्रण है। इस संहिता में चार काण्ड हैं- (१) प्रथम (आदिम) काण्ड-१६ प्रपाठकों 
में विभक्त है, जिनमें क्रमशः दर्शपूर्णमास, अध्वर, आधान, पुनराधान, चातुर्मास्य तथा 
वाजपेय का वर्णन है। (२) द्वितीय (मध्यम) काण्ड के १३ प्रपाठकों में काम्य इष्टि, 
राजसूय तथा अग्निचिति का विस्तृत विवरण है। (३) तृतीय (उपरि) काण्ड के १६ 
प्रपाठकों में अग्निचिति, अध्वर विधि, सौत्रामणी के अनन्तर अश्वमेध का विस्तृत वर्णन 
अन्तिम पाँच प्रपाठकों में, (१२-१६) किया गया है। (४) चतुर्थ काण्ड खिल काण्ड 
के नाम से विख्यात हैं, जिसके १४ प्रपाठकों में पूर्वनिर्दिष्ट राजसूय आदि यज्ञों के 


१. सायण भाष्य के साथ तैत्तिरीय संहिता का सं. आनन्दाश्रम संस्कृत अन्थमाला में तथा भट्ट भास्कर के 
भाष्य के साथ मैसूर संस्कृत अन्थमाला में कई जिल्दों में प्रकाशित हुआ है। इसका प्रामाणिक अंग्रेजी 
अनुवाद डा. कीथ ने किया है-हारवर्ड ओरियन्टल सीरीज नं. १७ तथा १८, प्रकाशनकाल 
१९१४-१५ 

२. मैत्रायणी संहिता को सर्वप्रथम डा. श्रोदेर ने जर्मनी से निकाला था। इधर श्री सातवलेकर ने स्वाध्याय 
मण्डल के द्वारा प्रकाशित किया है, औन्ध (सतारा) वि. सं. १९९८। 
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विषय में अन्य आवश्यक सामग्री संकलित की गई है। समग्र संहिता में २१४४ मन्त्र 
हैं, जिनमें १७०१ ऋचायें ऋग्वेद से उद्धृत की गई हैं प्रत्येककांड ऋग्वेद से मन्त्र 
उद्धृत हैं और ये मन्त्र ऋग्वेद के भिन्न-भिन्न मण्डलों में पाये जाते हैं। यहाँ उधृत मन्त्र 
ऋग्वेद के प्रथम मण्डल (४१९ मन्त्र), दशम (३२३ मन्त्र) तथा षष्ठ मण्डल १५७ 
मन्त्र) से विशेष सम्बन्ध रखते हैं। मैत्रायणी कृष्ण यजुर्वेद से सम्बन्ध रखती है। इसलिए 
इस संहिता के मन्त्रों तथा ब्राह्मणों का तैत्तिरीय तथा काठक संहिता में उपलब्ध होना 
आश्चर्य की घटना नहीं है। अनेक मन्त्र माध्यन्दिन तथा काण्व यजु: संहिता में भी यजुष्‌ 
होने के नाते मिलते हैं। 


कठसंहिता 


यजुर्वेद की २७ मुख्य शाखाओं में कठ शाखा अन्यतम है। पुराणों में काठक 
लोगं मध्यप्रदेशीय या माध्यम के नाम से विख्यात हैं, जिससे प्रतीत होता है कि वे 
प्राचीन काल में मध्य-देश में निवास करते थे। पतञ्जलि के कथनानुसार कठसंहिता का 
अचार तथा पठन-पाठन प्रत्येक ग्राम में था (आमे-ग्रामे काठकं कांलापकं च 
प्रोच्यते-महाभाष्य ४1 ३॥ १०१), जिससे प्राचीनकाल में इस संहिता के विपुल 
प्रसार का पूर्ण परिचय प्राप्त होता है, परन्तु आज कल इसके अध्येताओं की संख्या 
नगण्य है। इसके प्रचार वाले प्रान्त का भी पता नहीं चलता!। 

कठसंहिता में पाँच खण्ड हैं, जो क्रमश: इठिमिका, मध्यमिका, ओरिमिका, 
याज्यानुवाक्या काण्ड तथा अश्वमेदाद्यनुवचन के नाम से प्रसिद्ध है। इन खण्डों के 
टुकड़ों का नाम “स्थानक' है, जो नाम वैदिक साहित्य में अन्यत्र नहीं मिलता। इस 
संहिता में स्थानक की संख्या ४०, अनुवाचनों की १३, अनुवाकों की ८४३, मन्रो 
की ३०९१ तथा मन्त्र-ब्राह्मणों की सम्मिलित संख्या १८ हजार है। 

इठिमिका के १८ स्थानको में पुरोडाश, अध्वर, पशु-बन्ध, वाजपेय, राजसूय 
आदि का विस्तृत वर्णन है। माध्यमिका (१२ स्थानक) में सावित्री, पञ्चचूड़, स्वर्ग, 
दीक्षित, आयुष्य आदि का विवेचन है। ओरिमिका काण्ड (१० स्थानक) में पुरोडाश 
ब्राह्मण, यजमान ब्राह्मण, सत्र प्रायश्चित्त, चातुर्मास्य, सव, सौत्रामणि, आदि का वर्णन 
है और इसी के भीतर चतुर्थ काण्ड को भी गतार्थ समझना चाहिए। अन्तिम काण्ड में 
१३ अनुवचन हैं। कृष्ण यजुर्वेदीय संहिताओं को सामान्य प्रकृति के अनुसार इस 
संहिता में भी मन्त्र तथा ब्राह्मणों का एकत्र मिश्रण है। इन निर्दिष्ट मुख्य भागों तथा इष्टियों 


१. संहिता का प्रथम संस्करण जर्मनी से डा. श्रोदर ने १९१० ई. में सम्पादित कर प्रकाशित किया। अन्य 
संस्करण स्वाध्याय मण्डल औंध से, १९४३। 
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में कतिपय प्रमुख याग ये हैं-दर्श पौर्णमास, अग्निष्टोम, अग्निहोत्र, आधान, काम्य 
ष्टि, निरुढ पशुबन्ध, वाजपेय, राजसूय, अग्निचयन, चातुर्मास्य, सौत्रामणी और 
अश्वमेघ 

कृष्ण यजुर्वेद की चारों मन्त्र संहिता में केवल स्वरूप हीं की एकता नहीं है, 
त्युत उनमें वर्णित अनुष्ठानों तथा तन्निष्पादक मन्त्रं में भी बहुत ही अधिक साम्य है! 
और यह होना स्वाभाविक भी है, क्योंकि ये भिन्न-भिन्न शाखा की मन्त्र-संहितायें एक 
ही मूलभूत वेद की अवान्तर शाखायें हैं, जो अध्येतृगणों की विशिष्टता तथा विभिन्नता 
के कारण ही भिन्न-सी हो गयी है। 


कपिष्ठल कठ-संहिता 


चरण-व्यूह के अनुसार चरकशाखा के ही अन्तर्गत कठाः, प्राच्यकठाः तथा 
कपिष्ठलकठाः का उल्लेख मिलता है, जिससे इनके शाखा-सम्बन्ध का पूरा परिचय 
मिलता है। कपिष्ठल एक ऋषि विशेष का नाम है जिसका उल्लेख पाणिनि ने 
'कपिछलो गोत्रे' (८।३।९१) सूत्र में किया है दुर्गाचार्य ने भी अपने को कपिष्ठलो 
वासिष्ठः कहा है (अहं च कापिष्ठलो वासिष्ठः -निरुक्त टीका ४।४) सम्भवतः यह 
किसी स्थानविशेष का अभिधान था। इस संहिता के सम्पादक का अनुमान है कि 
कपिष्ठल ग्राम का वर्तमान प्रतिनिधि 'कैथल' नामक ग्राम है जो कुरुक्षेत्र में सरस्वती 
नदी से थोड़ी ही दूर पूरब की ओर था। इस ग्राम का उल्लेख काशिका (ऊपर सूत्र की 
व्याख्या) तथा वराहमिहिर ने बृहत्संहिता (१४।४) में किया है। 


इस शाखा की संहिता की एक ही प्रति और सो भी अधूरी ही उपलब्ध होती है 
वाराणसेय संस्कृत विश्वविद्यालय के “सरस्वती भवन” पुस्तकालय में और यहीं से 
इसकी प्रतिलिपि यूरोप के वैदिक विद्वानों के अनुशीलन के लिए समय-समय पर भेजी 
गई थीर। काठकसंहिता से इस संहिता में अनेक बातों में पार्थक्य तथा वैभिन्य है। इसका 
मूल अन्थ काठकसंहिता के समान होने पर भी उसकी स्वरांकन पद्धति ऋग्वेद से मिली 
है ऋग्वेद के समान ही यह अष्टक तथा अध्यायों में विभक्त है। इस प्रकार कापिष्ठल 


१.. इसके लिए स्वाध्याय मण्डल का संस्करण देखिए जिसकी पाद टिप्पणियों में तुलनात्मक सूची दी गई 
हैं। डाक्टर कीथ ने यजुर्वेदीय समस्त संहिताओं में वर्णित यागानुष्ठानों की एक लम्बी सूची दी है जिससे 
इनका परस्पर सम्बन्ध भली भाँति समझा जा सकता है। देखिए कीथ: तैत्तिरीयसंहिता अंग्रेजी अनुवाद, 
भूमिका पृ. ८५-१०३ 

२. इस प्रति के आधार पर डा. रघुवीर ने इसका एक सुन्दर सं. लाहौर से प्रकाशित किया है मेहरचन्द संस्कृत 
अन्थमाला में। लाहौर, १९३२ 


१३६ वैदिक साहित्य 
कठसंहिता पर ऋग्वेद का ही सातिशय प्रभाव लक्षित होता है। ग्रन्थ अधूरा ही है। इसमें 
निम्नलिखित अष्टक तथा तदन्तर्गत अध्याय उपलब्ध हैं:- 
प्रथम अष्टक- पूर्ण, आठों अध्याय के साथ। 
द्वितीय अष्टक- त्रुटित ९ से लेकर २४ अध्याय तक बिल्कुल त्रुटिता 
तृतीय अष्टक- त्रुटित। 


चतुर्थ अष्टक- ३२वें अध्याय को छोड़कर समस्त (२५-३१ तक) अध्याय 
उपलब्ध हैं, जिसमें २७ वाँ अध्याय रुद्राध्याय है। 
पञ्चम अष्टक- आदिम अध्याय (३३ अ.) को छोड़कर अन्य सातों अध्याय 
उपलब्धा 
षष्ठ अष्टक- ४३वें अध्याय को छोड़कर अन्य अध्याय उपलब्ध। ४८ 
अध्याय पर समाप्ति। 
पाठकों को जान रखना चाहिए कि उपलब्ध अध्याय भी समग्र रूप से नहीं 
मिलते, प्रत्युत वे भी बीच में खण्डित तथा त्रुटित हैं। अन्य संहिताओं के साथ तुलना 
में निमित्त यह अधूरा भी ग्रन्थ बड़ा ही उपादेय तथा उपयोगी है। विषय शैली कठसंहिता 
के समान ही ही! 
(३) साम-संहिता 
वैदिक संहिताओ में साम का महत्व नितान्त गौरवमय माना जाता है। बृहद्‌ 
देवता” का कहना है कि जो पुरुष साम को जानता है वही वेद के रहस्य को जानता 
है- ''सामानि यो वेत्ति स वेद तत्त्वम्‌''। गीता में भगवान्‌ श्री कृष्ण ने स्वयं सामवेद 
को अपना ही स्वरूप बतलाया है- “वेदानां सामवेदोऽस्मि’ १। गीता में “प्रणवः 
सर्ववेदेषु'' तथा अनुगीता में ''ओड्कारः सर्ववेदानां” कहकर जो ओह्कार के सर्व वेदों 
से श्रेष्ठ होने की बात कही गई है, उससे पूर्व वाक्य में किसी प्रकार का विरोध नहीं 
घटित होता, क्योंकि छान्दोग्य के कथनानुसार '(साम्न उद्गीथो रसः)' उद्गीय 
सम्पूर्ण सामवेद का सार बतलाया गया है। यह सुप्रसिद्ध है कि उद्गीथ ओङ्कार का ही 
दूसरा नाम है। अतः ओङ्कार के सब वेदों में भगवदूरूप होने का तात्पर्य सामवेद के 
महत्त्वःप्रतिपादन में ही है। ऋग्वेद तथा अथर्ववेद में भी साम की प्रशस्त प्रशंसा की गई 


१. यजुवेंद की शाखाओं में वर्णन के लिये देखिए- डा- गङ्गासागर राय- 
(क) Sakhas of the white Yajurveda Puranam, Vil. 1, pp: 6-17. 
(ख) Sakhas of the Krisna Yajurveda Puranam, Vil 2, pp. 235-253. 


२. भगवद्गीता १०।४२। 
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मिलती है। एक मन्त्र की स्पष्ट उक्ति है कि जो विद्वान्‌ मनुष्य जागरणशील है उसी को 
साम प्राप्त होते हैं, परन्तु जो निद्रालु हैं वह साम-गायन में कभी प्रवीण नहीं हो 
सकता*। एक दूसरे मन्त्र में पक्षियों का गायन साम-गायन के समान मधुर बतलाया गया 
हैर। अंगिरा ऋषि के साम का उल्लेख अनेक बार मिलता ही 


अथर्ववेद के अनेक स्थलों पर साम की विशिष्ट स्तुति ही नहीं की गई है, प्रत्युत 
परमात्मभूत 'उच्छिष्ट' (पखह्वा) तथा 'स्कम्भ” से इसके आविभार्व का भी उल्लेख किया 
गया मिलता है। एक ऋषि पूछ रहा है कि जिस स्कम्भ के साम लोभ है वह स्कम्भ 
कौन-सा है*? दूसरे मन्त्र में ऋक्‌ के साथ साम का भी आविर्भाव 'उच्छिष्ट' से बतलाया 
गया हैं'। एक तीसरे मन्त्र में कर्म के साधनभूत ऋक्‌ और साम की स्तुति का विधान 
किया गया है। इस प्रशंसा के अतिरिक्त विशिष्ट सामों के अभिधान प्राचीन वैदिक 
साहित्य में उपलब्ध होते हैं, जिससे इन सामों की प्राचीनता निःसंदिग्ध रूप से सिद्ध 
होती है। ऋग्वेद में बैरूप, बृहत्‌ , रैवत, गायत्र, भद्र आदि सामों के नाम मिलते हैं। 
यजुर्वेद में रथन्तर, बैराज, वैखानस, वामदेव्य, शाक्वर, रैवत, अभीवर्त तथा ऐतरेय 
ब्राह्मण में नौधस, रौरय यौषाजय, अग्निष्टोमीय आदि विशिष्ट सामों के नाम निर्दिष्ट 
किये गये मिलते हैं। इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि साम-गायन अर्वाचीन न होकर 
अत्यन्त प्राचीनकाल से चला आ रहा है। यहाँ तक कि ऋग्वेद के समय में भी इन 
विशिष्ट गायनों का अस्तित्व स्पष्ट रूप से सिद्ध होता है। 


साम का अर्थ 


साम शब्द का प्रयोद दो अर्थो में किया गया मिलता है। ऋक्‌ मन्त्रों के ऊपर गाये 
जो वाले गान ही वस्तुतः 'साम' शब्द के वाच्य हैं, परन्तु ऋकू मन्त्रों के लिए भी 
“साम” शब्द का प्रयोग किया जाता है। पहिले कहा जा चुका है कि साम-संहिता का 
संकलन उद्गाता नाम ऋत्विज के लिये किया जाता है तथा यह उद्गाता देवता के 
स्तुतिपरक मन्त्रों को ही आवश्यकतानुसार विविध स्वरों में गाता है अत: साम का 
आधार ऋक्‌ मन्त्र ही होता है यह निश्चित ही है- (क्रचि अध्यूढं साम- छा०उ० 
१।६।१)। ऋक्‌ और साम के इस पारस्परिक गाढ़ सम्बन्ध को सूचित करने के लिये 


१, यो जागार तम्‌ ऋचः कामयन्ते, यो जागार तमु सामानि यन्ति। (क्र०्वे ५।४४।१४) 
२. उद्गातेव शकुने साम गायसि (ऋ० २।४३।२) 
३. अंगिरसां सामभिः स्तूयमानाः (क्रण्वे० १।१०७।२) 
४. सामानि यस्य लोमानि....... स्कम्भं तं ब्रूहि कतमः स्विदेव सः। (अथर्ववेद १०।७।२०) 
५. ऋचः समानि छन्दांसि....... उच्छिष्ठात्तु जज्ञिरे सवें। (अ०्वे० ११।७।२४) 


६. ऋचं साम यजामहे यासां कर्माणि कुर्वते। (अ०वे० ७।५४।१) 
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इन दोनों में दाम्पत्य-भाव की भी कल्पना की गई है। पति संतानोत्पादन के लिए पत्नी 
को आह्वान करते हुए कह रहा है कि मैं सामरूप पति हुँ, तुम ऋक्रूपा पत्नी हो; मैं 
आकाश हुँ और तुम पृथ्वी हो। अतः आवो, हम दोनों मिलकर प्रजा का उत्पादन करें!। 
“गीतिषु सामाख्या' इस जैमिनीय सूत्र के अनुसार गीति को ही 'साम' संज्ञा प्रदान की 
गई है। छान्दोग्य उपनिषद्‌ में 'स्वर' साम का स्वरूप बतलाया है'। अत: निश्चित है कि 
“साम' शब्द से हमें उन गानों को समझना चाहिए जो भिन्न-भिन्न स्वरों में ऋचाओं पर 
गाये जाते हैं। 

“साम' शब्द की एक बड़ी सुन्दर निरुक्ति बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में दी गई है- 
("सा च अमश्चेति तत्साम्नः सामत्वम्‌''- बृह०३० १।३।२२। 'सा' शब्द का अर्थ 
है ऋकू और 'अम' शब्द का अर्थ है गान्धार आदि स्वर। अतः 'साम' शब्द का 
व्युत्पत्तिलभ्य अर्थ हुआ ऋक्‌ के साथ सम्बद्ध स्वरप्रधान गायन- “तया सह सम्बद्ध: 
अमो नाम स्वर: यत्र वर्तते तत्साम।” जिन ऋचाओं के ऊपर ये साम गाये जाते हैं 
उनको वैदिक लोग 'साम-योनि' नाम से पुकारते हैं। यहाँ यह स्मरण रखना चाहिए कि 
जिस साम-संहिता का वर्णन किया जा रहा है वह इन्हीं सामयोनि ऋचाओं का संग्रहमात्र 
है, अर्थात्‌ साम-संहिता में केवल सामौपयोगी ऋचाओं का ही संकलन है, उन गायनों 
का नहीं, जो साम के मुख्य वाच्य हैं। ये साम “गान-संहिता' में संकलित किये गये हैं। 


सामवेद का परिचय 


सामवेद के दो प्रधान भाग होते है- आर्चिक तथा गाना आर्चिक का शाब्दिक अर्थ 
है क्रक्‌-समूह, जिसके दो भाग हैं- पूर्वार्चिक तथा उत्तरार्चिक। पूर्वार्चिक में ६ प्रपाठक 
या अध्याय हैं प्रत्येक प्रपाठक में दो अर्घ का खण्ड और प्रत्येक खण्ड में एक 'दशति' 
और हर एक 'दशति' में ऋचायें हैं। 'दशति' शब्द से प्रतीत होता है कि इनमें ऋचाओं 
की संख्या दस होनी चाहिए, परन्तु किसी खण्ड में यह दस से कम है। और कहीं दस 
से अधिक। दशतियों में मन्त्रों का संकलन छन्द तथा देवता की एकता पर निर्भर है। 
ऋग्वेद के भिन्न-भिन्न मण्डलों में भिन्न-भिन्न ऋषियों के द्वारा दृष्ट भी ऋचायें एक देवता- 
वाचक होने से यहाँ एकत्र संकलित की गई है। प्रथम प्रपाठक को आग्नेय काण्ड (या 
पर्व) कहते हैं, क्योंकि इसमें अग्नि-विषयक ऋग्‌ मन्त्रों का समवाय उपस्थित किया 
गया है। द्वितीय से लेकर चतुर्थ अध्याय तक इन्द्र की स्तुति होने से 'ऐन्द्र-पर्व' 


१. “अमोऽहमस्मि सा त्वम्‌, सामाहमस्मि ऋक्‌ त्वम्‌, रंह पृथिवी त्वम्‌, ताविह संभाव, 
प्रजामाजनयावहै”- बृह० उ० ६।४।२०; अ०वे० १४।२।७ ऐशब्रा० ८२७) 

२. “का साम्नो गति: ? स्वर इति होवाच”- (छा०उ० १।८४)। “तस्य ह एतस्य साम्नो यः स्व॑ वेद, भवति 
हास्य स्वं तस्य स्वर एव स्वम्‌- बृहदा०उ० १।३।२५)। 
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कहलाता है। पञ्चम अध्याय को “पवमान पर्व” कहते हैं, क्योंकि यहाँ सोम-विषयक 
ऋचायें संगृहीत हैं, जो पूरी की पूरी ऋग्वेद के नवम (पवमान) मण्डल से उद्धृत की 
गई हैं। षष्ठ प्रपाटक को 'आरण्यक पर्व” की संज्ञा दी गई है; क्योंकि देवताओं तथा 
छन्दों की विभिन्नता होने पर भी इनमें गान-विषयक एकता विद्यमान है। प्रथम से लेकर 
पञ्चमाध्याय तक की ऋचायें तो 'ग्राम-गान' कहीं जाती हैं, परन्तु षष्ठ अध्याय की 
ऋचायें अरण्य में ही गाई जाती हैं। इसीलिए इन सबका यहाँ एकत्र संग्रह कर दिया 
गया है। इसके अन्त में परिशिष्ट रूप से 'महानाम्नी' नामक ऋचायें (१०) दी गई ही 
इस प्रकार पूर्वार्चिक के मन्त्रों की संख्या छ सौ पचास (६५०) है। 

उत्तराचिक में ९ प्रपाठक हैं। पहले पाँच प्रपाठकों में दो-दो भाग हैं, जो 
'प्रपाठकार्ध' कहे जाते हैं, परन्तु अन्तिम चार प्रपाठको में तीन-तीन अर्घ हैं। यह 
राणायनीय शाखा के अनुसार हैं। कौथुम शाखा में इन अर्ध को अध्याय तथा दशतियों 
को खण्ड कहने की चाल है। उत्तरार्चिक के समग्र मन्त्रों की संख्या बारह सौ पच्चीस 
(१२२५) है। अतः दोनों आर्चिकों की सम्मिलित मन्त्र-संख्या अठ्ठारह सौ पचहत्तर 
(१८७५) है। ऊपर कहा गया है कि साम ऋचायें ऋग्वेद से संकलित की गई हैं, परन्तु 
कुछ ऋचायें नितान्त भिन्न हैं, अर्थात्‌ उपलब्ध शाकल्य-संहिता में ये ऋचायें बिल्कुल 
नहीं मिलती। यह भी धयान देने की बात है कि पूर्वार्चिक के २६७ मन्त्र (लगभग 
तृतीयांश से कुछ ऊपर ऋचायें) उत्तर्राचिक में पुनरुल्लिखित किये गये हैं। अत: ऋग्वेद 
की वस्तुतः पन्द्रह सौ चार (१५०४) ऋचायें ही सामवेद में उद्धृत है। सामान्यरूपेण 
७५ मन्त्र अधिक माने जाते हैँ,परन्तु वस्तुत: संख्या इससे अधिक हैं। ९९ ऋचायें 
एकदम नवीन हैं, इनका संकलन सम्भवत: ऋग्वेद की अन्य शाखाओं की संहिताओं 
से किया गया होगा। यह आधुनिक विद्वानों की मान्यता है। 


ऋग्वेद की ऋचायें १५०४ + पुनरुक्त २६७=१७७१ 

नवीन ” ९९ + पुनरुक्त ५ = १०४ 
ऋक्‌-साम के सम्बन्ध की मीमांसा 

ऋग्वेद तथा सामवेद के परस्पर सम्बन्ध की मीमांसा यहाँ अपेक्षित है। वैदिक 
विद्वानों की यह धारणा है कि सामवेद में उपलब्ध ऋचायें ऋग्वेद से ही गान के निमित्त 


गृहीत की गई है, वे कोई स्वतन्त्र ऋचायें नहीं है। यह बद्धमूल धारणा नितान्त भ्रान्त 
है। इसके अनेक कारण हैं- 


(क) सामवेद की ऋचाओं में ऋग्वेद की ऋचाओं से अधिकतर आंशिक साम्य 
है। ऋग्वेद का 'अगने युक्ष्वा हि ये तवाऽश्वासो देव साधवः। अरं बहन्ति मन्यवे 
(६।१६।४३) सामवेद में 'अग्ने युक्ष्वा हि ये तवाश्वासो देव साधवः। अरं 
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वहत्या शवः' रूप में पठित है। ऋग्वेद का मन्त्रांश 'अपो महि व्ययति चक्षसे 
तमो ज्योतिष्कृणोति सूनरी' (७1८ १। १) सामवेद में अपो मही वृणुते चक्षुषा 4 
ज्योतिष्‌ कृष्णोति सूनरी रूप धारण करता है' रः; आंशिक साम्य के तथा मन्त्र में 
पादव्यत्यय के अनेक उदाहरण सामवेद में मिलते हैं। यदि ये ऋचायें ऋग्वेद से ही ली 
आ तो वे उसी रूप में और उसी क्रम में गृहीत होतीं, परन्तु वस्तुस्थिति ऐसी 
नहीं हैं। 

(ख) यदि ये ऋचायें गायन के लिए ही सामवेद में संगृहीत हैं, तो केवल उतने 
ही मन्त्रों का ऋग्वेद से संकलन करना चाहिए था, जितने मन्त्र गान या साम के लिए 
अपेक्षित होते। इसके विपरीत हम देखते हैं कि सामसंहिता में लगभग ४५० ऐसे मन्त्र 
हैं, जिन पर गान नहीं है। ऐसे गानानपेक्षित मन्त्रों का संङ्कलन सामसंहिता में क्यों किया 
गया हैं? 

(ग) सामसंहिता के मन्त्र ऋग्वेद से ही लिए गये होते, तो उनका रूप ही नहीं, 
त्युत उनका स्वरनिर्देश भी, तद्वत्‌ होता। ऋग्वेद के मन्त्रो में उदात्त-अनुदात्त तथा 
स्वरित स्वर पाये जाते हैं, जब सामवेद में उनका निर्देश १,२, तथा ३ अंकों के द्वारा 
किया गया है जो 'नारदीशिक्षा' के अनुसार क्रमश: मध्यम, गान्धार और ऋषभ स्वर 
ही ये स्वर अंगुष्ठ, तर्जनी तथा मध्यमा अंगुलियों के मध्यम पर्व पर अंगुष्ठ का स्पर्श 
करते हुए दिखलाये जाते हैं। साममन्त्रों का उच्चारण ऋकमन्त्रों के उच्चारण से नितान्त 
भिन्न होता है। 

(घ) यदि सामवेद ऋग्वेद के बाद की रचना होती, (जैसा आधुनिक विद्वान्‌ 
मानते है), तो ऋग्वेद के अनेक स्थलों पर साम का उल्लेख कैसे मिलता? अंगिरसां 
सामभिः स्तूयमानाः (ऋ. १।१०७।२), उद्गातेव शकुने साम गायति 
(२।४३।२), इन्द्राय साम गायत विप्राय बृहते वृहत्‌ (८।९८।९)- आदि मन्त्रो 
में सामान्य साम का भी उल्लेख नहीं है, प्रत्युत “बृहत्साम' जैसे विशिष्ट साम का भी 
उल्लेख मिलता है। ऐतरेय ब्राह्मण (२।२३) का तो स्पष्ट कथन है कि सृष्टि के आरम्भ 
में ऋक और साम दोनों का अस्तित्व था (ऋक च वा इदमग्रे साम चास्ताम्‌)। इतना 
ही नहीं, यज्ञ की सम्पन्नता के लिए होता, अध्वर्यु तता ब्रह्मा नामक ऋत्विजों के साथ 
“उद्गाता' की भी सत्ता सर्वथा मान्य है। इन चारों ऋत्विजों के उपस्थित रहने पर ही 
यज्ञ की सम्पत्ति सिद्ध होती है और “उद्गाता' का कार्य साम का गायन ही तो है? तब 
साम की अर्वाचीनता क्योकर विश्वसनीय है। मनु ने स्पष्ट ही लिखा है कि परमेश्वर ने 
यज्ञसिद्धि के लिए आग्नि, वायु तथा सूर्य से क्रमशः सनातन ऋक, यजुः तथा सामरूप 
वेदों का दोहन किया (मनुस्मृति १।२३) त्यं ब्रह्म सनातनम्‌' में वेदों के लिए प्रयुक्त 
“सनातन? विशेषण वेदों की नित्यता तथा अनादिता दिखला रहा है। 'दोहन' से भी इसी 
तथ्य की पुष्टि होती है। 
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(ङ) साम का नामकरण विशिष्ट ऋषियों के नाम किया गया मिलता है, तो क्या 
वे ऋषि इन सामों के कर्ता नहीं हैं? इसका उत्तर है कि जिस साम से सर्वप्रथम जिस 
ऋषि को इष्ट प्राप्ति हुई, उस साम का वह ऋषि कहलाता है। ताण्ड्य ब्राह्मण में इस 
तथ्य के द्योतक स्पष्ट प्रमाण उपलब्ध हैं। वृषा शोणो 'अभिकनिक्रदत्‌' 
(ऋ. ९।९७। १३) ऋचा पर साम का नाम वासिष्ठं होने का यही कारण है कि वीड़ 
के पुत्र वसिष्ठ ने इस साम से स्तुति करके अनायास स्वर्ग प्राप्त कर लिया (वसिष्ठं 
भवति, वसिष्टो वा एतेन वैडवः स्तुत्वाऽञ्जसा स्वर्ग लोकमपश्यत्‌- ताण्ड्य ब्रा. 
११।८।१३) “त वो दस्ममृतीषहं' (९।८८।१) मन्त्र पर 'नोधस साम’ के 
नामकरण का ऐसा ही कारण अन्यत्र कथित है (ताण्डय ७।१०।१०)। फलतः 
इष्टसिद्धिनिमित्तक होने से ही सामों का ऋषिपरक नाम है, उनकी रचना के हेतु नहीं। 
इन प्रमाणों पर ध्यान देने से सिद्ध होता है कि सामसंहिता के मन्त्र ऋग्वेद से 
उधार लिये गये नहीं हैं, प्रत्युत उससे स्वतन्त्र हैं और वे उतने ही प्राचीन हैं जितने 
क के मन्त्र अत: सामसंहिता की स्वतन्त्र सत्ता है, वह ऋक संहिता पर आधृत नहीं 
I\ 
सामवेद की शाखायें 
भागवत, विष्णुपुराण तथा वायुपुराण के अनुसार वेदव्यासजी ने अपने शिष्य 
जैमिनिं को साम की शिक्षा दी। कवि जैमिनि ही साम के आद्य आचार्य के रूप में सर्वत्र 
प्रतिष्ठित हैं। जैमिनि ने अपने पुत्र सुमन्तु को, सुमन्तु ने अपने पुत्र सुन्वान्‌ को और 
सुन्वान्‌ ने स्वकीय सूनु सुकर्मा को सामवेद की संहिता का अध्ययन कराया। इस संहिता 
के विपुल विस्तार का श्रेय इन्हीं सामवेदाचार्य सुकर्मा को प्राप्त है इनके दो पट्ट-शिष्य 
हुए-(१) हिरण्यनाभ कौशल्य तथा (२) पौष्यञ्जि, जिनसे सामगायन की द्विविध धारा- 
प्राच्य तथा उदीच्य-का आविर्भाव सम्पन्न हुआ। प्रश्‍न उपनिषद्‌ (६।१) में हिरण्यनाभ 
कोशल-देशीय राजपुत्र के रूप में निर्दिष्ट किये गये हैं। भागवत (१२।६।७८) ने सामगों 
की दो परम्पराओं का उल्लेख किया है- प्राच्यसामगाः तथा उदीच्यसामगाः। ये दोनों 
भौगोलिक भिन्नता के कारण नाम निर्देश हैं। इन भेदों का मूल सुकर्मा नामक सामाचार्य 
के शिष्यों के उद्योंगों का फल है। भागवत ने सुकर्मा के दो शिष्यों का उल्लेख किया 
है- (१) हिरण्यनाभ (या हिरण्यनाभी) कौशल्य, (२) पौष्यज्ञि जो अवन्ति देश के 
निवासी होने से “आवन्त्य” कहे गये हैं। इनमें से अन्तिम आचार्य के शिष्य “उदीच्य 
सामग' कहलाते थे। हिरण्यनाभ कौशल्य, की परम्परा वाले सामग “प्राच्य सामगा: के 
नाम से विख्यात हुए। प्रश्नोपनिषद्‌ (६1१) के अनुसार हिरण्यनाभ कोशल देश के 


१. विशेष द्रष्टव्य 'सिद्धान्त’ पत्रिका, वर्ष १३ के विविध अंकों में श्री दुर्गादत्त त्रिपाठी का 'ऋकसाम सम्बन्ध 
पर कुछ विमर्श' शीर्षक लेख, वाराणसी, सं. २०१३। 
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राजपुत्र थे। फलतः पूर्वी प्रान्त के निवासी होने के कारण उनके शिष्यो को 
'प्राच्यसामगा:' नाम से विख्याति उचित ही है। हिरण्यनाभ का शिष्य पौरववंशीय 
सन्नतिमान्‌ राजा का पुत्र कृत था, जिसने सामसंहिता का चौबीस प्रकार से अपने शिष्यों 
द्वारा प्रवर्तन किया। इसका वर्णन मत्स्यपुराण (४९ अ., ७५-७६ श्लो.), 
हरिवंश (२०।४१-४४), विष्णु (४।१९-५०); वायु (४१1४४), ब्राह्माण्ड 
पुराण (३५।४९-५०), तथा भागवत (१२।६।८०) में समान शब्दों में किया 
गया है। वायु तथा ब्रह्माण्ड में कृत के चौबीस शिष्यों के नाम भी दिये गये हैं। कृत के 
अनुयायी होने के कारण ये सामआचार्य 'कार्त' नाम से प्रख्यात थे- (मत्स्य पुराण 
४९।७६)- 
चतुर्विशतिथा येन प्रोक्ता वै सामसंहिताः। 
स्मृतास्ते ग्राच्यसामानः कार्ता नामेह सामगाः।। 

इनके लौगाक्षि, माङ्गलि, कुल्य, कुसीद तथा कुक्षि नामक पाँच शिष्यों के नाम 
श्रीमद्भागवत (१२।६।७९) में दिये गये हैं, जिन्होंने सौ-सौ सामसंहिंताओं का 
अध्यापन प्रचलित कराया। वायु तथा ब्रह्माण्ड के अनुसार इन शिष्यों के नाम तथा 
संख्या में पर्याप्त भिन्नता दीख पड़ती है। इनका कहना है कि पौष्पिज्ञि के चार शिष्य 
थे-लौगाक्षि, कुथुमि, कुसीदी तथा लाङ्गलि, जिनकी विस्तृत शिष्य परम्परा का विवरण 
इन पुराणों में विशेषरूप से दिया गया है। नाम-धाम में जो कुछ भी भिन्नता हो, इतना 
तो निश्चित सा प्रतीत होता है कि सामवेद के सहस्र शाखाओं से. मण्डित होने में सुकर्मा 
के ही दोनों शिष्य-हिरण्यनाभ तथा पौष्मिञ्जि-प्रधानतया कारण थे। पुराणोपलब्ध 
सामप्रचार का यही संक्षिप्त वर्णन है। 

सामवेद की कितनी शाखायें थीं? पुराणों के अनुसार पूरी एक हजार, जिसकी 
पुष्टि पतञ्जलि के “सहस्रवर्त्मा सामवेदः” वाक्य से भली-भाँति होती है। सामवेद 
गानप्रधान है। अत: संगीत की विपुलता तथा सूक्ष्मता को ध्यान में रखकर विचारने से 
यह संख्या कल्पित सी नहीं प्रतीत होती, परन्तु पुराणों में कहीं भी इन सम्पूर्ण शाखाओं 
का नामोल्लेख उपलब्ध नहीं होता। इसलिये अनेक आलोचकों की दृष्टि में 'वर्त्म' शब्द 
शाखावाची न होकर केवल सामगायनों की विभिन्न पद्धतियों को सूचित करता है। जो 
कुछ भी हो, साम की विपुल बहुसंख्यक शाखायें किसी समय अवश्य थीं, परन्तु 
देवदुयोंग से उनमें से अधिकांश का लोप इस ढंग से हो गया कि उनके नाम भी 
विस्मृतिं के गर्त में विलीन हो गये! 

आजकल प्रपञ्चहदय, दिव्यावदान, चरणव्यूह तथा जैमिनि गृह्यसूत्र (१।१४) के 
पर्यालोचन से १३ शाखाओं के नाम मिलते हैं। सामतर्पण के अवसर पर इन आचायोँ 
के नाम तर्पण का विधान मिलता है- राणायन-सात्यमुग्रि- व्यास- भागुरि ओलुण्डि- 
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गौल्मुलवि- भानु- मानौपमन्यव- काराटि- मशक- गार्ग्य- वार्षगण्यकौथुमि- 
शालिहोत्र-जैमिनि-त्रयोदशैते ये साम्रामगाचार्याः स्वस्ति कुर्वन्तु तर्पिताः। इन तेरह 
आचायों में से आजकल केवल तीन ही आचार्य की शाखायें मिलती है-(१) कौथुमीय 
(र) राणायनीय तथा (३) जैमिनीय। एक बात ध्यान देने योग्य है कि पुराणों में उदीच्य 
तथा प्राच्य सामगों के वर्णन होने पर भी आजकल न उत्तर भारत में साम का प्रचार है, 
न पूर्वी भारत में, प्रत्युत दक्षिण तथा पश्चिम भारत में आज भी इन शाखाओं का 
यत्किञ्चित्‌ प्रकार है। संख्या तथा प्रचार की दृष्टि से कौथुम शाखा विशेष महत्वपूर्ण है। 
इसका प्रचलन गुजरात के ब्राह्मणों में, विशेषत: नागर ब्राह्मणों में है। राणायनीय शाखा 
महाराष्ट्र मै तथा जैमिनीय कर्नाटक में तथा सुदूर दक्षिण के त्रित्रेवेली और तञ्जौर जिले 
में मिलती जरुर है, परन्तु इनके अनुयायियों की संख्या कौथुमों की अपेक्षा अल्पतर है। 


(९) कौथुम शाखा- इसकी संहिता सर्वाधिक लोकप्रिय है। इसी का विस्तृत 
वर्णन पहले किया जा चुका है। इसी की ताण्ड्य नामक शाखा भी मिलती है, जिसका 
किसी समय विशेष प्रभाव तथा प्रसार था। शङ्कराचार्य ने वेदान्त-भाष्य के अनेक स्थलों 
पर इसका नाम निर्देशन किया है, जो इसके गौरव तथा महत्त्व का सूचक है। पच्चीस 
काण्डात्मक विपुलकाय ताण्ड्य-ब्राह्मण इसी शाखा का है। सुप्रसिद्ध छान्दोग्य उपनिषद्‌ 
भी इसी शाखा से सम्बन्ध रखती है*। इसका निर्देश शङ्कराचार्य ने भाष्य में स्पष्टतः 
किया है। 

(२) राणायनीय शाखा- इसकी संहिता कौथुमों से कथमपि भिन्न नहीं हैं। दोनों 
मन्त्र-गणना की दृष्टि से एक ही हैं। केवल उच्चारण में कहीं-कहीं पार्थक्य उपलब्ध होता 
है। कौथुमीय लोग जहां 'हाउ' तथा “राइ? कहते हैं, वहाँ राणायनीय गण “हाबु' तथा 
“ायी' उच्चारण करते. हैं। राणायनीयों की एक अवान्तर शाखा सात्यमुग्रि है जिसकी 
एक उच्चारण विशेषता भाषा-विज्ञान की दृष्टि से नितान्त आलोचनीय है। आपिशली 
शिक्षारे तथा महाभाष्य ने स्पष्टतः निर्देश किया है कि सात्यमुग्रि लोग एकार तथा 
ओकार का हृस्व उच्चारण किया करते थे। आधुनिक भाषाओं के जानकारों को याद 
दिलाने की आवश्यकता नहीं है कि प्राकृत भाषा तथा आधुनिक प्रान्तीय अनेक भाषाओं 


१. “अन्येऽपि शाखिनः ताण्डिनः शाट्यायिनः”-(शां.मा. ३/३/२७) 

२. “यथा ताण्डिनामुपनिषदि, षषछे प्रपाठके स आत्मा”- (शां. भा. ३।३।३६)। 
स आत्मा....छान्दोग्य उपनिषद्‌ (६८।७) का एक विख्यात अंश है। 

३. “छान्दोगानां सात्यमुग्रि राणायनीया हस्वानि पठन्ति-” (आपि. शि.) 


. ४. “ननु च भोश्छन्दोगानां सात्यसुग्रि-राणायनीया अर्धमेकारं ...... अर्धमोंकारञ्च अधीयते। सुजाते ए 


अश्चसूनृते। अध्ववों ओ अद्रिभिः सुतम्‌ - (सामवेद १।१।८।३) महाभाष्य १।१।४, ४८) 
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में “ए' तथा 'ओ' का उच्चारण हस्व भी किया जाता है। इस विशेषता की इतनी प्राचीन 
और लम्बी परम्परा हैं; भाषाविदों के लिए यह ध्यान देने की वस्तु हैं 

(३) जैमिनीय शाखा- हर्ष का विषय है कि इस मुख्य शाखा के समग्र अंश 
संहिता, ब्राह्मण श्रौत तथा गृह्यसूत्र-आजकल उपलब्ध हो गये हैं। जैमिनीय संहिता 
नागराक्षर में भी लाहौर से प्रकाशित हुई है। इसके मन्त्रों की संख्या १६८७ है, अर्थात्‌ 
कौथुम शाखा से एक सौ बयासी (१८२) मन्त्र कम हैं। दोनों में पाठभेद भी नाना प्रकार 
के हैं। उत्तरार्विक में ऐसे अनेक नवीन मन्त्र हैं। दोनों में पाठभेद भी नाना प्रकार के है। 
उत्तरार्चिक में ऐसे अनेक नवीन मन्त्र हैं जो कौथुमीय संहिता में उपलब्ध नहीं होते*, 
परन्तु जैमिनीयों के सामगान कौथुमों से लगभग एक हजार अधिक हैं। कौथुमगान केवल 
२७२२ हैं, परन्तु इनके स्थान पर जैमिनीय गान छत्तीस सौ इक्यासी (३६८१) हैं। 
इन गानों के प्रकाशन होने पर दोनों की तुलनात्मक आलोचना से भाषाशास्त्र के अनेक 
सिद्धान्तों का परिचय मिलेगा। तबलकार शाखा इसकी अवान्तर शाखा है, जिससे 
लघुकाय, परन्तु महत्त्वशाली, केनोपनिषद्‌ सम्बद्ध है। ये तवलकार जैमिनि के शिष्य 
बतलाये जाते हैं 


ब्राह्मण तथा पुराण के अध्ययन से पता चलता है कि साममन्त्रो, उनके पदों तथा 
सामगानों की संख्या अद्यावधि उपलब्ध अंशों से कहीं बहुत ही अधिक थी। शतपथ में 
साममन्त्रो के पदों की गणना चार सहस्र बृहती बतलाई गई है, अर्थात्‌ ४ हजार 
५३६-१,४४,०००, अर्थात्‌ साममन्त्रो के पद एक लाख ४४ हजार थे। पूरे सामों की 
संख्या थी आठ हजार तथा गायनों की संख्या थी चौदह हजार आठ सौ बीस १४८२० 
(चरण ब्यूह)। अनेक स्थलों पर बार-बार उल्लेख से यह संख्या अप्रामाणिक नहीं प्रतीत 
होती। इस गणना में अन्य शाखाओं के सामों की संख्या अवश्य ही सम्मिलित की गई 
ह 

कौथुम शाखीय सामगान दो भागों में हैं- ग्रामगान तथा आरण्यगान। यह 
औधनगर से श्री ए. नारायण स्वामिदीक्षित के द्वारा सम्पादित होकर १९९९ विक्रम सं. 
में प्रकाशित हुआ है। 

जैमिनीय साम-गान का प्रथम प्रकाशन संस्कृत विश्वविद्यालय वाराणसी से अभी 
चार वर्ष पूर्व २०३३ वि. सं. में हुआ है। यह सामगान पूर्वार्चिक से सम्बद्ध मन्त्रं पर 
ही है। इसके तीन भाग है- आग्नेय, ऐन्द्र तथा पावमान। इनमें आदिम तथा अन्तिम पर्व 


१. द्रष्टव्य श्रीपाद सातबलेकर द्वारा सम्पादित सामवेद का परिशिष्ट भाग, पृ. २८६-२९७। 


२. “अथेतरी वेदों व्यौहात्‌। द्वादशैव बृहती सहस्राणि अष्टो यजुषा चत्वारि साम्नाम्‌ ' 
(बृह. १०।४।२।२३ )पा 
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का विशेष विभाग नहीं हैं, परन्तु एन्द्रपर्व के चार भाग हैं। पूरे ग्रंथ में गान संख्या 
१२२४ है (एक सहस्र दो सौ चौबीस)। कौथुमीय सामसंहिता से जैमिनीय साम संहिता 
के पाठ में सर्वथा भेद नहीं है, परन्तु गान प्रकार सर्वथा भिन्न है। अभी तक केवल प्रथम 
भाग ही प्रकाशित है। द्वितीय खण्ड हस्तलेख में ही है। 


सामगान पद्धति 

इन्हीं सामयोनि मन्त्रों का आश्रय लेकर ऋषियों ने गान मन्त्रों की रचना की है। 
गान चार प्रकार के होते है-(१) (ग्राम) गेय गान (जिसे 'प्रकृतिगान' तथा “वेय गान' 
भी कहते है); (२) आरण्यक-गान, .(३) ऊहगान और (४) ऊह्य-गान (या रहस्य- 
गान)। इन गानों में वेय-गान पूर्वार्चिक के प्रथम पाँच अध्याय के मन्त्रों के ऊपर होता 
है। अरण्य गान आरण्यक पर्व में निर्दिष्ट मन्त्रों पर ऊह और ऊह्य उततरार्चिक में 
उल्लिखित मन्त्रों पर मुख्यतया होता है। भिन्न-भिन्न शाखाओं में इन गानों की संख्या 
भिन्न-भिन्न है सबसे अधिक गान जैमिनीय शाखा में उपलब्ध होते हैं। यथा- 


कौशुमीय गान जैमिनीय गान 


वेयगान ११९७ १२३२ 
अरण्यगान २९४ २९१ 
ऊहगान १०२६ १८०२ .: 
ऊह्यगान _२०५ _ ३५६ 
कुलयोग _ २७२२ ३६८१ 


भारतीय संगीतशास्त्र का मूल इन्हीं साम-गायनों पर अवलम्बित है। भारतीय 
संगीत जितना सूक्ष्म, बारीक तथा वैज्ञानिक है वह संगीत के समदारों से अपरिचित नहीं 
हैं, परन्तु विद्वज्जनों की अवहेलना के कारण उसकी इतनी बड़ी दुरवस्था आजकल 
उपस्थित है कि उसके मौलिक सिद्धान्तों को समझना एक बड़ी विषम समस्या है। साम- 
गायन की पद्धति के रहस्य का ज्ञान उसी प्रकार दुरूह है। एक यों ही साम के जानने 
वाले कम हैं तिस पर सामगानों को ठीक स्वरों में गाने वालों की संख्या तो उंगलियों 
पर गिनने लायक है, परन्तु फिर भी जानने वालों का नितान्त अभाव नहीं है। यदि 
गायक के गले में लोच हो और वह उचित मूर्छना, आरोह और अवरोह का विचार कर 
सामगायन करे, तो विचित्र आनन्द आता है। वह साम मन्त्रार्थ न जानने पर भी हृदय 
को बरबस खींच लेता हैं। इसके लिए सामवेदीय शिक्षाओं की शिक्षा परमावश्यक है। 


नारद शिक्षा के अनुसार साम के स्वरमण्डल इतने हैं-७ स्वर, ३ ग्राम, २१ 
मूर्छना तथा ४९ तान। इन सात स्वरों की तुलना वेणु-स्वर से इस प्रकार हैं- 
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साम वेणु 

१ प्रथम मध्यम। म 
२ द्वितीय . गान्धार। ग 
३ तृतीय ऋषभा रे . 
४ चतुर्थ षड्ज। सा 
५ पञ्चम निषाद नि 
६ षष्ठ धैवता ध 
७ सप्तम पञ्चम। प 


सामगानों में ये ही ७ तक के अंक तत्त्‌ स्वरों के स्वरूप को सूचित करने के 
लिए लिखे जाते हैं। साम-योनि मन्त्रों के ऊपर दिये गये अङ्को की व्यवस्था दूसरे प्रकार 
की होती है। सामयोनि मन्त्रों के सामगानों के रूप में ढालने पर अनेक संगीतानुकूल 
शाब्दिक परिवर्तन किये जाते हैं। इन्हें “सामविकार' कहते हैं, जो संख्या में ६ प्रकार 


के होते हैं- 
(१) 
(२) 


(३) 
(४) 
(५) 


(६) 


विकार = शब्द का परिवर्तन। 'अग्ने' के स्थान पर ओग्नायि। 
विश्लेषण = एक पद का पृथक्करण, यथा 'वीतये' के स्थान पर 
“वोयि तीया २ वि" 

विकर्षण = एक स्वर का दीर्घ काल तक विभिन्न उच्चारण; ये-या २३ 
यि। 

अभ्यास = किसी पद का बार-बार उच्चारण, यथा 'तोयायि' का दो 
बार उच्चारण। 

विराम > सुभीते के लिए किसी पद के बीच में ठहर जाना, यथा 
“गणानि हब्यदातये' में 'ह” पर विराम लेना। 

स्तोभ = औ, होवा, हाउआ आदि गानानुकूल पदा 


ये विकार भाषाशाख की दृष्टि से भी नितान्त मननीय हैं। 


साम का विशिष्ट परिचय ई 

“साम? रूढ़ शब्द है, जिसका अर्थ गान अथवा गीति है, जैसा कि जैमिनि ने 
'गीतिषु सामाख्या' (जै.सू. २।९।३६) में बतलाया है। गान-विशेष का रथन्तर, 
बृहत्‌ आदि नामकरण है। 'साम' शब्द सामान्य गान वाची है और रथन्तर, वृहत्‌ आदि 
शब्द गानविशेष के वाचक हैं। रथन्तर, बृहत्‌ आदि नामकरण का प्रयोजक अध्येतृ 
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प्रसिद्ध ही है। गायत्र्यादि सभी छन्दों में सामगान है। उदाहरणार्थ- “अग्न आयाहि 
चीतये' (छन्द आर्थिक १।९।९), इस गायत्रीछन्दस्य ऋचा पर वेयगान १।१।१ में 
साम है। “पुरुत्वादाशिव' (छं. आ. २।१।१) इस उष्णिक छन्दस्क ऋचा पर वेयगान के 

२।२।९.९ में साम है। 'यज्ञयज्ञा वो' (छं.आ. ९।१।३५) इस बृहती छन्द की 
ऋचा पर वेयगान १।२।२७ में साम है। 'स्वादोरित्थ विषूवतो' (छं. आ. 
५।१।१९) इस षड्क्तिछन्दस्क ऋचा पर वेयगान ११।१।६ में, “आ जुहोता 
हविषा' (छ.आ. ९।२।९) इस त्रिष्ठुप्‌ छन्द की ऋचा पर वेयगान २।१।३४ में, 
“चित्र इन्च्छिषो, (छं.आ. १।२।१०) इस जगती छन्द की ऋचा पर वेयगान 
२।१।३५ में साम है। इसी प्रकार अतिजगती, शक्वरी, अतिशक्वरी, अष्टि तथा 
अत्यष्टि नामक अतिछन्दक ऋचाओं पर भी साम हैं।' 
सामवेदीय शाखाओं का संहिता भाग में पार्थक्य कौथुमी एवं जैमिनीय शाखा के 
संहिता-अन्थो को देखने से प्रतीत होता है। इसी प्रकार गान-भाग में भी पार्थक्य हैं, वा 
नहीं? यह अनुभवराहित्य के कारण निश्चित रूप से कहना कठिन है। सम्भव है कि 
संहिता भाग में पार्थक्य की तरह गान-भाग में भी कुछ वैशिष्ट्य हो। कौथुमी शाखा से 
भिन्न जैमिनीय शाखा के कुछ मन्त्र ऋग्वेद संहिता में मिलते हैं। सामों का परस्पर 
वैशिष्टय विकार, विश्लेषण, विकर्षण, अभ्यास, विराम तथा स्तोभ के कारण होता है। 
यज्ञो में औद्गातृगण के चारों ऋत्विजों के कर्मकलापों में कहीं-कहीं भिन्नता और 
कहीं-कहीं सहकारिता है। इसका विधान श्रौतसूत्रों द्वारा अवगत हो सकताँ है। सामों का 
यज्ञां में कहीं-कहीं केवल प्रस्तोता के लिए, तो कही उद्गाता के लिए गान करने का 
विधान है और कहीं-कही प्रस्ताव, उद्गीथ, प्रतिहार, उपद्रव तथा निधन रूप से गान 
है पाँच भाग करके विभिन्न अंशों के विभिन्न ऋत्विजों द्वारा उच्चारण करने की विधि 
| 
पूर्वाचिक का उत्तरार्चिक से यही सम्बन्ध है कि उत्तरार्चिक में जो प्रगाथ किंवा 
तीन-चार ऋचाओं के सूक्त हैं, उनमें अधिकतर पहली ऋचाएँ पूर्वार्चिक में पठित हैं। 
पूर्वाचिक में नानाविध सामों की योनिभूत ऋचाएँ पठित है और उत्तरार्चिख में प्रगाथ 
तथा तृचादि सूक्त पठित हैं। एक प्रगाथात्मक या तृचाध्यात्मक सूक्त में पूर्वार्चिकान्तर्गत 
योनिभूत ऋक पहली है और अन्य दो उत्तर ऋचाएं हैं पूर्वाचिक तथा उत्तरार्चिक संबन्ध 
को लेकर पाश्चात्य विद्वानों ने पर्याप्तरूपेण मीमांसा की है। डाक्टर कैलेण्ड तो कभी 
उत्तरार्चिक को ही दोनों में अपेक्षाकृत प्राचीनतर मानते थे, परन्तु अब उन्होंने अपने ही 
पूर्व मत को भ्रान्त मानकर छोड़ दिया है। पूर्वार्चिक के प्राचीनतर होने का यही कारण 
नहीं है कि यह ऋचाओं का संग्रह 'पूर्व' शब्द के द्वारा सूचित होने से काल क्रम में 
प्राचीन है, परन्तु इसके लिए अन्य कारण भी हैं। सामविधान ब्राह्मण में उत्तरर्चिक के 
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मन्त्रो का उद्धरण कही भी नहीं है। अथर्व-परिशिष्ट (४६1३1६) के अनुसार सामवेद की 
अन्तिम ऋचा वही है जो पूर्वार्चिक की उपान्त्य ऋचा है (सा.सं. ५८४)। इन्हीं प्रमाणों 
के आधार पर डा. ओल्डनबर्ग ने जो पूर्वार्चिक को अपेक्षाकृत पूर्वतर माना है वह उचित 
ही है। डा. कैलेण्ड का कहना है कि उद्गातागण यज्ञ में प्रयुज्यमान ऋचाओं को ऋग्वेद 
से ही साक्षात्‌ रूप से प्रथमतः ग्रहण किया करते थे। अनन्तर ये मन्त्र कालान्तर में 
उत्तरार्चिक में संगृहीत कर लिये गये। अत: उत्तरार्चिक निश्चितरुपेण यज्ञोपयोगी ऋचाओं 
का अवान्तरकालीन उपयोगी संग्रह है। इतना ही नहीं; इनके ऊपर आश्रित ऊह-गान 
तथा ऊह्य-गान को भी वे सामवेदीय ग्रन्थों में सबसे पीछे विरचित मानते हैं\। वे इन 
गानग्रन्थों को ताण्ड्य-ब्राह्मण से पीछे, लाट्यायन श्रौतसूत्र से पीछे, आर्षेय कल्प तथा 
पुष्यसूत्र से भी पीछे मानने का इसलिए आग्रह करते हैं कि द्राह्मायण श्रौतसूत्र के 
टीकाकार धन्वी ने स्पष्ट शब्दों में कहा है कि ऊहगान तो सूत्रकार के पीछे निर्मित हुआ 
है। निष्कर्ष यह है कि आधुनिक अनुशीलन से भी पूर्वार्चिक उत्तरार्चिक की अपेक्षा 
प्राचीनतर सिद्ध होता है। 


गानों के प्रकार 


गान चार प्रकार के हैं, जिनके निर्देशक भिन्न-भिन्न ग्रन्थ हैं। इन चारों के नाम हैं- 
(१) वेयगान (या ग्रामे गेय गान); (२) आरण्य-गान, (३) ऊहगान तथा 
(४) ऊहागान। प्रथम दो गान (वेय तथा आरण्य) योनिगान हैं, तथा ऊह और ऊह्य 
विकृति-गान कहे जाते हैं। ऊह की प्रकृति वेय-गान है, तथा ऊह्य की प्रकृति (या योनि) 
आरण्य-गान है। इसका तात्पर्य यह है कि वेयगान मैं प्रयुक्त स्वररागादि का आश्रय 
लेकर ही ऊहगान का निर्माण होता है और आरण्य गान के स्वररागादि के आधार पर 
ही ऊह्यगान की रचना की गई हैं। इन चारों गानों के स्वरूप का पार्थक्य उनके नामकरण 
से भली भाँति चलता है। वेयगान का दूसरा नाम है- ग्रामे गेय गान, अर्थात्‌ वह ग्राम 
में, समाज में गाने योग्य होता हैं, परन्तु “आरण्य गान' के अन्तर्गत साम अरण्य में 
ही गाने योग्य होते हैं। सामवेदियों की मान्यता है कि आरण्य-गान के स्तोभ इतने 
विलक्षण तथा विचित्र हैं कि आम में गाने पर उनसे अनर्थ होने की सम्भावना रहती है। 
वे इतने पवित्र होते हैं कि अरण्य के पूत वातावरण में ही उनका उचित गायन किया 
जा सकता है और उचित प्रभाव उत्पन्न किया जा सकता है। 'ऊह' का अर्थ है ऊहन, 
किसी अवसरविशेष पर मन्त्रों का सामायिक परिवर्तन। इसी व्याख्या के अनुसार 'ऊह- 
गान” सोमयाग के अवसर पर प्रयोजनीय सामों का नाम है। 'ऊह्म-गान' का पूरा नाम 
उद्य (रहस्य) गान है तथा रहस्यात्मक होने के कारण ही ये “आरण्य-गान' के विकृतिः 


१. द्रष्टव्य साण्ड्य-ब्राह्मण का अंग्रेजी अनुवाद, भूमिका १०-१५, (कलकत्ता, १९३१) १० 
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गान माने जाते हैं। आरण्य गान के समान ये गान भी रहस्यात्मक होते हैं और इसीलिए 
सर्व-साधारण के सामने समाज के भीतर इनका गायन निषिद्ध माना जाता है।' 


मन्त्रों पर साम निश्चित ही है। किस ऋचा पर कौन से तथा कितने साम होंगे? 
इसका निश्चय वैदिकों की परम्परा से होता आया है। साम अनियत नहीं, किन्तु नियत 
हैं। नियमन का बीज वैदिक प्रसिद्ध ही मानना उचित है। सामवेद में पठित समग्र 
ऋचाओं पर साम हों, ऐसा कोई नियम नहीं है। कतिपय ऋचाओं पर साम का सर्वथा 
अभाव हैं। ऋचायें उत्तराचिंक में ही पाई जाती हैं। उदाहरणार्थ “यत्र बाणाः सम्पतन्ति 
कुमारा विशिखा इव' (सामवेद सं. १८६६), “भद्र कर्णेभिः शृणुयाम देवाः' 
(सामवेद सं. १८७४), "आशुः शिशानों वृषभो न भीमः' (साम.सं. १८४९) 
ऋचाओं पर कोई भी गान गानग्रन्थों में नहीं दिये गये हैं। ऋचा-विशेष पर सामों को 
संख्या भी वैदिक प्रसिद्धि से ही नियत हैं। ऐसी अनेक ऋचायें मिलती हैं जिनके ऊपर 
चारों प्रकार के गान होते हैं और वे भी अनेक प्रकार के मिलते हैं। उदाहरणार्थ "अया 
रुचा हरिण्या' (सा.सं. ४६३) तथा 'अयं पूषा रयिर्मगाः' (सा.सं. ५४६ तथा 
८९८) के ऊपर पूर्वोक्त चारों प्रकार के गान मिलते हैं। द्वितीय ऋचा पर तो समग्र सामों 
की संख्या २५ है। इतना ही नहीं, एक ऋचा के ऊपर प्रयुक्त सामों की सबसे बड़ी 
संख्या ६१ हैं, जो “पुनानः सोम धारया' (ऋ. ९।९०७।४; सा. सं. ५११) के 
ऊपर गाये जाते हैं। इससे उतर कर सामों की दूसरी बड़ी संख्या ५९ है, जो “पुरोजिती 
वो अधस’ (सा. सं. ५४५) ऋचा के ऊपर अधष्ठित होते हैं। तीसरी संख्या ४८ सामों 
की हैं; “जो धारया पावकया” (सा.सं. ६९८) के ऊपर गाये जाते हैं। २५ सामों को 
रखनेवाली ऋचायें तो संख्या में अनेक हैं। इन विशिष्ट सामों की स्थिति तथा संख्या 
का नियम प्राचीन वैदिक परम्परा के ही ऊपर आश्रित है। 


स्तोभ तथा विष्टुति 


शस्र तथा स्तोत्र में अन्तर होता है। शस्त्र का लक्षण है- 'अप्रगीतमन्त्रसाध्या 
स्तुतिः शस्रम्‌' अर्थात्‌ बिना गाये गए मन्त्र के द्वारा सम्पादित स्तुति) 'शस्त्र' ऋग्वेद 
में होता है और स्तोत्र सामवेद में। स्तोत्र का स्पष्ट अर्थ है- 'प्रगीत-मन्त्र- साध्या 
स्तुतिः स्तोत्रम्‌।' स्तोभ भी स्तुति का ही एक प्रकारान्तर है। स्तोभों का प्रयोग भी यज्ञ 
यागों में होता है। इनका विशेष वर्णन ताण्ड्यब्राह्मण में किया गया है! स्तोभ की संख्या 
नौ है- (९) त्रिवृत्‌,(२) पञ्चदश, (३) सप्तदश, (४) एकर्विश, (५) त्रिणव, 


१५ इन गानग्रन्थों का संग्रह पण्डित सत्यन्रत सामश्रमी ने अपने सामवेद के प्रकाण्ड संस्करण (५जिल्दों में) 
किया है। हाल में सातवलेकर ने वेय तथा अरण्यगान को एक साथ प्रकाशित किया है (औध १९४२) 


२. द्रष्टव्य सातवलेकर द्वारा सम्पादित 'सामवेद' पृ. २२४ (औध, १९४२) 
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(६) त्रयखिश, (७) चतुर्विश, (८) चतुश्चत्वारिंश तथा (९) अष्टचत्वारिंश। ये 
स्तोभ प्राय: तृच पर हुआ करते हैं। इन तृचों को तीन पर्याय में गाने का नियम है और 
प्रत्येक पर्याय में तृचों पर साम के गान की आवृत्ति का नियम है। इस प्रकार तृतीय 
पर्याय में स्तोभ का स्वरूप निष्पन्न हो जाता है। इस आवृत्ति-जन्य गान के प्रकार की 
संज्ञा विष्ठुति' (-विशेष स्तुति) है। इन नवों स्तोभों को समग्र विष्टुतियाँ संख्या में २८ 
2 जिनका विशेष वर्णन ताण्ड्य-ब्राह्मण के द्वितीय तथा तृतीय अध्याय में दिया गया 

। हँ 

उदाहरणार्थ 'पञ्चदशस्तोभ' को लीजिए। इसकी तीन विष्ट॒तियाँ होती हैं। प्रत्येक 
विष्टुति में तूच की प्रत्येक ऋचां का गायन तीन पर्याय में सिद्ध होता है। प्रतिपर्याय में 
५ बार गायन होता है, जिससे मिलाकर पूरा गायन १५ बार सम्पन्न होता है। प्रथम 
पर्याय में पहली ऋचा को तीन बार तथा दूसरी ओर तीसरी को एक-एक बार गाना 
पड़ता है। द्वितीय पर्याय में प्रथम तथा द्वितीय ऋचा एक-एक बार तथा तृतीय ऋचा को 
तीन बार गाना होता है। इस प्रकार पूरे पर्यायों की समाप्ति पर पन्द्रह बार गायन होने 
से इसे “पञ्चदश स्तोभ' का अन्वर्थक नाम दिया गया है। इसी प्रकार अन्य स्तोभों की 
भी दशा है। 
साम के विभाग 

साम-गायन की पद्धति बहुत ही कठिन है, उसकी ठीक-ठीक जानकारी के लिये 
सूक्ष्म अध्ययन की आवश्यकता है। साधारण ज्ञान के लिये यह जानना पर्याप्त है कि 
सामगान के पाँच भाग होते हैं:- 

(९) प्रस्ताव- यह मन्त्र का आरम्भिक भाग है जो हूँ? से प्रारम्भ होता है। इसे 
प्रस्तोता नामक ऋत्विज्‌ गाता है। (२) उद्गीथ-इसे साम का प्रधान ऋत्विज्‌ उद्गाता 
गाता है। इसके आरम्भ में ऊँ. लगाया जाता है। (३) प्रतीहार-इसका अर्थ है दो को 
जोड़ने वाला। इसे प्रतिहर्ता नामक क्रत्विज्‌ गाता है। इसी के कभी कभी दो टुकड़े कर 
दिये जाते हैं। (४) उपद्रव-जिसे उद्गाता गाता है तथा (५) निधन-जिसमें मन्त्र के दो 
पद्यांश या ऊँ. रहता हैं। इनका गायन तीनों ऋत्विज्‌ - प्रस्तोता, उद्गाता, प्रतिहर्ता- 
एक साथ मिलकर करते हैं। उदाहरण के लिए सामवेद का प्रथम मन्त्र लीजिये- 

अग्न आयाहि वीतये गृणानो हव्यदातये। 
नि होता सत्सि बर्हिषि।। 

इसके ऊपर जिस साम का गायन किया जायेगा उसके पाँचों अङ्ग इस प्रकार हैं- 

(१) हुँ ओग्नाइ (प्रस्ताव)। 

(२) ओम्‌ आयाहि बीतये गृणानो हव्यदातये (उद्गीथ)। 


) 
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(३) नि होता सत्सि बर्हिषि ओम्‌ (प्रतिहार) 
इसी प्रतिहार के दो भेद होंगे, जो दो प्रकार से गाये जायँगे:- 
(४) नि होता सत्सि व (उपद्रव) 
(५) हिषि ओम्‌ (निधन) . 


इसी साम को जब.तीन बार गाया जाता है तब उसे 'स्तोभ' कहते हैं। सामगायन 
के लिये स्वर को कभी.हस्व और कभी विकृत या परिवर्तित करना पड़ता है, जैसे- 
पूर्व मन्त्र के अग्न का गायन में परिवर्तित रूप 'ओग्नाइ' हो जाता है। गायन में पूर्ति 
के लिये कभी-कभी निरर्थक पद भी जोड़ दिये जाते हैं, जैसे- औ, हो, वा, हा आदि। 
इन्हें 'स्तोभ” कहते हैं। 

छान्दोग्य उपनिषद्‌ के अनुसार साम सप्तविध या सात प्रकार का होता हैं 
(१) हिंकार, (२) प्रस्ताव; (३) आदि, (४) उद्गीथ, (५) प्रतिहार, (६) उपद्रव और 
(७) निधन। ऊपर निर्दिष्ट पञ्चविध साम के ही अवान्तर भेद करने से इन सप्तविध 
सामों की उत्पत्ति होती है। उदाहरण के लिये साम के प्रथम मन्त्र के ऊपर तीन साम 
विहित हैं, जिनमें से प्रथम साम नीचे दिया जाता है। अन्य दो साम गानग्रंथ में देखे जा 
सकते हैं- 
गान ९ 

(९) गीतमस्य पर्कम्‌- ओरनाई! आया ही5३। बोइ तो याउ? ३। तोयाऽर इ। 
ग्रणानो ह। व्यदा तो याऽ२३। तो याउ२ इ। नाइ होता साउ२३। त्साठर इ। वाऽ२ ३ 
४ ओ हो वा। होडर ३ ४ बी॥१॥ 


(४) अथर्ववेद FS 

वेदों में अन्यतम अथर्ववेद एक भूयसी विशिष्टता से संचलित है। ऋग्वेद आदि 

तीनों वेद आमुष्मिक फल देने वाले हैं, अर्थात्‌ इन वेदों में. दिये गये मन्त्रं के द्वारा 
स्वर्गलोग की प्राप्ति आदि परलोक-सम्बन्धी विषयों का प्रतिपादन किया गया है, परन्तु 
अथर्ववेद ऐहिक फल देने वाला भी है। इस जीवन को सुखमय तथा दुःख विरहित 
बनाने के लिये जिन साधनों की आवश्यकता होती है, उनकी सिद्धि के लिये नाना 
अनुष्ठानों का विधान इस वेद में किया गया है। यज्ञ के पूर्ण निष्पादन के निमित्त जिन 
चार ऋत्विजों की आवश्यकता होती हैं, उनमें से अन्यतम ऋत्विज्‌ - ब्रह्मा का साक्षात्‌ 
सम्बन्ध इसी वेद से हैं। ब्रह्मा नामक ऋत्विज्‌ यज्ञ का अध्यक्ष होता है। इस काय के 
लिए ब्रह्मा का सर्ववेदविदू होना अनिवार्य है तथा उसको मानस बल से सम्पन्न भी होना 
चाहिए। परन्तु उसका प्रधान वेद अथर्ववेद ही होता है। ब्राह्मण ग्रन्थों में ब्रह्मा का महनीय 
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गौरव अनेकत्र वर्णित है। गोपथ-ब्राह्मण (३।२) का कथन है कि तीनों वेदों के द्वारा यज्ञ 
के केवल एक पक्ष का ही संस्कार होता है। ब्रह्मा मन के द्वारा यज्ञ के दूसरे पक्ष का 
संस्कार करता है।' ऐतरेय-ब्राह्मण (५1३३) के अनुसार यज्ञ के दो मार्ग हैं- वाक्‌ तथा 
मन। वचन के द्वारा वेदत्रयी यज्ञ के एक पक्ष को संस्कृत बनाती हैं, दूसरे पक्ष का 
संस्कार ब्रह्मा करता है और वह मन के द्वारा करता है। इन कथनों से स्पष्ट है कि यज्ञ 
के पूर्ण संस्कार के लिये अथर्ववेद की नितान्त आवश्यकता होती हैं। 


पुरोहित के लिए अथर्ववेद का ज्ञान इसलिये आवश्यक होता है कि वह राजा 
के शान्ति और पौष्टिक कार्यों का सम्पादन अथर्ववेद के द्वारा ही करता है। अथर्व 
परिशिष्ट का तो यहां तक कहना है कि जिस राजा के जनपद में अथर्ववेद का ज्ञाता 
निवास करता है वह राष्ट्र उपद्रवहीन होकर वृद्धि को प्राप्त होता है। इस प्रकार ऐहिक 
तथा आमुष्मिक, लौकिक तथा पारलौकिक, विषयों का प्रतिपादन होने के कारण 
अथर्ववेद वैदिक संहिताओं में अपना वैशिष्टय रखता है। 


अथर्ववेद के उपलब्ध अनेक अभिधानों में अथर्ववेद, ब्रह्मवेद, अंगिरोवेद, 
अथर्वाङ्गिरस वेद आदि नाम मुख्य हैं। 'अथर्व” शब्द की व्याख्या तथा निर्वचन निरुक्त 
(११।२।१७) तथा गोपथ-ब्राह्मण (१1४) में मिलता हैं। 'थर्व' धातु कौटिल्य तथा 
हिंसावाची है। अतएव 'अथर्व' शब्द का अर्थ है अकुटिलता तथा अहिंसा वृत्ति से मन 
की स्थिरता प्राप्त करने वाला व्यक्ति। इस व्युत्पत्ति की पुष्टि में योग के प्रतिपादक अनेक 
प्रसंग स्वयं इस वेद में मिलते हैं (अथर्व ६।१;१०।२।२६-२८)। होतृवेद आदि नामों 
की तुलना पर ब्रह्मकर्म के प्रतिपादक होने से अथर्ववेद 'ब्रह्मवेद' कहलाता है ब्रह्मवेद 
नाम का यही मुख्य कारण है। ब्रह्मज्ञान का अंशत: प्रतिपादन है, परन्तु वह बहुत कम 
है। 

'अधर्वाङ्गिरस' पद की व्याख्या करने से प्रतीत होता है कि यह वेद दो ऋषियों 
के द्वारा दृष्ट मन्त्रों का समुदाय प्रस्तुत करता है। अथर्व-दृष्ट मन्त्र शान्ति पुष्टि कर्मयुक्त 
हैं तथा अङ्गिरस-दृष्ट मन्त्र आभिचारिक हैं। इसलिए वायुपुराण (६५।२७) तथा ब्रह्माण्ड 
पुराण (२।१।३६) में अथर्ववेद को घोर कृत्याविधि से युक्त तथा प्रत्यंगि रस योग से 
युक्त होने से कारण 'द्विशरीर शिरा: कहा गया है। 'प्रत्यज्निस्सयोग' का तात्पर्यं अभिचार 
का प्रतिविधान अर्थात्‌ शान्तिपुष्टि कर्म हौ इन अभिधान से स्पष्ट है कि अथर्ववेद में दो 
प्रकार के मन्त्र संकलित हैं-शान्ति-पौष्टिक कर्मवाले तथा आभिचारिक कर्मवाले। 
'आंगिरसंकल्प' में मारण, मोहन, उच्चाटन आदि प्रख्यात षद्कमों का विधान बतलाया 


१. स वा एप त्रिभिवैदैयजञस्यान्यन्तरः पक्षः संस्क्रियते। 
मनसैव ब्रह्मा यजञस्यान्यन्तरं पक्षं संस्करोति॥ (गो जआ.३।२) 
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गया है; ऐसा नारदीय पुराण का कथन है (५।७- 
आंगिरसे कल्पे षट्कर्माणि सविस्तरम्‌। 
अभिचार-विधानेन निर्दिष्टानि स्वयंभुवा।। 

एक तथ्य विचारणीय है। अवेस्ता का 'अध्रवन्‌' शब्द अर्थवन्‌ का ही प्रतिनिधि 
है और बहुत सम्भव है दोनों का समान अर्थ है-क्रग्नि का परिचारक ऋत्विक । फलत: 
ह द्वारा दृष्ट मन्त्रों में शान्ति तथा पुष्टिकारक मन्त्रों का अन्तर्भाव होना स्वाबाविक 

| 

तैत्तिरीय ब्राह्मण (३।१२।९।१) में 'अथर्वणा-मङ्गिरसां प्रतीची' में दोनों के 
मिलित स्वरूप का वर्णन है। सम्भवतः इन दोनों ऋषियों के द्वारा दृष्ट मन्त्रसमूह पृथक 
सत्ता भी -धारण करता था। इस दृष्टि से गोपथब्राह्मण के एक ही प्रकरण में “आथर्वणो 
वेदोऽभवत्‌' और 'आंगिरसो वेदोऽभवत्‌' वाक्य मिलते हैं (११।५, ११।१८) शतपथ 
ब्राह्मण १३।४।३।२) में भी इन दोनों का पृथक-उल्लेख किया गया है। सर्वत्र ही 
‘अथर्वाङ्गिरस’ अभिधान उपलब्ध है जिससे अथर्वा ऋषि के अभ्यर्हित होने का संकेत 
` मिलता है। इससे यह तथ्य निकाला जा सकता है कि इस वेद में शान्तिक पौष्टिक मन्त्रों 

की सत्ता प्रथमतः थी जिनमें आभिचारिक मन्त्रों का योग पीछे किया गया। 

अथर्ववेद के स्वरूप की मीमांसा करने से पता चलता है कि यह दो धाराओं के 
मिश्रण का परिणत फल है। इनमें से एक है अथर्वधारा और दूसरी है अङ्गिरोधारा। अथर्व 
द्वारा दृष्ट मन्त्र शान्ति पुष्टि कर्म से सम्बद्ध हैं। इसका संकेत भागवत ३।२४।२४ में भी 
उपलब्ध होता है- 'अथर्वणेऽदात्‌ शान्ति यया यज्ञो वितन्यते।' अङ्गिरोधारा 
आभिचारिक कर्म से सम्बन्ध रखती है और यह इस वेद के जल-सामान्य में प्रिय होने 
का संकेत है। शान्तिक कर्म से सम्बद्ध होने से अथर्व का सम्बन्ध श्रौतयाग से आरम्भ 
से ही है। पीछे आभिचारिक कमों का भी सम्बन्ध होने से यह राजा के पुरोहित वर्ग के 
लिए नितान्त उपादेय वेद हो गया। ऋग्वेदत्रयी तथा अथर्व का पार्थक्य स्पष्टतः अन्थों 
में किया गया है। वेदत्रयी जहाँ “पारत्रिक' पारलौकिक फलों का दाता है, वहाँ अथर्व 
'तेहलौकिक' है। एक विशेष तत्य ध्यातव्य है। जयन्तभट ने न्यायमञ्जरी में अथर्ववेद 
को “प्रथम वेद” माना है-त्रवेदाश्चत्वार: प्रथमोऽथर्ववेदः। नागर खण्ड भी इसे आद्य 
वेद बतलाता है तथा युक्ति देता है कि सार्वलौकिक कार्यसिद्धि में अथर्व ही मुख्यरूपेण 
प्रयुक्त होता है और इसीलिए वह 'आद्य' कहलाता है। जयन्त भट्ट ने अथर्ववेद के 
. प्राथम्य पर विस्तार से विचार किया ही 


१. न्यायमञ्जरी पृ. २३७-२३८ (चौखम्भा सं.) 
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राजा के लिए अथर्ववेद का सविशेष महत्व है। राजा के लिए शान्तिक पौष्टिक 
कर्म तथा तुलापुरुषादि महादान की महती आवश्यकता होती है और इन सबका विधान 
अथर्ववेद की निजी सम्पत्ति है। इस विषय में पुराण तथा स्मृति ग्रन्थों का प्रमाण प्रचुर 
मात्रा में उपलब्ध होता है। विष्णु पुराण का स्पष्टं कथन है कि राजाओं को पौरोहित्य, 
शान्तिक, पौष्टिक आदि कर्म अथर्व-वेद के द्वारा कराना चाहिए। मत्स्यपुराण का कथन 
है कि पुरोहित को अथर्व मन्त्र तथा ब्राह्मण में पारंगत होना चाहिये (पुरोहितं तथा 
अथर्व-मन्त्र-ब्राह्मण-पारगम्‌) कालिदास के वचनों द्वारा इस तथ्य की पुष्टि होती है। 
कालिदास ने वसिष्ठ के लिए 'अथर्व निधि” का विशेषण दिया है जिसका तात्पर्य है 
कि रघुवंशियों के पुरोहित वसिष्ठ अथर्व मन्त्रों तथा क्रियाओं के भण्डार थे (रघु 
१1५९) राजा अज अथर्व वेद के वेत्ता गुरु वसिष्ठ द्वार अभिषेक संस्कार किये जाने 
पर शत्रुओं के लिए दुर्धर्ष हो गया (८।३)। यहाँ पर कालिदास ने वसिष्ठ को अथर्व- 
वेत्ता कहा है (सबभूव दुरासदः परैर्गुरुणाऽथर्वविदा कृतक्रियः, (८।३) 
'अथर्वपरिशिष्ट' में लिखा है कि अथर्व वेद का ज्ञाता शान्तिकर्म का पारगामी जिस राष्ट्र 
में निवास करता है वह राष्ट्र उपद्रवों से हीन होकर वृद्धि को प्राप्त करता है।' इस सब 
प्रमाणों का निष्कर्ष है कि राजपुरोहित को अथर्ववेद के मन्त्रों का तथा तत्सम्बन्धी 
अनुष्ठानों का ज्ञाता अवश्य होना चाहिए। इन्हीं कारणों से अथर्व वेद ऐहलौकिक माना 
जाता है, जहाँ अन्य तीनों वेद पारलौकिक (पारत्रिक) माने गये हैं 


अथर्ववेद की शाखायें 

पुराण के अनुसार वेदव्यासजी ने जिस शिष्य को अथर्व का अध्ययन कराया 
उनका नाम था-सुमन्तुः। भागवत में अभिचार-प्रधान वेद के मुख्य प्रचारक होने के 
कारण सुमन्तु “दारुण मुनि’ की उपाधि से विभूषित किये गये हैं। अथर्ववेद की शाखाओं 
का विस्तार पुराणों में वर्णित है। विष्णुपुराण (३।६।९) सुमन्तु के शिष्य कबन्ध का 
उल्लेख करता है, परन्तु भागवत (१२।७।१) में कबन्ध का नाम निर्दिष्ट नहीं है। इस 
पुराण में सुमन्तु के ही दो शिष्य बताये गये हैं-पथ्य तथा वेददशी विष्णुपुराण में भी 
दो शिष्यों की चर्चा है, परन्तु वेददर्श के स्थान पर देवदर्श नाम है। दोनों के बीच यही 
नाम प्रामाणिक प्रतीत होता हैं, क्योंकि आथर्वण महानारायणोपनिषद्‌ अपने को देवदर्शी 
नामक अथर्वशाखा से सम्बद्ध बतलाता है। फलतः देवदर्श या देवदर्शी नाम ही उपयुक्त 


« यस्य राज्ञो जनपदे अथर्वा शान्तिपारगः। 
निवसत्यपि तद्‌ राष्ट्रं वर्धते निरुपद्रवम्‌ ॥ 
तस्माद्‌ राजा विशेषेण अथर्वाणं जितेन्द्रियम्‌ । 
दान-सम्मान-सत्कारै्नित्यं समभिपूजयेत्‌॥-अथर्व-वेद भाष्यभूमिका में उद्धृता 
. द्ष्टव्य-श्रीमद्धागवत ९१२।७।१-३); वायुपुराण (६१।४९-५३); विष्णुपुराण (३।६।९-१३)। 


+o 


~ 
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प्रतीत होता है। विष्णुपुराण के अनुसार पथ्य के तीनों शिष्यों के नाम क्रमश: जाबालि, 
कुमुदादि तथा शोनक दिये गये हैं : अन्य प्रमाणों की उपलब्धि होने पर इन नामों के 
निश्चित रूप का भी निर्णय किया जा सकता है। पथ्य के तीन शिष्य थे- (१) जाजलि, 
(२) कुमुद, (३) शौनक और देवदर्श के चार शिष्य थे- (१) मोद, (२) ब्रह्मबलि, 
(३) पिप्पलाद, (४) शौष्कायनि (या शौक्लायनि)। इनमें शोनक के शिष्य बच्नु तथा 
सैन्धवायन बतलाये जाते हैं। इन्हीं मुनियों द्वारा अथर्ववेद का विशेष प्रचार सम्पन्न 
हुआ।* 

पतञ्जलि ने पस्पशाहिक में 'नवधाऽऽथर्वणो वेद:” लिखकर इस वेद की ९ 
शाखाओं का उल्लेख किया है। प्रपञ्चहदय, चरणव्यूह तथा सायण-भाष्य के उपोद्धात 
में शाखाओं की संख्या में अभिन्नता होने पर भी इनके नामों में महती भिन्नता दृष्टि-गोचर 
होती हैं। इनकी तुलना करने पर इनके अभिधान इस प्रकार ठीक जमते हैं 

(१) पिप्लाद्‌, (२) स्तौद (या तौद), (३) मौद, (४) शौनकीय, (५) जाजल, 
(६) जलद, (७) ब्रह्मवद; (८) देवदर्श तथा (९) चारण वैद्य। इन शाखाओं में पिप्लाद 
तथा शौनक के अनुसार कतिपय ग्रंथ उपलब्ध होते हैं। अन्य शाखाओं का तो नाममात्र 
शेष हैं। 

(१) पिप्मलाद-पिप्पलाद मुनि एक बहुत बड़े अध्यात्मवेत्ता प्रतीत होते है। अपनी 
अध्यात्मविषयक शंकाओं के निवारण करने के अभिप्राय से सुकेशा, भारद्वाज आदि छः 
मुनियों के इनके पास जाने का उल्लेख मिलता है और इन्होंने जो उत्तर दिये वे 
प्रश्नोपनिषद्‌ में सुरक्षित हैं। प्राचीनकाल में इनकी संहिता की विशेष ख्याति का पता 
चलता है। इनके दो ग्रंथ थे। '्रपञ्चहदय' का कथन है कि पिप्पलाद शाखा को मन्त्र- 
संहिता २० काण्ड वाली है, तथा उसके ब्राह्मण में आठ अध्याय विद्यमान हैं। पिप्पलाद 
संहिता की एकमात्र प्रति शारदा लिपि में कश्मीर में उपलब्ध हुई; जिसे कश्मीर-नरेश 
ने जर्मन विद्वान्‌ डा. राथ को १८८५ में उपहार में भेज दी। उसी प्रति से १९०१ ई. 
में अमेरिका से इसका फोटोमात्र तीन बड़ी-बड़ी जिल्दों में छपा था। महाभाष्य के 
अनुसार “शन्नो देवीरभिष्टय आपो भवन्तु पीतये। शं योरभिस्रवन्तु न: अथर्व का प्रथम 
मन्त्र है। परन्तु आजकल प्रचलित (शौनक) संहिता में यह षष्ठ सूक्त का आदि मन्त्र है 
इसके प्रथम काण्ड का सं. कलकत्ते से इधर प्रकाशित हुआ है। गुणविष्णु से पता चलता 

है कि यह मन्त्र पिप्पलाद शाखा का आदि मन्त्र था इससे भी महाभाष्यकाल में इस 
संहिता की विशेष प्रसिद्धि का पता भलीभाँति चल सकता है। 


Mei न 
१. अथर्ववेद की शाखाओं के लिये द्रष्टव्य-डा. गङ्गासागर राय 98/६8 ० the Atharvaveda, 
Puranam XIV, 2, pp. 58-69. 


२. “शन्ना देवी...-अथर्ववेदादिमन्त्रोऽयं पिप्पलाददृष्टः''-(छान्दोग्य-मंत्र-भाष्ये)। 
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(२) मौद- महाभाष्य (४1१।८६) तथा शावरभाष्य (१।१।३०) में इनका 
उल्लेख मिलता है। अथर्वपरिशिष्ट (२।५।२) ने मौद तथा जलद शाखा वाले पुरोहित 
के रखने से राष्ट्र के नाश की आशंका प्रकट की हैं, जिससे इन शाखाओं के कम से 
कम अस्तित्व या प्रचलन का पता चलता है:- 


पुरोधा जलदो यस्य मौदो वा स्यात्‌ कदाचन। 
अब्दाद्‌ दशभ्यो मासेभ्यो राष्ट्र्रंशं स गच्छति।। 


(३) शौनक- आजकल प्रचलित संहिता तथा गोपथ-ब्राह्मण इसी शाखा के हैं। 
इसी संहिता का पूरा विवरण आगे दिया जायेगा। तौद, जाजल, ब्रह्मवद तथा देवदर्श 
नाममात्र प्रसिद्ध हैं। अथर्व की अन्तिम शाखा चारण-वैदयों के विषय में कौशिक सूत्र की 
व्याख्या (६1३७) तथा अथर्व-परिशिष्ट (२२।२) से कुछ पता चलता है। वायुपुराण से 
ज्ञात होता है कि इस शाखा की संहिता में छ: हजार छब्बीस (६०२६) मन्त्र थे, परन्तु 
यह संहिता अभी तक उपलब्ध नहीं हुई हैं 


अथर्व की शौनक संहिता 


अथर्ववेद में २० काण्ड, ७३१ सूक्त तथा ५९८७ (पाँच हजार नव सौ 
सतासी) मन्त्रों का संग्रह है। मीमांसा करने से प्रतीत होता है कि अथर्ववेद में मंत्रों का 
संकलन एक विशिष्ट उद्देश्य को ध्यान में रखकर किया गया है। आरम्भ के सात काण्डों 
में छोटे छोटे सूक्त सम्मिलित हैं। प्रथम काण्ड के प्रत्येक सूक्त में नियम से ४ मन्त्र, 
द्वितीय काण्ड में ५ मन्त्र, तृतीय काण्ड में ६ मंत्र, चतुर्थ काण्ड में ७ मंत्र, तथा पञ्चम 
काण्ड में ८ मन्त्र हैं। षष्ठ काण्ड में १४२ सूक्त हैं, तथा प्रतिसूक्त में कम से कम तीन 
मंत्र हैं सप्तम कांड में ११८ सूक्त हैं जिनमें अधिकतर सूक्त एक या दो ही मंत्र के है 
आठ से लेकर बारह कांडों में बड़े-बड़े सूक्त हैं, परन्तु विषयों की एकता न होकर 
विभिन्नता ही दृष्टिगोचर होती है। १३ से लेकर १८ कांड तक विषय की एकता विशेष 
रूप से दृष्टिगोचर होती है। १२ वें काण्ड के आरम्भ में पृथ्वी सूक्त (६३ मन्त्र हैं जिसमें 
अनेक राजनीतिक तथा भौगोलिक सिद्धन्तों की भव्य भावना आलोचक की दृष्टि को 
आकृष्ट करती हैं। १३ वाँ कांड अध्यात्म-विषयक है। चौदहवें कांड में केवल दो लम्बे 
सूक्त हैं (१३९ मन्त्र) जिनमें विवाह का ही प्रधानतया वर्णन है। १५वाँ कांड व्रात्य कांड 
है जिनमें ब्रात्यों के यज्ञ-संपादन का आध्यात्मिक वर्णन है। १६वाँ कांड दुःस्वप्ननाशक 
मन्त्रों (१०३) का एक सुन्दर संग्रह है। १७ वें कांड में केवल एक ही सूक्त ३० मतों 
का है, जिसमें अभ्युदय के लिए भव्य प्रार्थना की गयी है। १८ वाँ कांड श्राद्ध-कांड 
है जिसमें पितृमेध-सम्बन्धी मंत्र संकलित हैं। अन्तिम दोनों कांड खिल कांड के नाम 
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से प्रसिद्ध हैं जो मूल ग्रंथ की रचना के पीछे जोड़े गये माने जाते हैं। १० वें कांड में 
७२ सूक्त तथा ४५३ मन्त्र हैं जिनमें भैषज्य, राष्ट्रवृद्धि तथा अध्यात्म-विषयक मन्त्र 
संकलित हैं। अन्तिम कांड में मंत्रों की संख्या लगभग एक हजार (९५८) की है, जो 
विशेषरूप से सोमयाग के लिए आवश्यक होते हैं तथा ये मन्त्र ऋग्वेद ऋचाओं से 
साम्य रखते हैं। 

इस प्रकार अथर्ववेद का एक पञ्चमांश (१२०० मन्त्र) ऋग्वेद के समानता वाली 
ऋचाओं में निबद्ध है। विशेषत: प्रथम, अष्टम तथा दशम मण्डलों में ये मन्त्र मिलते 
हैं। अन्तिम काण्ड में प्रसिद्ध कुन्ताप सूक्त सम्मिलित हैं, जो वर्तमान ऋग्वेद में उपलब्ध 
नहीं होते और सम्भवत: ऋग्वेद की किसी अन्य शाखा से संकलित किये गये हैं: 
'कुन्ताप' सूक्त संख्या में दस हैं (२० काण्ड; सूक्त (१२७ से लेकर १३६ तक)! 
कौषीतकि-ब्राह्मण में इनका स्पष्ट निर्देश मिलता है। गोपथ के कथनानुसार 'कुन्ताप' 
शब्द का अर्थ है पापकर्म को जलाने वाले सूक्त या मंत्र- (कुम्‌ नाम कुत्सितं भवति 
यत्‌ तत्‌ तपति तस्मात्‌ कुन्तापः) ऐतरेय (६1३ २) तथा कौषीतकि-ब्राह्मण (३०।५) 
से स्पष्ट है कि इनका उपयोग यज्ञ-विधान में अवश्य होता था। इन सूक्तो का ऐतिहासिक 
मूल्य इसलिए माना जाता है कि इनमें राजा परीक्षित का नाम तथा उनके राष्ट्र का वर्णन 
विशेष रूप से आता है (सूक्त १।७।८-१०)। 
अथर्ववेद का निर्माण ऋग्वेदादि संहिताओं के समकालीन हुआ हो या पश्चादवर्ती 
काल में हुआ हो, इतना तो निश्चित है कि उसमें चित्रित संस्कृति मानव समाज के 
आरम्भिक युग से सम्बन्ध रखती है। प्राचीन मानव-समाज में ऐसी नाना क्रियायें, 
अनुष्ठान तथा विश्वास विद्यमान थे जिनका विशद चित्र वैदिक साहित्य में अन्यत्र 
अनुपलब्ध होकर इसी अथर्व-संहिता में उपलब्ध होता है। शत्रुओं पर विजय पाने के 
लिए क्लेशदायी दीर्घ रोग निवारण के लिए, सद्योजात बालकों तथा उनकी माताओं को 
सन्तप्त करने वाले भूत-प्रेतों के निवाश के लिए नाना अभिचारों का विचित्र वर्णन 
अथर्ववेद को मानवशास्त्र के अभ्यासियों के निमित्त एक बहुमूल्य विश्वकोष सिद्ध कर 
रहा है। जादू-टोना का प्रचार आथर्वण युग की एक विशिष्ट घटना है। जादू (यातू) भी 
दो प्रकार के होते हैं- शोभन प्रकार के जादू में किसी दूसरे अनिष्ट से अपने आपको 
बचाने की भावना प्रबल रहती है। अशोभन प्रकार के जादू में जिसे अंग्रेजी में ब्लैक 
मैजिक' (काला जादू) के नाम से पुकारते हैं, शत्र-विशेष के ऊपर मारण, मोहन तथा 
उच्चाटन की भावनायें विशेष जागरूक रहती हैं। अथर्ववेद में इन दोनों प्रकार के जादू- 
टोने का उत्कृष्ट साम्राज्य मानव-संस्कृति के आदिम युग का परिचायक है। 


१५८ वैदिक साहित्य 
अथर्ववेद की त्रिविध संहितायें 

अर्थवेद को छोड़कर अन्य तीन वेदों की केवल एक ही संहिता पाई जाती है जो 
मुद्रित और प्रकाशित हैं। परन्तु अथर्ववेद की तीन संहिताओं का पता चलता है। 
अथर्ववेदीय कौशिक सूत्र के दारिल भाष्य में इनं त्रिविध संहिताओं के नाम तथा स्वरूप 
का परिचय दिया गया हे। इन संहिताओं के नाम हैं (१) आर्षी संहिता (२) आचार्य 
संहिता (३) विधिप्रयोग संहिता। इन तीनों संहितों में ऋषियों के द्वारा परम्परागत प्राप्त 
मन्त्रों के संकलन होने में इसे ऋषि-संहिता कहा जाता है। अथर्ववेद का आजकल जो 
विभाजन काण्ड, सूक्त तथा मन्त्र रूप में प्रकाशित हुआ है इसी शौनकीय संहिता को 
ही ऋषि-संहिता कहते हैं। दूसरी संहिता का नाम आचार्य संहिता है जिसका विवरण 
दारिलभाष्य में इस प्रकार पाया जाता है। ''येन उपनीय शिष्यं पाठयति सा आचार्य- 
संहिता''। अर्थात्‌ उपनयन संस्कार करने के पश्चात्‌ गुरु जिस प्रकार से शिष्य को वेद 
का अध्यापन करता है वही आचार्य-संहिता कही जाती है। उदाहरण के लिए अथर्ववेद 
का यह मन्त्र लिया जा सकता है। शौनकीय अथर्ववेद संहिता के प्रथम काण्ड के तृतीय 
सूक्त का प्रथम मन्त्र इस प्रकार हैं- 

“विद्या शरस्य पितरं पर्जन्यं शतवृष्ण्यम्‌ । तेना ते तन्वे...... अस्तु 
बालिति। १।३।१'' परन्तु इसी सूक्त का दूसरा मन्त्र यह है- विद्या शरस्य पितर 
मित्रं शतवृष्ण्यम्‌। तेना ते तन्वे..... अस्तु बालिति। तीसरा मन्त्र भी ऐसा ही है 
जिसमें “विद्या शरस्य पितर॑' तो आदि में है और तेना ते तन्वे... अस्तु बालिति'' 
अन्त में हा इन तीनों मन्त्रों के अनुशीलन से पता चलता है कि प्रथम मंत्र में "पर्जन्यं 
शतवृष्णयम्‌', दूसरे मन्त्र में "मित्र शतवृष्णयम्‌' और तीसरे मन्त्र में 'वरुणं 
शतवृष्ण्यम्‌' अंश ही केवल नवीन है। इसके अतिरिक्त इन मन्त्रों के विद्या शरस्य 
पितरं? आदि में और "'तेना ते तन्वे शंकरं पृथिव्यां ते निषेचनं बहिष्टे बालिति'' यह 
मन्त्र का अंश अन्त में प्रत्येक मन्त्र में आवृत्त किया गया है। अतः आचार्य अपने शिष्यों 
को पढ़ाते समय केवल मन्त्र में आये हुए नवीन अंशों का ही अध्यापन करता था। इन्ही 
नवीन मन्त्रों का संग्रह आचार्य संहिता है। इस आचार्यसंहिंता के पदपाठ से युक्त 
हस्तलिखित प्रति प्राप्त हुई है। 

विधि- प्रयोग संहिता वह है जिसमें मन्त्रं के प्रयोग किसी विशिष्ट विधि के 
अनुष्ठान के लिए किये जाते हैं। इस अनुष्ठान के अवसर पर एक ही मन्त्र के विभिन्न 
पदों को विभक्त करके नवे-नये मन्त्र किये जाते हैं। यथा- 

आर्षी संहिता का मन्त्र यह हैं- 

''ऋतुभयष्टा्तवेभ्यो, माद्भ्यो संवत्सरे भ्यः। 
धात्रे विधात्रै समृधे भूतस्य पतये यजे।।'' 


संहिता-साहित्य १५९ 
अब इस मन्त्र को विभक्त करके आठ मन्त्र अनुष्ठान के लिये तैयार किये जाते 


जैसे- 

(१) ऋतुभ्यः त्वा यजे स्वाहा। 

(२) आर्तवेभ्यः त्वा यजे स्वाहा। 

(३) मादूभ्य: त्वा यजे स्वाहा! 

(४) संवत्सरेभ्यः त्वा यजे स्वाहा। 

इसी प्रकार से धात्रे, विधात्रै, समृधे, और भूतस्य पतये के बाद भी 'त्वा यजे 
स्वाहा' जोड़ा जायेगा। विधि में प्रयुक्त होने वाले इन मन्त्रों का समुदाय “विधि-प्रयोग 
संहिता’ कहा जाता है। 

विधि-प्रयोग संहिता का यह पहिला प्रकार है। इसी भाँति से इसके चार प्रकार 
और भी होते हैं। दूसरे प्रकार में नये शब्द मन्त्रं में जोड़े जाते हैं। तीसरे प्रकार में किसी 
विशिष्ट मन्त्र का आवर्तन उस सूक्त के प्रति मन्त्र के साथ किया जाता है। इस प्रकार 
से सूक्त के मन्त्रों की संख्या द्विगुणित कर दी जाती है। चौथे प्रकार में किसी सूक्त में 
आये हुए मन्त्रों के क्रम का परिवर्तन कर दिया जाता है। पाँचवें प्रकार में किसी मन्त्र 
के अर्ध भाग को ही सम्पूर्ण मन्त्र मानकर प्रयोग किया जाता है। इस प्रकार आर्षी संहिता 
के मन्त्रों का विधि-प्रयोग संहिता में पाँच प्रकार से प्रयोग या उपयोग किया जाता है। 

इससे स्पष्ट है कि ऋषिसंहिता ही मूल संहिता है। आचार्य संहिता में इसका 
संक्षेपीकरण कर दिया जाता है जबकि विधि-प्रयोग संहिता में इसका विस्तृतीकरण प्राप्त 
होता है। आचार्य दारिल के कौशिक सूत्र के भाष्य के अनुसार अथर्व संहिता के उपर्युक्त 
तीन प्रकारों का यह विश्लेषण किया गया है।* 
अथर्व में विज्ञान 

अथर्ववेद के भीतर आयुर्वेद के सिद्धान्त तथा व्यवहार की अनेक महनीय 
जिज्ञास्य बातें भरी हुई हैं, जिनके अनुशीलन से आयुर्वेद की प्राचीनता, प्रामाणिकता 
तथा व्यापकता का पूरा परिचय हमें मिलता है। रोग, शारीरिक प्रतीकार तथा औषध के 
विषय में अनेक उपयोगी एवं वैज्ञानिक तथ्यों की उपलब्धि अथर्ववेद की आयुर्वेदिक 


. १. इस विषय पर प्रामाणिक तथा विस्तृत विवेचन के लिए लिखिए:- डा. एच. आर. दिवेकर-अथर्व संहिता 
एण्ड इट्स फाम्सी पृ. १९३-२१२ क्षेत्रेशचन्द्र चट्टोपाध्याय फेलिसिटेशन वाल्यूम, इलाहाबाद, सन्‌, 
१९७१ ई.। 


१६० वैदिक साहित्य 
विशिष्टता बतलाने के लिये पर्याप्त मानी जा सकती है*। तक्म रोग (ज्वर) का सामान्य 
वर्णन (६।२१।१-३), सतत-शारद-ग्रैष्म-शीत-वार्षिक-तृतीयक आदि ज्वर के प्रभेदों 
का निर्देश (१।२५।४-५), बलास रोग का अस्थि तथा हृदय की पीड़ा करना 
(६।१४।१-३), अपचित (गण्डमाला) के एनी-श्येनी-कृष्णा आदि भेदों का निदर्शन 
(६।८३।१-३) यक्ष्मा, विद्रध, बातीकार आदि नाना रोगों का वर्णन (९।१३।१-२२) 
इस संहिता में स्थान-स्थान पर किया गया है। प्रतीकार के विषय में आधुनिक प्रणाली 
की शल्यचिकित्सा का निर्देश अतीव विस्मयकारी प्रतीत होता है, जैसे- मूत्रघात होने 
पर शरशलाका आदि के द्वारा मूत्र का निःसारण (१।३।१९), सुख-प्रसव के लिए 
योनिभेदन (१।११।१-६) जल-धावन के द्वारा प्रण का उपचार (५।१७।१-३) आदि। 
नाना कृमियो के द्वारा नाना प्रकार के रोगों की उत्पत्ति का सिद्धान्त प्राचीन आयुर्वेद को 
आधुनिक वैद्यकशास्त्र के साथ सम्बद्ध कर रहा है। रोगकारक नाना कृमियों का वर्णन 
(२।३१।१-५), नेत्र, नासिका तथा दाँतों में प्रवेश करने वाले कृमियों के नाम तथा 
निरसन के उपाय (५।२३।१।-१३) तथा सूर्य-किरणों के द्वारा इनका नाश 
(४।३७।१-१२) आदि अनेक विषय वैज्ञानिक आधार पर निर्मित प्रतीत होते हैं। रोगों 
के निवारणार्थ तथा सर्पविष के दूरीकरणार्थ नाना औषधियों, औषधों तथा मणियों का 
निर्देश यहाँ मिलता है। आश्चर्य की बात है कि “विषस्य विषमौषधम्‌' का सिद्धान्त भी 
अथर्व के एक मन्त्र में (७।८८।१) पाया जाता है। इसीलिए तो आयुर्वेद अथर्ववेद का 
उपभेद माना जाता है। 

अनेक भौतिक विज्ञानों के तथ्य भी यहाँ यत्र-तत्र बिखरे मिलते हैं। उन्हें पहचानने 
तथा मूल्यांकन करने के लिए वेदज्ञ होने के अतिरिक्त विज्ञानवेत्ता होना भी नितान्त 
आवश्यक है। एक दो पदों या मन्त्र में निगूढ़ वैज्ञानिक रहस्यों का उद्घाटन किया गया 
है जिसे वैज्ञानिक की शिक्षित तथा अभ्यस्त दृष्टि ही देख सकती है। एक विशिष्ट 
उदाहरण ही इस विषय-संकेत के लिए पर्याप्त होगा। अथर्ववेद के पञ्चम काण्ड के 
पञ्चम सूक्त में लाक्षा (लाख) का वर्णन हैं, जो वैज्ञानिकों की दृष्टि में नितान्त प्रामाणिक 
तथ्यपूर्ण तथा उपादेय है। आजकल राँची (बिहार) में भारत सरकार की ओर से 'लाख' 
के उत्पादन तथा व्यावहारिक उपयोग के विषय में एक अन्वेषण-संस्था कार्य कर रही 
है। उसकी नवीन वैज्ञानिक खोजों के साथ इस सूक्त में उल्लिखित तथ्यों की तुलना 
करने पर किसी भी निष्पक्ष वैज्ञानिक को आश्चर्य हुए बिना नहीं रह सकता। आधुनिक 
विज्ञान के द्वारा समर्पित और पुष्ट की गई सूक्त-निर्दिष्ट बातें संक्षेप में ये हैं- 

(१) लाह (लाख, लाक्षा) किसी वृक्ष का निस्यन्द नहीं है, प्रत्युत उसे उत्पन्न 
करने का ख्रेय कीट-विशेष को (मुख्यतया ख्री-कीट को) है। वह कीट यहाँ “शिलाची' 


१. द्रष्टव्य राजगुरु पण्डित हेमराज शर्मा द्वारा लिखित 'कास्यप-संहिता' का उपोद्घात, पृ. ९-१२ (बम्बई, 
१९३८ ई.) 
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नाम से व्यवहृत किया गया है। उसका पेट लाल रङ्ग का होता है और इसी से वह स्त्री 
(कीट) संखिया खाने वाली मानी गयी है। यह कीट अश्वस्थ, न्यग्रोध, धव, खदिर 
आदि वृक्षों पर विशेषतः रह कर लाक्षा को प्रस्तुत करता है (५।५।५)। 

(२) स्त्री कीट के बड़े होने पर अण्डा देने से पहिले उसका शरीर क्षीण हो जाता 
है और उसके कोष में पीलापन विशेषत: आ जाता है। इसीलिए यह कीट यहाँ 
'हिरण्यवर्णा तथा 'सूर्यवर्णा' कही गई है (५।५।६)। इसके शरीर के ऊपर रोंये अधिक 
होते हैं। इसीलिए यह “लोमश वक्षणा' कही गई है। लाह की उत्पत्ति विशेष रूप से वर्षा 
काल की अँधेरी रातों में होती है और इसीलिए इस सूक्त में रात्रि माता तथा आकाश 
पिता बतलाया है (१।५।१)। 

(३) कीड़े दो प्रकार के होते हैं-(क) सरा-रेंगनेवाले; (ख) पतत्रिणी- पंखयुक्त, 
उड़ने वाले (पुरुष कीट)! शरा नामक (स्री) कीड़े वृक्षों तथा पौधों पर रेंगते हैं और 
इससे वे “स्परणी' कहलाते हैं!। 


विषय-विवेचन 

अथर्ववेद का विषय-विवेचन अन्य वेदों की अपेक्षा नितान्त विलक्षण है। इसमें 
वर्णित विषयों का तीन प्रकार से विभाजन किया जा सकता है- (१) अध्यात्म, 
(२) अधिभूत और (३) अधिदैवत। अध्यात्म प्रकरण में ब्रह्म, परमात्मा के वर्णन के 
अनन्तर चारों आश्रमों का भी पर्याप्त निर्देश है। अधिभूत प्रकरण में राजा, राज्यशासन, 
संग्राम, शत्रुवाहन आदि विषयों का वर्णन प्रस्तुत किया गया है। अधिदैवत प्रकरण में 
नाना देवता, यज्ञ तथा काल के विषय में पर्याप्त ज्ञातव्य सामग्री है। इस स्थूल विवेचन 
के बाद विस्तृत विवरण नीचे दिया गया है- 

(९) भैषज्यानि सुक्तानि- इस प्रकरण के अन्तर्गत रोगों की चिकित्सा से 
सम्बन्ध रखने वाले मन्त्र तथा विधि-विशेषों का अन्तर्भाव होता है। रोगों की उत्पत्ति 
नाना प्रकार के पीड़ा पहुँचाने वाले राक्षसों तथा भूत-परेतों के कारण होती है। इसलिए 
अनेक मन्त्रो में इन्हें दूर करने का उपाय वर्णित हैं। कौशिकसूत्र में इन मन्त्रों को सहायता 
से किये जानेवाले जादू टोनों का भी विशेष वर्णन है। रोगों के लक्षण तथा उनके कारण 
उत्पन्न शारीरिक विकारों का विशद वर्णन आयुर्वेद की दृष्टि से विशेष महत्वशाली है। 
अथर्ववेद में तक्मन ज्वर का ही नाम है, इसके विषय में अथर्ववेद का कथन है कि 
ज्वर मनुष्यों को पीला बना देता है, तथा आग के समान तीव्र गर्मी से लोगों को जला 
डालता है। इसलिए उससे प्रार्थना की जाती है कि या तो वह गायब हो जाय अथवा 
यह मूजवत्‌, बह्विक, तथा महावृष नामक सुदूर प्रान्तों में भाग जाय (५।२५।७।८) 


१. इस लाक्षा सूक्त के वैज्ञानिक तथ्यों की जानकारी के लिए देखिए दो लेख- 
(क) Dave : Intemational Academy of Indian Gulcutre, Nagpur [Sept. 1950] 
(ख) Dr. Hora Journal of Asiatic Soclety of Bengal [Vol. XVIII 1952, No. 1. PP. 13-15] 
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बलास रोग (क्षय) (६1१४), गण्डमाला (६1८३), यक्ष्मा (६1८५) जिसे दूर करने के 
लिए वरुण नामक ओषधि के सेवन का उपयोग), खाँसी (६1१०५), दन्त-पीड़ा 
(६।१४०) आदि रोगों तथा उनकी ओषधि का वर्णन बड़ी ही सुन्दरता से अथर्ववेद 
में किया गया है। सर्व-विष को दूर करने के भी अनेक उपाय वर्णित है सूक्त ५।१३ 
में असित तैमात, आलिगी, विलिगी, उरुगूला आदि साँपों के नाम उल्लिखित हैं, जिन्हें 
लोकमान्य तिलक ने विदेशी प्रभावों का सूचक बतलाया है। अनेक औषधियों तथा वृक्षों 
को प्रशंसा में भी अनेक मन्त्र मिलते हैं। डाक्टर विन्टरनित्स ने अथर्ववेद में उल्लिखित 
अप्सरा तथा गन्धर्व-विषयक भावनाओं की जर्मनदेशीय भावनाओं से तुलना की है। 

(२) आयुष्याणि सूक्तानि- दीर्घ आयु के लिए प्रार्थना करने वाले मन्त्रों का 
सन्बन्ध इस विभाग से है। इन सूक्तों का विशेष प्रयोग पारिवारिक उत्सवो के अवसर 
पर होता था, जैसे बालक का मुण्डन, युवक का गोदान (प्रथम क्षौरकर्म) तथा उपनयन 
संस्कार! इन सूक्तों में एकशत शरद्‌ तथा एकशत हेमन्त तक जीवित रहने के लिए, 
सौ प्रकार के मृत्युओं से बचने के लिए, प्रत्येक प्रकार के रोग से रक्षा के लिए निमित्त 
प्रार्थनायें उपलब्ध होती हैं। अथर्व में आयु की दीर्घता के लिए हाथ में 'रक्षासूत्र' धारण 
करने का विशेष विधान मिलता है। इस रक्षासूत्र के धारण करने से प्राणी को पूर्ण 
स्वास्थ्य तथा चिरजीवन की सद्य: प्राप्ति होती हे। १७वें कांड का एकमात्र सूक्त इसी 
के अन्तर्गत आता है। 

(३) पोष्टिकानि- इस विभाग के अन्तर्गत घर बनाने के लिए, हल जोतने के 
लिए, बीज बोने के लिंए, अनाज उत्पन्न करने के लिए, पुष्टि के लिए, विदेश में 
व्यापार करने के लिए जानेवाले वणिक के लिए, नाना प्रकार के आशीर्वाद की प्रार्थना 
की गई है। इस विषय में सबसे सुन्दर वृष्टि सूक्त (अथर्व ४।१५) है, जिसमें वृष्टि का 
बड़ा ही रमणीय, साहित्यिक तथा उज्ज्वल वर्णन उपलब्ध होता है। 

(४) प्रायस्चित्तानि- इन सूक्तो में प्रायश्चित्त का विधान पाया जाता है। प्रायश्चित्त 
का विषय है चारित्रिक त्रुटि या धार्मिक विरोध तथा अन्य विधिहींन आचरणों का 
विधान-जैसे ज्ञात और आज्ञात अपराध के हेतु धर्मशास्त्र द्वारा वर्जित विवाह के कारण, 
ऋण का प्रतिशोध न करने के कारण, बड़े भाई के पूर्व छोटे भाई के विवाह करने के 
कारण जो अपराध मानवों से होता है उसे दूर करने के लिए यहां प्रायस्वित्तो का विधान 
है। इनसे सम्बन्ध रखनेवाले ऐसे उत्सव, गीत तथा मन्त्र पाये जाते हैं, जिनके द्वारा 
शारीरिक दुर्बलता, मानसिक त्रुटि, दुःस्वप्न, अपशकुन आदि वस्तुएँ निराकृत तथा 
दूरीकृत की जाती हैं। इस युग में अशुभ शकुनों में भी विश्वास था-पक्षियों के उड़ने 
का स्वप्न, युग्म बालक के जन्म का स्वप्न, बालक का अशुभ नक्षत्र में जन्मा आज 
की भाँति उस युग में भी इन अपशकुनों के द्वारा मानव अपने कल्याण की भावना से 
भयभीत तथा त्रस्त होता था और उसे दूर करने के निमित्त अनेक उपायों को करता था, 
जिनका यहाँ बहुल विवरण मिलता है। 
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(५) खीकर्माणि- विवाह तथा प्रेम से सम्बन्ध रखनेवाले बहुत से सूक्त 
तत्कालीन समाज का चित्र प्रस्तुत करने के लिए विशेष सहायक हैं। इन सूक्तं में 
पुत्रोत्पत्ति के लिए तथा सद्योजात शिशु की रक्षा करने के लिए भव्य प्रार्थना की गई है। 

१४ वाँ काण्ड विशेषतः इसी प्रसंग से सम्बद्ध है। दूसरे प्रकार के मन्रो में अपनी 
सपत्नी को वश में करने के लिए तथा अपने पति के स्नेह का सम्पादन करने के लिए 
अनेक जादू-टोनों का वर्णन है। कौशिक-सूत्र से पता लगता है कि किसी खी के प्रेम 
सम्पादन के लिए किस प्रकार उसकी मिट्टी की मूर्ति बनाई जाती है, तथा बाण के द्वारा 
उसके हृदय को विद्ध किया जाता है, तथा उस समय अथर्व (३।२५) के मन्त्रों का पाठ 
भी किया जाता है। इसी प्रकार पति के वशीकरण के निमित्त स्री उसकी मूर्ति बनाकर 
गरम बाणों के सिरे से उसके मस्तक को बेधती है। साथ ही साथ अथर्व वेद के 
६।१३०, ६।१३८ सूक्त के मन्त्रों का पाठ भी करती है। इन सूक्तं में देवताओं के पति 
को पागल बनाने की प्रार्थना है जिससे वह दिन-रात उसी के ध्यान में आसक्त रहे- “हे 
मरुत्‌! मेरे पति को उन्मत्त बना दो, हे अन्तरिक्ष! तथा हे अग्नि! उसे पागल बना दो 
जिससे वह मेरा ही चिन्तन किया करे” (६।१३०।४)। यदि वह भागकर तीन या पाँच 
योजन भी अन्यत्र चला गया हो तो वह लौट आवे (अ. ६।१३१।४)। सबसे भयानक 
तो वह प्रार्थना है जिसमें एक स्त्री अपनी प्रतिस्मर्धिनी खरी को ध्वस्त तथा परास्त करने 
के लिए आग्रह करती है (अ. १।१४)। इन मन्त्रों तथा क्रियाओं को “आभिचारिक' नाम 
से पुकारते हैं, क्योंकि विशेषतः मारण, मोहन (वशीकरण) तथा उच्चाटन आदि फलों 
की सिद्धि के निमित्त ही इनका बहुल प्रयोग होता है। 

(६) राजकर्माणि\- राजाओं से सम्बद्ध बहुत से सूक्त अथर्ववेद में पाये जाते 
हैं जिनके अध्ययन से तत्कालीन राजनैतिक दशा का विशद चित्र उपलब्ध होता है। 
शत्रुओं को परास्त करने की प्रार्थना के साथ-साथ संग्राम तथा तदुपयोगी साधनों-जैसे 
रथ, दुन्दुभि शंख आदि का विशेष विवरण सांग्रामिक दृष्टि से भी अथर्व की महत्ता 
घोषित कर रहा है। अथर्व के क्षत्रवेद नामक का यही कारण प्रतीत होता है। उस युग 
में प्रजा ही राजा का संवरण (चुनाव) करती थी! अथर्व ३।४ सूक्त में मनुष्यों के साथ 
ही साथ अश्विन, मित्रावरुण, मरुत्‌ तथा वरुण के द्वारा भी राजा के संवरण करने का 
वर्णन किया गया है। अन्ध सूक्त (अथर्व. ३।३) से पता चलता है कि देश से निष्कासित 
राजा पुनः राज्य में बुलाया जाता था, तथा सम्मान पूर्वक प्रतिष्ठा पाता था! संग्राम के 
लिए वीरों के हृदय में उत्साह फूँकनेवाले नगाड़े (दुन्दुभि) का वर्णन नितान्त साहित्यिक 
तथा वीर रस से पूर्ण है। पाँचवें काण्ड का दशमसूक्त कवित्व तथा मनोहर भावों के 


१. द्रष्टव्य सातवडेकर-मातृभूमि और स्वराजशासन्‌, अथर्ववेद भाग २, (स्वाध्याय मण्डल, पारडी) 
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प्रदर्शन के कारण बड़ा ही रोचक, सरस तथा अभिव्यञ्जनात्मक है। दुन्दुभि की 
गड़गड़ाहट सुनकर शत्रु की नारी को भयानक अखों के संघर्ष के बीच में अपने पुत्र को 
छाती से चिपका कर भाग जाने की यह प्रार्थना संग्राम के प्रांगण में कितना करुणाजनक 
दृश्य उपस्थित करती है-(अथर्व ५।२०।५) 


दुन्दुभिसूक्त (५।२ १) में सुन्दर उपमा तथा भाव-सौष्ठव का योग उसे वीर रस 
के आदि काव्य होने की स्पष्ट घोषणा कर रहा है। दुन्दुभि से शत्रुओं के त्रासन तथा 
मोहन की प्रार्थना करते समय मालोपमा का यह सौन्दर्य नितान्त अभिराम तथा 
श्लाघनीय है (वही, ५।२१।६)- 

यथा स्येनात्‌ पतब्रिणः संविजन्ते अहर्दिवि सिंहस्य स्तनथोर्यथा। 

एवा त्वं दुन्दुभेऽमित्रानभिकन्द प्रत्रासयाथो चित्तानि मोहय।। 

मन्त्र का आशय है कि जिस प्रकार बाजपक्षी से अन्य पक्षी उद्विग्न हो जाते हैं 
और जिस प्रकार सिंह की गर्जना सुनकर प्राणी भयभीत हो उठते हैं, उसी प्रकार हे 
दुन्दुभि! तुम हमारे शत्रुओं के प्रति अपनी गड़गड़ाहट करो, उन्हें खूब डरा दो और 
उनके चित्त को मोहित कर दो, जिससे युद्ध में उनकी शक्ति का ह्लास हो तथा वे शीघ्र 
ध्वस्त हो जाँय। 


पृथिवी सुक्त-भाषा तथा भाव की दृष्टि से नितान्त उदात्त, भावप्रवण तथा सरस 
है। पृत्वी की महिमा का यह वर्णन स्वातन्त्र्य के प्रेमी तथा स्वच्छन्दता के रसिक 
आथर्वण ऋषि का हृदयोद्गार है। इस शैली के प्रौढ़ काव्य की उच्च कल्पना तथा भव्य 
भावुकता वैदिक साहित्य में भी अन्यत्र दुर्लभ है। इस सूक्त में आथर्वण ऋषि ने ६३ 
मन्त्रो में मातृरुपिणी भूमि की समग्र पार्थिव पदार्थों की जननी तथा पोषिका के रूप में 
महिमा उद्घोषित की है तथा प्रजा को समस्त बुराइयों, क्लेशों तथा अनर्थो से बचाने 
तथा सुख-सम्पत्ति की वृष्टि के लिए प्रार्थना की है। 

इस सूक्त में मातृभूमि’ की बड़ी ही मनोरम कल्पना की गई है। “मातृभूमि' का 
यह रुचिर वर्णन देशभक्ति की प्रेरणा का मधुर विलास है। “मातृभूमि! एक सजीव रूप 
में हमारे सामने प्रस्तुत होती है। "माता भूमिः पुत्रोऽहं पृथिव्याः’ (१२।१।१२)- 
अर्थात्‌ मेरी माता भूमि है और मैं मातृभूमि का पुत्र हूँ” बड़ी ही उदात्त भावना का प्रेरक 
मन्त्र हौ इस भूमि के निर्माण तथा संरक्षण में देवताओं का सहयोग जागरूक रहा है। 
“अश्विनो ने जिसे मापा, विष्णु ने अपने तीन पादप्रक्षेपों को रखा, शक्ति के स्वामी 
(शचीपति) इंद्र ने जिसे अपने लाभ के लिए शत्रुं से विरहित बनाया, वह भूमि मुझे 
उसी प्रकार दूध दे जिस प्रकार माता अपने पुत्र को स्वतः अनुराग से दूध देती है” 
(मन्त्र ७०)। “सा नो भूमिर्विसृजतां माता पुत्राय में पयः' इस वाक्य में कितनी ममता 
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भरी हुईं है। पृथ्वी के ऊपर नाचने, कूदने, फाँदने तथा लड़ने-भिड़ने का कितना 
स्वाभाविक वर्णन यहाँ किया गया है। पृथ्वी का एकांगी रूप प्रस्तुत न होकर उसका 
सर्वाङ्गीण रूप इस सूक्त में उपस्थित किया गया है। पृथ्वी के ऊपर नदी तथा पर्वत सदा 
लाभदायक बनें, छहों ऋतुओं का आगमन प्रजा के कल्याण के निमित्त हो, समग्र प्रजा 
एक समष्टि के रूप में कल्याण की भाजन बनायी गयी है। पृथ्वी से प्रार्थना है कि जितने 
सर्प, वृश्चिक, हिंसक तथा रोगवर्धकक क्रिमि प्रावृडकाल में (क्योंकि ये वर्षा के आगमन 
पर उत्पन्न होते हैं, तथा प्रजा को महती हानि पहुँचाते हैं) तुम पर चलें, वे हमसे दूर 
भाग जाँय, तथा शिव कल्याण हमारे पास आवे (मन्त्र ४५)। 


इस प्रकार यह भूमिसूक्त अथर्ववेदीय युग की महनीय राष्ट्रीयता का सन्देशवाहक 
बनकर आज भी हमारे लिए उत्साह तथा उल्लास का सद्य: प्रेरक है (१२1१) 


(७) ब्रह्मण्यानि- इसमें जगत के परमतत्त्वभूत परमात्मा तथा पखह्म के स्वरूप 
और कार्य का विवेचन हैं। इन आमुष्मिक ब्रह्मण्य सूक्तो के कारण ही अथर्व-वेद 
'ब्रह्मवेद” के महनीय अभिधान से पुकारा जाता है। इन सूक्तो में दर्शन के गम्भीरतम 
तथ्यों की विशद समीक्षा प्रस्तुत की गई है। इन सूक्तो में अन्तर्दृष्टि से संवलित 
प्रातिमचक्षु ऋषियों के स्वानुभूत तत्त्वों का विशद विवेचन इन्हें बहुमूल्य तथा दार्शनिक 
दृष्टि से विशेष उपादेय सिद्ध कर रहा है। 


परमतत्त्व नाना अभिधानों तथा संज्ञाओं के द्वारा अभिहित किया गया है। वही 
'काल' नाम से जगत्‌, पृथ्वी तथा दिव्‌ का उत्पादक और नियन्ता है। काल समस्त प्रपञ्च 
का अधिष्ठान है। उसमें केवल मन, प्राण तथा नाम ही समाहित नहीं हैं; प्रत्युत वह 
सबका ईश्वर तथा प्रजापति का भी पिता है। उसी के संकल्प करने पर यह जगत्‌ उत्पन्न 
हुआ और उसी में प्रतिष्ठित है। इस प्रकार काल ही जगत्‌ का परमतत्व स्वीकृत किया 
गया है (१९।५३।८)- 
काले तपः काले ज्येष्ठं काले ब्रह्म समाहितम्‌। 
कालो ह सर्वस्येश्वरो यः पितासीत्‌ प्रजापतेः।। 
त्रयोदश काण्ड के अनेक सूक्तों में जिस “रोहित” का वर्णन है वह भी सूर्य या 
सूर्यस्थ वीर्य का प्रतीक होने से जगत्‌ के सृष्टि आदि समस्त व्यापारों का निर्वाहक है। 
सुर्य के घोड़े उसी रोहित को रथ पर चढ़ाकर चारों ओर ले जाते हैं। वही यज्ञका 
जनयिता, अथ च समग्र विश्व का निर्माता है। उसी के अधिष्ठान के ऊपर यह विश्व खड़ा 
है तथा अपना जीवन यापन करता है। इस वर्णन से स्पष्टतः प्रतीत होता है कि रोहित 
ब्रह्म का ही प्रतीक है। 
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अन्य सूक्तं में गौ का वर्णन बड़ी मार्मिकता के साथ किया गया है (१०।१०), 
तथा वशा गौ जगत्‌ के समस्त पदार्थों की जननी के रूप में चित्रित की गई है। ब्राह्मणों 
के लिए दक्षिणास्वरूप होने से ही गौ का महत्त्व वैदिक युग में नहीं था; प्रत्युत कृषक 
समाज के लिए सर्वस्व होने के कारण भी गौ का गौरव अतीव महान्‌ था। इस सूक्त 
में वशा गौ जगत्‌ में सर्वश्रेष्ठ तत्व के रूप में चित्रित की गयी है। कोई वशा की अमृत 
रूप से और कोई मृत्यरूप से उपासना करते हैं। संसार में देव, मनुष्य, असुर, पितर 
तथा ऋषिगण सब कुछ वशा ही हे (अथर्व १०।१०।२६)- 

वशामेवामृतमाहुर्वशां मृत्युमुपासते। 
वशेदं सर्वमभवद्‌ देवा मनुष्या असुराः पितर ऋषयः।। 

गौ के इस आध्यात्मिक महत्त्व को समझने वाले व्यक्ति को ही यज्ञ में दान देने 
से वह सफल तथा कल्याणप्रद होता है (र्म. २७) 

“स्कम्भ' (१०।७, ८) तथा 'उच्छिष्ट' (११।९) प्रकारान्तर से परञ्रह्म के ही 
नवीन अभिधान एवं स्वरूप प्रतीत होते हैं। जगत्‌ के समस्त पदार्थों का आश्रय तथा 
अधिष्ठाता होने के कारण ही वह परमतत्त्व स्कम्भ (आधार) की संज्ञा से मण्डित है। 
वह केवल विश्व का ही कारण नहीं; प्रत्युत ब्रह्म का भी कारण है और इसीलिए वह 
ज्येष्ठ ब्रह्म" कहलाता है। जिसमें भूमि, अन्तरिक्ष तथा आकाश समाहित हैं-अग्नि, 
चन्द्रमा, सूर्य तथा वायु जिसमें अर्पित होकर रहते हैं- वही स्कम्भ है (१०।७।१२)। 
वही आत्मा के साथ एक्य धारण करने वाला तत्व है। उच्छिष्ट” शब्द का अर्थ होता 
है-बचा हुआ, शेष पदार्थ दृश्य प्रपञ्च के निषेध करने पर जो वस्तु अवशिष्ट रहती है - 
वही “उच्छिष्ट' है, अर्थात्‌ "नेति नेति' ब्रह्म जगत्‌ के समस्त पदार्थों की उत्पत्ति-वेद 
तथा पुराण की उत्पत्ति (मन्त्र २४), प्राण, अपान, चक्षु, श्रोत्र आदि की उत्पत्ति (मन्त्र 
२५ उच्छिष्ट से ही हुई है (११।७।२३)- 

यच्च प्राणति प्राणेन यच्च पश्यति चक्षुषा। 
उच्छिष्टाज्जज्ञिरे सर्वे दिवि देवा दिविश्रिताः।। 

ब्रात्य- अथर्ववेद की शौनक साखा की जो संहिता ही पूर्णतया उपलब्ध है, तथा 
आजकल प्रचलित है उसका १५बाँ काण्ड ग्रात्यकांड' के नाम से पुकारा जाता है, 
क्योंकि इसमें व्रात्य का ही समग्रतया विवरण है। इस काण्ड में दो अनुवाक हैं, जिनमें 
प्रथम अनुवाक में ७ सूक्त तथा दूसरे में ११ सूक्त हैं। इस प्रकार इनमें १८ सूक्त हैं और 
प्रति सूक्त में अनेक गद्यात्मक मन्त्र हैं। पैप्पलाद शाखा की उपलब्ध अपूर्ण संहिता में 
१८ वें काण्ड के २७ वें सूक्त में व्रात्य विषयक केवल ९ मन्त्र ही मिलते हैं, शेष मन्त्र 
लुप्त हो गये हैं विचारणीय प्रश्‍न यह है कि 'व्रात्य' कौन हैं? साधारणतः व्रात्य उस 
मनुष्य को कहते हैं जिसका जन्म तो द्विजकुल में हुआ हो, पर जिसका उपनयनादिं 
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संस्कार न हुआ हो। जान पड़ता है कि प्राचीन काल में आर्यो की कुछ अर्धसभ्य शाखायें 
थीं, जो बस्तियों के बाहर रहती थीं और धीरे-धीरे वे आर्य-समाज में मिल गई, परन्तु 
उस आदिम काल में उनका रहन-सहन अन्य लोगों से भिन्न था। सम्भवतः वे वैदिक 
संस्कारों को नहीं मानती थीं। ताण्ड्य-ब्राह्मण (१७१) में इनकी वेशभूषा का बड़ा ही 
विस्तृत तथा सजीव वर्णन किया गया मिलता है जिससे इनकी जाति-गत विशिष्टता, 
, आचार-व्यवहार और रहन-सहन का रोचक चित्र हमारे नेत्रों के सामने झलक उठता है, 
परन्तु अथर्ववेदीय 'ब्रात्यकाण्ड' में निर्दिष्ट व्रात्य का तात्पर्य क्या हैं? आचार-विचार 
से रहित तथा नियम की श्रृंखला में बद्ध न होने वाले व्यक्ति का द्योतक होने के कारण 
्रात्य शब्द का लाक्षणिक अर्थ हुआ-ब्रह्म, जो जगत्‌ के नियमों की श्रृंखला में न बद्ध 
है और न जो कार्यकारण की भावना से ही ओतप्रोत है। इसी ब्रह्म के स्वरूप का तथा 
सु उत्पन्न सृष्टिक्रम का व्यवस्थित वर्णन इस काण्ड में विस्तार के साथ किया गया 

| 

बरात्यो वा इदम्‌ अग्र आसीत्‌- पैप्पलाद शाखा के इस वाक्य से स्पष्ट है कि 
जगत्‌ के आदि में प्रात्य ही केवल विद्यमान था। फलतः 'ब्रात्य' शब्द से ब्रह्म' का 
ही यहाँ सकेत है। यह व्रात्य गतिमान्‌ होकर प्रजापति को प्रेरित करता है। यहाँ प्रजापति 
से तात्पर्य हिरण्यगर्भ से है- “स प्रजापतिः सुवर्णमात्मन्यपश्यत्‌ तत्माजनयत्‌ ।'' 
यहां जीवों के शुभाशुभ कर्मों के संस्कार को सुवर्ण कहा गया है। जिस प्रकार सोने से 
नाना आकार वाले भूषणों की उत्पत्ति होती है, उसी प्रकार जीवों के संस्कारसमूह से 
नाना रूप वाला जगत्‌ बनता है। इन्हीं के आधार होने के कारण प्रजापति हिरण्यगर्भ 
के भी नाम से प्रख्यात है। हिरण्यगर्भ के द्वारा सृष्टि के क्रम का वर्णन यहाँ किया गया 
है। इसके अनन्तर वह व्रात्य किस प्रकार नाना दिशाओं में जाता है, तत्सम्बद्ध जीवों 
की सृष्टि में समर्थ होता हैं? इसका विशद विवरण इस काण्ड में है। इस प्रकार यह 
ब्रात्यकाण्ड भी उच्छिष्ट सूक्त के समान आध्यात्मिक तथ्यों का प्रतिपादक है जिसका 
विपुल वर्णन उपनिषदों में किया गया हैं। 

अथर्ववेद के दार्शनिक सूक्तो में निर्दिष्ट तत्व उपनिषदों की पूर्वपीठिका माने जा 
सकते हैं। इन्हीं सूक्तो की महती व्याख्या उपनिषदों में उपलब्ध होती हैं। इस प्रकार 
अथर्ववेद के विषयों की यह आलोचना उसके एहिक तथा आमुष्मिक रूप से परिचय 
देने के लिए पर्याप्त मानी जा सकती है। 
ऋग्वेद का पूरक अथर्ववेद 

काव्य की दृष्टि से अथर्ववेद ऋग्वेद का पूरक माना जा सकता है। ऋग्वेद को 
प्राचीनतम काव्य का निदर्शन मानना एक स्वतः सिद्ध सिद्दान्त है, परन्तु वह गौरव 
अथर्ववेद को भी प्रदान करना चाहिए, क्योंकि यदि ऋग्वेद अधिकांश में आधिदैविक 


१६८ वैदिक साहित्य 

तथा अध्यात्म-विषयक मनोरम मन्त्रों का एक चारु समुच्चय है, तो अथर्ववेद 
आधिभौतिक विषयों पर रचित मन्त्रों का एक प्रशंसनीय संग्रह है। काव्य की दृष्टि से 
दोनों में उदात्त भावना से मण्डित तथा मानव-हृदय को स्पर्श करने वाले सुचारु 
गीतिकाव्यों का बृहत्‌ -संग्रह है। दोनों मिलकर आर्यो के प्राचीनतम काव्यकला के रुचिर 
दृष्टान्त प्रस्तुत करते हैं; यह संशयहीन सिद्धान्त है। 


किसी देश या समाज में दो स्तरों के मनुष्य पाये जाते हैं-एक तो हैं निम्नस्तर 
के पुरुष, जिनके आचार-विचार एक विचित्र धारा में प्रवाहित होते रहते हैं। “साधारण 
जनता' के नाम से ये ही पुकारे जाते हैं। दूसरे हैं उच्च स्तर के पुरुष, जिनकी विशेष 
शिक्षा-दीक्षा होती है और अपनी शिक्षा के प्रभाव से जिनकी विचारधारा एक विशिष्ट 
मोड़ लेकर प्रवाहित होती है। दोनों की रुचि भिन्न होती है और दोनों के लिए कविता 
भी भिन्न प्रकार की होती है। कविता के ये विभिन्न प्रकार निःसन्देह एक दूसरे के पूरक 
होते हैं। अथर्व तथा ऋग्वेद की कविता का पार्थक्य इसी कारण सिद्ध होता हैं अथर्ववेद 
के विचारों का धरातल सामान्य जनजीवन है, तो ऋग्वेद का विशिष्ट जनजीवन है। 
साधारण जनता के अनेक विश्वास विचित्र तथा विलक्षण हुआ करते हैं। किसी रोग का 
निदान करते समय वे आधिदैविक कारणों की उपेक्षा नहीं करते। उनके जीवन पर भूत- 
दूत, प्रेत-पिशाच, डाकिनी-शाकिनी जैसे अदृश्य अर्धदैविक प्राणियों की सत्ता उसी 
प्रकार प्रभाव डालती है, जिस प्रकार भूतल के दृश्य प्राणियों का अस्तित्व। उनकी दृष्टि 
में ये पदार्थ अदृश्य जगत्‌ के निवासी न होकर इस ठोस धरातल पर उसी प्रकार रहते 
हैं जिस प्रकार मनुष्य तथा पशु। फलत: उनके विचार में इन प्राणियों का अस्तित्व उनके 
जीवन की घटनाओं को प्रभावित करने में सर्वथा समर्थ होता है। कोई कुमारी अपने 
लिए योग्य पति पाने में यदि असमर्थ है, तो इसका कारण वह न तो अपने सौन्दर्य 
के अभाव को मानती है, और न अपने माता-पिता के प्रयत्नो के शैथिल्य को, प्रत्युत 
वह किसी अदृश्य जीव को अपने ऊपर प्रभावशाली मानकर उसके प्रभाव को ध्वस्त 
करने का प्रयत्न करती है। साधारण जीव अपने शत्रु को परास्त करने के लिए टोना 
टोटका की शरण में जाता है। ऐसे प्राकृत जन के विश्वासो तथा आचारों की जानकारी 
के लिए अथर्ववेद सबसे महत्वपूर्ण साधन है। इस वेद के अध्यन से पता चलता है कि 
अभिचार दो प्रकार का होता था-एक तो मंगलसाधक, जिससे साधक अपने कल्याण 
की कामना करता था; दूसरा होता था अमंगलसाधक जिसमें शत्रुओं को परास्त तथा 
ध्वस्त करने की भावना प्रबल होती थी। पवित्र अभिचार (अथर्व) में हमें रोग की 
चिकित्सा के हेतु मन्त्र मिलते हैं तो अमांगलिक अभिचार (आंगिरस) में शत्रुओं तथा 
विद्रोहियों के प्रति अभिशाप युक्त मन्त्र मिलते हैं। इन दोनों प्रकार के अभिचार मन्नों 
का संग्रह होने के कारण ही तो यह समग्र वेद 'अथर्वाङ्गिरस' के नाम से प्रसिद्ध हैं 
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कतिपय उदाहरणों के द्वारा इन अभिचारों के स्वरूप का यहाँ प्रदर्शन किया जा 
रहा है। यदि कोई व्यक्ति किसी सुन्दरी का प्रेम प्राप्त करना चाहता है, तो उसे अपनी 
इच्छा पूर्ण करने के लिये अथर्व में अनेक विधान मिलते हैं। 'कौशिकसूत्र' में एक 
विधान का प्रकार इस प्रकार है-प्रेमी अपनी सुन्दरी की मिट्टी की मूर्ति बनाता है। अपने 
हाथ में वह सन की डोरो वाले धनुष को लेता है, जिसके बाण का अग्रभाग तीक्ष्ण 
कंटक से विधा रहता है। इसी बाण से वह अपनी प्रेयसी के हृदय को वेधता है और 
साथ में अथर्व के मन्त्रों का (३।२५।१-५ और ६) उच्चारण करता है, जिससे उसका 
` मनोरथ पूर्ण हो जाता है। कभी-कभी बड़े बर्बर अभिचार का प्रयोग हम पाते हैं, जब 
किसी स्त्री को बन्ध्या बनाना अभीष्ट होता है अथवा किसी पुरुष को पुंस्त्वशक्ति से 
विहीन बना कर नपुंसक बनाने की भावना. प्रबल होती है। (अथर्व ६1१३८;९।९०)। 
दुःस्वप्नों को दूर हटाने के लिए कहीं भूतापसरणविधि दी गई हैं, तो कहीं संग्राम में 
शत्रु की प्रबल सेना को ध्वस्त करने के लिए तथा राजा को विजयी बनाने के लिए 
अनेक अभिचार मन्त्र हैं। रोगों को दूर करने के नाना प्रकार की ओषधियों का प्रयोग 
मन्त्रों के साथ दिया गया है। साधारण ज्वर (तक्मन्‌) किलास (श्वेत कुष्ठ), क्षेत्रीय रोग 
(कुलक्रमागत रोग), यक्ष्मा (क्षय रोग), विष (शरीर में किसी भी प्रकार से प्रविष्ट विष) 
आदि के निवारण के लिए औषधियों का प्रयोग नाना विधान के साथ यहाँ उपलब्ध होता 
है जिससे मानव के कल्याण की भावना सर्वतोमुखी प्रतीत होती है। तात्पर्य यह है कि 
अथर्ववेद प्राकृतजन के विश्वासों का, आचार विचारों का, रहन-सहन का, अलौकिक 
शक्ति में दृढ विश्वास का, भूतप्रेत आदि अदृश्य जीवों में पूर्ण आस्था का एक विराट्‌ 
विश्वसनीय कोश है, जिसकी सहायता से हम उस प्राचीन युग की एक भव्य झांकी देख 
सकते हैं। इसके मन्त्रों की भाषा भी अपेक्षाकृत सरल तथा सुबोध है। 


उधर ऋग्वेद संस्कृतजन के विचारों की झाँकी प्रस्तुत करता है। उसके आचार- 
विचारों का धरातल नितान्त उच्चस्तरीय, सुसंस्कृत तथा शिष्ट है। समाज के उच्चस्तर 
के विचारों की विचार-धारा मन्त्रों के माध्यम से यहाँ प्रवाहित होती है। माना जीवन को 
सुखमय बनाने वाले तथा प्राकृत दृश्यों के प्रतीकरूप देव हमारे जीवन में सर्वथा 
प्रभविष्णु तथा महत्वपूर्ण शक्तियाँ हैं इसीलिए पुरोहितवर्ग अपने लिए, अपने यजमान 
के लिए, अपने आश्रयदाताओं के लिए बड़ी सुश्लिष्ट स्तुतियाँ सुनाकर उन्हें कृपाशील 
बनने के लिए प्रार्थना करता है। वे सर्वदा अपने पुत्र-पोत्रो के सुख-समृद्धि आदि के 
निमित्त देवों से प्रार्थना करने में कभी नहीं चूकते। देवों को साक्षात्‌ करने तथा श्रद्धामयी 
पूजा देने का प्रधान उपकरण यज्ञ माना है। इन्हीं को लक्ष्य कर ऋग्वेद के अधिकांश 
मन्त्र प्रवर्तित होते हैं। अनेक सूक्त यज्ञ के सम्बन्ध से सर्वथा विहीन आपाततः प्रतीत 
होते हैं, परन्तु भीतर कोई याज्ञिक उद्देश्य अवश्यमेव विद्यमान रहता है। यज्ञीय 
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उपकरण नितान्त उदात्त तथा विशुद्ध होते हैं। धृत, यव तिल तथा सोमरस ये देवता 
के उद्देश्य से अर्पित किये जानेवाले प्रधान पदार्थ हैं। इनमें भी सोमरस का प्रामुख्य है। 
सोमयाग में सोमरस तीन बार पत्थरों से कूटकर चुलाया जाता था, जिसे 'सवन' कहते 
थे। तदनन्तर उनके वस्न से उसे छानकर द्रोण कलश में रखते थे, तथा उसमें दूध को 
मिलाने की भी विधि थी, इसी का नाम था "पवमान सोमः' जिसके विशिष्ट मन्रो के 
लिए ऋग्वेद का एक विशिष्ट मण्डल ही पृथक कर दिया गया है। फलतः यज्ञ के 
अवसर पर इन्द्र, वरुण, अग्नि, सूर्य, सविता, अश्विन आदि देवताओं के लिए सोमरस 
का समर्पण ऋग्वेदीय युग का आवश्यक धार्मिक कृत्य था। इसी के लिए यजुः तथा 
साम का भी प्रयोग होता था। फलतः ये तीनों-ऋक, यजु: तथा साम-एक ही यज्ञ को 
ध्यान में लक्ष्य कर प्रवृत्त होने वाले मन्त्रपुंज हैं। समाज का उच्चस्तरीय भाग इस पूजा- 
विधान का अधिकारी था तथा इसके लिए प्रयुक्त होनेवाली संस्कृत भाषा अपने विशुद्ध 
उदात्त रुप में हमारे सामने आती है। फलतः ऋग्वेद तथा अथर्व के मन्त्र दोनों मिल कर 
वैदिक युग के धार्मिक विधि-विधान का स्वरूप प्रस्तुत करने में समर्थ हैं। प्राकृतजन 
तथा संस्कृतजन दोनों जनों का विचार धरातल इन भन्यो में स्पष्टतः दृष्टिगोचर होता है। 
अतएव ये दोनों एक दूसरे के परस्पर पूरक माने जा सकते हैं। 

ऊपर के वर्णन से यह न समझना चाहिए कि अथर्व में यज्ञ के विधान का स्थान 
नगण्य और उपेक्षणीय है। ऋग्वेदीय यज्ञ-याग का विधान यहाँ भी किया गया था, परन्तु 
यज्ञ का सम्बन्ध अभिचार के साथ विशेष रूप से प्रतिष्ठित किया गया। उद्देश्य स्वर्ग 
की प्राप्ति के साथ ही साथ सांसारिक अभ्युदय तथा शत्रुओं का पराजय भी था। यज्ञ 
एक प्रकार माया शक्ति का आश्रय माना जाने लगा और इस माया शक्ति से सम्पन्न होने 
के कारण यज्ञ का नाम ही 'ब्रह्मन” पड़ गया। इस प्रकार अथर्व में हम यज्ञ की भावना 
में भी एक विकास का परिचय पाते हैं। यह विकास भौतिक रूप से मानस स्तर तक 
पहुँचने का सूचक है। यज्ञ प्रतीकात्मक रूप से होकर मानस विधान की कोटि में आता 
है, अर्थात्‌ यज्ञ के वास्तविक विधान से आगे उठकर यजमान केवल मानसिक क्रिया 
के द्वारा अब यज्ञ का निष्पादन करता है। इस प्रकार यज्ञ की यह आध्यात्मिक भावना 
हमें औपनिषद कल्पना के पास पहुँचा देती है। अब यज्ञ बहुत सीधे-सादे विधान थे, 
जिनका सम्पादन थोड़े से खर्चे में और थोड़े ही दिनों में होना शक्‍य हो गया। इस प्रकार 
अकी में हम यज्ञ के स्वरूप तथा विधान में पूर्ववेदों की अपेक्षा मौलिक परिवर्तन 
पाते हैं। 


अथर्ववेद में कौटुम्बिक अभिचार 

वैदिक साहित्य में अथर्ववेद का स्थान बड़ा ही अनुपम है। जहाँ अन्य वेद 
देवताओं की स्तुति को ही अपना प्रतिपाद्य विषय बनाते हैं, वहाँ अथर्ववेद भौतिक 
विषयों के भी वर्णन में अपने को कृतकार्य मानता है। आदिम मानव की नाना प्रकार 
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की विचित्र क्रियाओं, आचार-विचारों और रहन-सहन की पूरी जानकारी के लिए 
अथर्ववेद से पुराना ग्रन्थ उपलब्ध नहीं होता। जैसे शत्रुओं पर विजय पाने के लिए, 
क्लेशदायी दीर्घ रोगों के निवारण के लिए, सद्योजात शिशु तथा उसकी माता (जच्चा 
बच्चा) को सन्तप्त करने वाले भूत प्रेतों के विनाश के लिए नाना अभिचारों का विचित्र 
वर्णन अथर्ववेद के सूक्तों में पाया जाता हैं, जिसके कारण यह वेद “नृतत्व' 
(ऐनथ्रोपोलाजी) के अभ्यासियों के लिए बहुमूल्य विश्वकोष का काम करता है। जादू 

टोना का प्रचार आथर्वण सभ्यता की एक विशिष्ट घटना है। 

जादू टोना सदा बुरा ही नहीं हुआ करता हैं। इसके द्वारा प्राचीन मानव अपने 
कुटुम्ब की रक्षा अपने शत्रुओं से तथा रोगों के आक्रमण से किया करता था। आत्म 
संरक्षण' की भावना ही जादू-टोना जैसी क्रियाओं की पृष्ठभूमि है। प्राण इस पृथ्वीतल 
पर अपना अस्तित्व बनाये रखना चाहता है। उसकी कामना यही रहती है कि वह भी 
दीर्घ काल तक सुख भोगे, तथा उसका कुटुम्ब, उसका परिवार तथा उसकी सन्तान भी 
कल्याणमय जीवन बितावे। इसे ही कहते हैं आत्म-संरक्षण की सहज प्रवृत्ति। मानव 
प्रथमत: अपनी रक्षा अपने ही भौतिक उद्योगों के बल पर करता है, परन्तु जब 
असफलता उसे दूर खदेड़ कर उसके प्रयासों को विफल बना देती हैं, तब वह 
आधिदैविक क्रियाओं तथा प्रयासों की ओर अग्रसर होता है और इन्हीं प्रयासों के 
अन्तर्गत जादू-टोना की भी गणना की जाती है। जादू (संस्कृत नाम यातु) इस तरह दो 
प्रकार का होता है-शोभन तथा अशोभन, भला और बुरा। शोभन प्रकार में. किसी दूसरे 
के द्वारा किये गये अनिष्ट से अपने को बचाने की भावना प्रबल होती है। अशोभन प्रकार 
में शत्रुविशेष के ऊपर मारण, मोहन तथा उच्चाटन की भावनायें विशेष जागरुक रहती 
है। पाश्चात्य जगत्‌ कितना भी सभ्य क्यों न हो गया हो, परन्तु वहाँ भी इन दोनों की 
सत्ता विद्यमान है (ह्वाइट मैजिक; ब्लैक मैजिक) इनमें से प्रथम प्रकार श्वेतजादू' के 
नाम से प्रसिद्ध है, तो दूसरा काला जादू के नाम से प्रख्यात है। शेक्सपीयर ने अपने 
अनेक नाटकों में, विशेषतः 'मैकवेथ' में इस दूसरे प्रकार के जादू का साहित्यिक 
विवरण प्रस्तुत कर यूरोप की मध्ययुगीन धारणाओं का एक भव्यरूप प्रस्तुत किया है। 
अथर्ववेद ऐसी विश्वासों की जानकारी के लिए मानव-इतिहास में सबसे प्राचीन 
अन्थ-रत्न है। अथर्वसंहिता में भी अन्य संहिताओं के समान मन्त्र का ही संग्रह है, परन्तु 
इन मन्त्रों का उपयोग कब तथा किस उद्देश्य से किया जाता था, इसका पता हमें 
कौशिक- गृहसूत्र की सहायता से ही लगता है। कोशिक गृहसूत्र अथर्ववेद का एकमात्र 
गृह्मसूत्र है जिसमें १४ अध्याय हैं। इसका सम्पादन न्यूहावेन (अमेरिका) से डा. 
ब्लूमफील्ड ने किया है (१८९० में), तथा इसका पुनर्मुद्रण हिन्दी अनुवाद के साथ 
किया है मुजफ्फरपुर से उदयनारायण सिंह ने (१९४२ ई. में) मानव विज्ञान के 
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इतिहास में कौशिक-सूत्र नितान्त उपादेय, प्रामाणिक तथा रोचक ग्रन्थ है, जिसमें उन 
अभिचारीय क्रिया-कलापो का विचित्र वर्णन है जो मन्त्रों के साथ प्रयुक्त होते थे। 
अथर्ववेद के केवल विवाह-सम्बन्धी सूक्तों का एक संक्षिप्त अध्ययन यहां प्रस्तुत 
किया जाता है। विवाह से सम्बद्ध अनेक सूक्त अथर्ववेद में उपलब्ध होते हैं, जिनके 
अनुशीलन से उस युग के समाज का चित्र हमारे नेत्रों के सामने बलात्‌ प्रस्तुत हो जाता 
है। इन सूक्तो में कहीं तो पुत्र की उत्पत्ति के लिए प्रार्थना है, तो कहीं सद्योजात शिशु 
की रक्षा के लिए देवताओं की स्तुति है। अथर्ववेद का १४वाँ काण्ड विवाह काण्ड' 
है, जिसके दो अनुवाकों में १३९ मन्त्र हैं, जिनका उपयोग विवाह के अवसर पर किया 
जाता है। इनमें से अनेक मन्त्र ऋग्वेद के वैवाहिक सूक्तो में भी उपलब्ध हैं। नीचे के 
मन्त्र में अग्नि तथा सूर्य- से प्रार्थना की गई है कि वे कुटुम्ब के नाना क्लेशों को दूर 
करें (अथर्व १४।२।६२)- 
यत्‌ ते प्रजायां पशुषु यद्वा गृहेषु निष्ठितमघ-कृद्धिरघं कृतम्‌ । 
अग्निष्टा तस्मादेनसः सविता च प्रमुच्यताम्‌ ।। 
इसी प्रकार नव वधू अपने नवीन घर-पतिगृह में आती है, तब उसे दीर्घ जीवन 
पाने के लिए भव्य प्रार्थना इस मन्त्र में की गई है (वही, मन्त्र ७५)- 
प्रबुध्यस्व सुसुधा बुध्यमाना दीर्घायुत्वाय शतशारदाय। 
शृहान्‌ गच्छ गृहपत्मी यथासो दीर्घ त आयुः सविता कृणोतु।। 
अब दूसरे प्रकार के मन्त्रों तथा तत्सम्बद्ध अनुष्ठानों पर दृष्टिपात कीजिए। कोई 
खरी अपने पति का प्रेम पाना चाहती है अथवा कहीं वह अपनी सपत्नी को अपने वश 
करना चाहती है, तब वह एक विशिष्ट अनुष्ठान के साथ इस सूक्त के मन्त्रों का उपयोग 
करती है- (३।२५) 
उत्तुदस्त्वोत्‌ तुदतु मा धृथाः शयने स्वे। 
इषुः कामस्य या भीमा तया विध्यामि त्वा हृदि ।। १।। 
आधीपर्णा कामशल्यामिषुं संकल्पकुल्मलाम्‌ । 
तां सुसन्नतां कृत्वा कामो विध्यतु त्वा हृदि।। २।। 
या प्लीहानं शोषयति कामस्येषुः सुसन्नता । 
प्राचीनपत्रा व्योषा तया विध्यामि त्वा हृदि।।३।। 
भावार्थ- दूसरों को बेचैन बनाने वाला काम तुम्हें बेचैन बनावे। अपनी सेज पर 
तुम आनन्द के साथ मत रहो। काम का जो भयानक बाण है उससे मै तुम्हारे हृदय को 
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बेघती हँ] कामदेव का बाण मानसिक व्यथा के पत्तों से युक्त है। इच्छा के जिसमें काँटे 
गड़े हैं, संकल्प (निश्चित इच्छा) ही जिसका डंडा है ऐसे बाण से तुम्हारे ऊपर ठीक 
लक्ष्य रख कर काम तुम्हारे हृदय को बेधे। काम का बाण प्लोहा को सोखने वाला है, 
ठीक लक्ष्य पर जमा है, उसके पंख आगे उड़ रहे हैं तथा यह जलाने वाला है (व्योषा), 
ऐसे बाण से मैं तुम्हारे हृदय को बेधती हूँ। इस सूक्त में कुल छ: मन्त्र हैं जिनमें से तीन 
मन्त्रों का अर्थ ऊपर दिया गया है। शेष मन्त्र भी इसी भाव को पुष्ट करने वाले हैं। 
कौशिक सूत्र का कथन है कि यदि कोई पुरुष किसी स्त्री के प्रेम को पाकर उसे अपने 
वश में लाना चाहता है तो वह उस स्री की मिट्टी की मूर्ति बनाता हे, सन की बनी 
डोरीवाल धनुष तथा काँटो की नोक वाला बाण बनाता है। बाण का पंख उल्लू की पाँख 
का होता हैं, तथा बाण का हाथ काली लकड़ी का बना होता है और वह इसी बाण 
से उस प्रेमिका की मृत्तिकामूर्ति को छेदकर आर-पार कर देता है। काम के द्वारा कामिनी 
के हृदय को भेदने का यह प्रतीक है। दोनों क्रियायें साथ-साथ होती हैं-बाण से हृदय 
का वेधना और ऊपर के मन्त्रों का उच्चारण। यह वशीकरण क्रिया कहलाती है। ऐसी 
मूर्ति या चित्र बनाकर उसे बेधने का ढंग संसार के अन्य भागों में आज भी प्रचलित 
हे। 

इसी प्रकार पति के वंश में लाने वाली वधू इस वशीकरण क्रिया का आश्रय लेती 
है। वह अपने प्रियतम की मूर्ति बनाती है, उसे अपने सामने रखती है और उसके सिर 
पर गरम बाणों से आघात करती हैं, साथ ही साथ अथर्व के दो सूक्तों (६।१३० तथा 
६।१३८) का पाठ भी करती जाती है। इन सब का ध्रुव वाक्य है- 'देवाः प्रहिणुत 
स्मरम्‌ असौ मामनुशोचतु' अर्थात्‌ हे देवगण! काम को इसके प्रति भेजिए, जिससे 
वह मेरे प्रेम से उद्विग्न हो जाय। 
एक दो मन्त्रों को लीजिए (६।१३०।४)- 
उन्मादयत मरुत उदन्तरिक्षमादय। 
अग्न उन्मादया त्वमसौ मामनुशोचतु।। 
हे देवता लोग इसे पागल बना डालिए मेरे प्रेम से। ऐ वायु! इसे पागल बना 
डालो। हे अग्निदेव! आप भी इसे पागल बना डालो। वह मेरे प्रेम से शोक से व्याप्त 
हो जाय- 
यद्‌ धावसि त्रियोजनं पञ्चयोजनमाश्चिनम्‌ । 
ततस्त्वं पुनरायसि पुत्राणां नो असः पिता ।। 


स्री पति को लक्ष्य कर कह रही है-अगर तुम तीन योजनों तक यहाँ से दौड़ गये 
हो, पाँच योजनों तक अथवा घोड़े के दिन भर चलने के रास्तों को पार कर गये हो, 
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तो वहाँ से तुम मेरे पास अवश्य चले आवो और हमारे पुत्रों के तुम पिता बनो (अथर्व 
९।१३१।३) अन्तिम मन्त्र का तात्पर्य यह है कि पति स्त्री के पास से भाग कर बहुत 
दूर चला गया है, परन्तु इस आभिचारिक अनुष्ठान के बल पर वह फिर लौट कर घर 
चला आता है, अपनी गृहस्थी जमाता है तथा अनेक पुत्रों का पिता बन जाता है। इन 
मन्त्रों की भावना सौम्यभाव से परिपूर्ण है, परन्तु जिन मन्त्रं में कोई ख्री अपनी वैरिणी 
को परास्त करना चाहती है उनमें तो घृणा की तथा प्रत्यपकार की बड़ी ही तीब्र-भावना 
दीख पड़ती है। इस घृणा-भाव के लिए इन मन्त्रों पर ध्यान दीजिये (१।१४)- 
भर्गमस्या वर्च आदिष्यधि वृक्षादिव स्रजम्‌ । 
महाबुध्न इव पर्वतो ज्योक पितृष्वास्ताम्‌ ।। 
मैने इस ख्री (अपनी वैरिणी) के कल्याण, सौभाग्य तथा तेज को अपने वास्ते 
ले लिया है जिस प्रकार पेड़ से माला को। दृढ़ मूल वाले पर्वत के समान वह पिता माता 
के यहाँ ही सदैव बैठी रहे। दोनों उपमाओं का तात्पर्य सुन्दर है। माला तो सौभाग्य तथा 
तेज का प्रतीक हैं। पर्वत की उपमा देकर वह स्त्री कहती है कि जिस प्रकार दृढ़मूल 
पहाड़ उखाड़े नहीं उखड़ता, उसी प्रकार वह स्त्री भी हटाये न हटे। अपने मायके में ही 
पहाड़ की तरह जमी रहे। हमारे प्रियतम का मुख देखने का सौभाग्य उसे नहीं मिले। 


एषा ते राजन्‌ कन्या वधूर्निधूमतां यम । 
सा मातुर्वध्यतां गृहेऽथा भ्रातरतो पितुः।। 
एषा ते कुलपा राजन्‌! तामु ते परि दइमसि । 
ज्योक पितृष्वासाता आ शीर्ष्णः समोप्यात्‌ ।। 
यहाँ त्री यम को लक्ष्य कर कह रही है कि हे राजन्‌ यम! इस कन्या को आप 
अपनी बहू बनाकर अपने वश में रखिये। यह अपनी माता या भाई के या पिता के घर 
में बँधी रहे। हे राजन्‌! यह कन्या तुम्हारे कुल की रक्षा करने वाली है, इसे हम लोग 
तुम्हें देते हैं। यह अपने माता-पिता के यहाँ तब तक निवास करती रहे जब तक इसके 
बाल सर से न झड़ जाँय!!! इस “चण्डिका' की प्रार्थना सचमुच बड़ी कठोर है। यमराज 
की पत्नी बना देने से ही उसे सन्तोष नहीं है। वह तो चाहती है कि वह बुड्ढी-ठुड्ढी 
बन कर मर भले ही जाय, परन्तु पति का मुँह न देखे। इससे बढ़ कर घृणा की भावना 
क्या हो सकती हैं? 
उग्र प्रतिहिंसा की आग जल रही है उन मन्त्रों में, जिनमें कोई स्री अपनी वैरिणी 
को बाँझ बना देने की प्रार्थना करती है (७।३५), अथवा किसी पुरुष के पुंस्त्व को नष्ट 
कर उसे नपुंसक बना देने की निश्जन्ति प्रार्थना है। दूसरे प्रकार के दो सूक्त हैं जिनमें से 
७।९० तो उतना उम्र या तीव्र नहीं है, परन्तु ६।१३८ सूक्त में तो प्रतिहिंसा की कठोर 
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भावना पढ़ कर चित्त विचलित हो उठता है। कोई व्यक्ति किसी विशिष्ट ओषधि से 
प्रार्थना कर रहा है कि तुम्हारे प्रयोग के द्वारा मैं अपने शत्रु की क्लीव (-शक्तिहीन) बना 
देना चाहता हूँ। इन्द्र से प्रार्थना की गई है कि वह उस व्यक्ति को सदा के लिए क्लीव 
बना डाले और दो पत्थरों से उसके दोनों अण्डकोशों को सदा के लिए कुचल डाले। 
इसे पढ़ कर तो प्रतिहिंसा की भावना अपने नग्न रूप में हमारे सामने सजीव होकर 
खड़ी हो जाती है। भला इन्द्र से ऐसी प्रार्थना!!! परन्तु वे तो शत्रुओं के 'पुरभेत्ता' ठहरे 
और इसलिए उनसे 'अण्डभेत्ता' बनने की प्रार्थना में वह व्यक्ति कोई अनौचित्य नहीं 
देखता !!! भला हो उस प्रतिहिंसा का जो ऐसे अनुचित कार्यो के लिए प्राणियों को 
अग्रसर करती है। इस भाव से सम्पन्न मन्त्र को लीजिए (६।१३८।२)- 

क्लीबं कृध्योपशिनमथो कुरीरिणं कृधि । 
अथास्वेन्द्रो ग्रावभ्यामुभे भिनच्चाण्यौ ।। 
एतद्विषयक अन्य सूक्तों में साहित्य सौन्दर्य की कमी नहीं है। सीदे-सादे शब्दों 
में अपने मनोगत भावों को प्रकट करने की कला को देखकर आलोचक को आश्चर्य हुए 
बिना नहीं रहता। 
अथर्व का रचनाकाल 
अथर्ववेद का रचनाकाल ऋग्वेद की अपेक्षा अवान्तरकालीन प्रतीत होंता है। 
भाषा तथा छन्द की दृष्टि से अथर्व का अनुशीलन इस पूर्वोक्त सिद्धान्त का पोषक है। 
अथर्व की भाषा ऋग्वेद की संस्कृत से अनेक रूपों में अर्वाचीन प्रतीत होती है। छन्दों 
की भी यही दशा है, परन्तु इतना ही नहीं; भौगोलिक तथा सांस्कृतिक परिस्थितियाँ यह 
व्यक्त करती हैं कि अथर्व में चित्रित समाज का प्रतिबिम्ब क्रग्वेद में चित्रित समाज की 
अपेक्षा अवान्तरकालीन है। अथर्व के काल में हम आर्यो को दक्षिण पूर्व की ओर बढ़ते 
हुए पाते हैं। यही कारण है कि अथर्व में व्याप्र, जो बंगाल के जंगलों में प्राप्त होने वाला 
पशु है, अत्यन्त शक्तिशाली और आखेट के समस्त पशुओं से नितान्त भयानक 
बतलाया गया है। अथर्ववेद में राजा राज्याभिषेक के अवसर पर व्याघ्रचर्म पर आसीन 
होता है जो उसकी राजकीय शक्ति का प्रतीक समझा जाता है। चातुर्वर्ण्य से ऋग्वेद 
केवल परिचय रखता है, क्योंकि उसके दशम मण्डल में ही (जो सब मण्डलों की 
अपेक्षा नूतन मण्डल माना जाता है) ब्राह्मण, क्षत्रिय वैश्य तथा शूद्र का उल्लेखमात्र 
मिलता है, परन्तु अथर्व में ब्राह्मण की शक्ति तथा गरिमा की गौरव-गाथा विशेष रूप 
से गाई गई है। समाज में ब्राह्मणों का अधिकार विशेषतया समृद्ध उपलब्ध होता है और 
यह काम था। पुरोहित वर्ग का जिसने अपने यज्ञीय कौशल और अभिचारीय नैपुण्य के 
बल पर समाज में अपना उच्च आसन प्राप्त कर लिया था। अथर्व के मन्नों में निर्दिष्ट 
अभिचार अपने विशुद्ध रूप में जनता के लोकप्रिय रीति-रिवाजों की भाँति उपलब्ध नहीं 
होते। इनमें पुरोहित वर्ग के द्वारा अथर्वसंहिता का संकलन ही हम नहीं पाते, प्रत्युत 
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अनेक सूक्तो का प्रणयन भी पुरोहित वर्ग के उद्योग का परिणत फल है। इस प्रकार 
अथर्ववेद में पौरोहित्य दृष्टिकोण की सत्ता उपमाओं तथा दृष्टतो के द्वारा यत्र-तत्र 
उपलब्ध होती है। क्षेत्र-कृभि से सम्बद्ध एक मन्त्र में कहा गया है कि इस अभिचार के 
प्रभाव से ये कीड़े फसल को बिना छुये हुए वैसे ही छोड़ देंगे जैसे अपूर्ण यज्ञ के भोजन 
को ब्राह्मण छोड़ देता है। 
अथर्व में निर्दिष्ट देवमण्डल भी ऋग्वेद से अवान्तरकालीन विकास का सूचक 

और पोषक है। अथर्व में इन्द्र, अग्नि आदि ऋग्वेदीय देवों की सत्ता होने पर भी उनके 
स्वरूप और कार्यो में पर्याप्त पार्थक्य दृष्टिगोचर होता हैं। इन देवताओं का प्राकृतिक 
दृश्यों का प्रतीकात्मक रूप अब विस्मृतप्राय बन जाता है। अब वे केवल देव विशेष 
के रूप में ही उपस्थित होते हैं जिनका काम केवल राक्षसों का संहार, रोगों का विनाशन 
और शत्रुओं का विध्वंसन है। अथर्व में बहुत से आध्यात्मवाद तथा सृष्टिवाद से सम्बद्ध 
सूक्त भी उसे पीछे की रचना सिद्ध कर रहे हैं। इन सूक्तों का अध्यात्मवाद उपनिषदों के 
दार्शनिक सिद्धान्त की कोटि में आ जाता है। इनका प्रयोग भी इन्द्रजाल के अवसर पर 
भूतों और पिशाचों को भगाने के उद्देश्य से किया जाता है। इन प्रमाणों पर दृष्टि डालने 
से स्पष्ट है कि अथर्व संहिता की रचना का समय क्रक्संहिता के निर्माण काल से 
अवश्यमेव पीछे का है। 

वेद के लिए प्राचीन साहित्य में त्रयी शब्द का प्रयोग हम पाते हैं जिससे ऋक्‌, 
यजु: और साम इन तीनों वेदों से तात्पर्य समझा जाता है। अन्यत्र विद्याओं की गणना 
के प्रसंग में भी वेदत्रयी के अनन्तर इतिहास तथा आख्यान का नाम होने पर भी हम 
अथर्व को अनुल्लिखित पाते हैं। इसका तात्पर्य यह है कि बहुत काल तक त्रयी के 
समान अथर्व को मान्यता नहीं प्राप्त थी और यह मान्यता शनैः-शनै: अवान्तर 
शताब्दियों के प्रयास का श्लाघनीय फल है। 
अथर्ववेद पर ब्राह्म प्रभाव 

लोकमान्य तिलक ने अथर्ववेद के स्वरूप पर विचार करते समय एक नई 
सम्भावना को अग्रसर किया है। उनका कहना है कि अथर्व के अनेक स्थलो पर भारत 
के बाहर पनपने वाले धार्मिक सिद्धान्तो का प्रभाव दृष्टिगोचर है। वर्तमान इराक का बहुत 
प्राचीन काल में नाम था काल्डिया। इस प्रदेश को तुरानियन लोगों ने पाँच हजार वर्ष 
ईसा-पूर्व अपना उपनिवेश बनाया। उनके धार्मिक सिद्धान्तो का परिचय विद्वानों को हाल 
में चला है। इसी प्रदेश को दो हजार वर्ष ईसा-पूर्व वेबिलोनिया' (बाबुल) के नाम से 
पुकारते थे, तथा भारतवर्ष के साथ उस युग में भी इन लोगों का बड़ा समृद्ध व्यवसाय 
चलता था। बाबुल देश का कीमती कपड़ा (मलमल) “सिन्धु' के नाम से संकेतित किया 
गया है। यह शब्द इसका स्पष्ट प्रमाण है कि सिन्धु या भारत से उस देश में कपड़ों का 
आयात होता था और वह भी जलमार्ग से ही, स्थलमार्ग से नहीं। स्थलमार्ग से आने 
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भावना पढ़ कर चित्त विचलित हो उठता है। कोई व्यक्ति किसी विशिष्ट ओषधि से 
प्रार्थना कर रहा है कि तुम्हारे प्रयोग के द्वारा मैं अपने शत्रु की क्लीव (-शक्तिहीन) बना 
देना चाहता हूँ। इन्द्र से प्रार्थना की गई है कि वह उस व्यक्ति को सदा के लिए क्लीव 
बना डाले और दो पत्थरों से उसके दोनों अण्डकोशों को सदा के लिए कुचल डाले। 
इसे पढ़ कर तो प्रतिहिंसा की भावना अपने नग्न रूप में हमारे सामने सजीव होकर 
खड़ी हो जाती है। भला इन्द्र से ऐसी प्रार्थना!!! परन्तु वे तो शत्रुओं के 'पुरभेत्ता' ठहरे 
और इसलिए उनसे 'अण्डभेत्ता' बनने की प्रार्थना में वह व्यक्ति कोई अनौचित्य नहीं 
देखता !!! भला हो उस प्रतिहिंसा का जो ऐसे अनुचित कार्यो के लिए प्राणियों को 
अग्रसर करती है। इस भाव से सम्पन्न मन्त्र को लीजिए (६।१३८।२)- 

क्लीबं कृध्योपशिनमथो कुरीरिणं कृधि। 
अथास्येनद्रो ग्रावभ्यामुभे भिननत्त्वाण्यौ ।। 
एतद्विषयक अन्य सूक्तों में साहित्य सौन्दर्य की कमी नहीं है। सीदे-सादे शब्दों 
में अपने मनोगत भावों को प्रकट करने की कला को देखकर आलोचक को आश्चर्य हुए 
बिना नहीं रहता। 
अथर्व का रचनाकाल 
अथर्ववेद का रचनाकाल ऋग्वेद की अपेक्षा अवान्तरकालीन प्रतीत होता है। 
भाषा तथा छन्द की दृष्टि से अथर्व का अनुशीलन इस पूर्वोक्त सिद्धान्त का पोषक है। 
अथर्व की भाषा ऋग्वेद की संस्कृत से अनेक रूपों में अर्वाचीन प्रतीत होती है। छन्दों 
की भी यही दशा है, परन्तु इतना ही नहीं; भौगोलिक तथा सांस्कृतिक परिस्थितियाँ यह 
व्यक्त करती हैं कि अथर्व में चित्रित समाज का प्रतिबिम्ब ऋग्वेद में चित्रित समाज की 
अपेक्षा अवान्तरकालीन है। अथर्व के काल में हम आर्या को दक्षिण पूर्व की ओर बढ़ते 
हुए पाते हैं। यही कारण है कि अथर्व में व्याघ्र, जो बंगाल के जंगलों में प्राप्त होने वाला 
पशु है, अत्यन्त शक्तिशाली और आखेट के समस्त पशुओं से नितान्त भयानक 
बतलाया गया है। अथर्ववेद में राजा राज्याभिषेक के अवसर पर व्याघ्रचर्म पर आसीन 
होता है जो उसकी राजकीय शक्ति का प्रतीक समझा जाता है। चातुर्वर्ण्य से ऋग्वेद 
केवल परिचय रखता है, क्योंकि उसके दशम मण्डल में ही (जो सब मण्डलों की 
अपेक्षा नूतन मण्डल माना जाता है) ब्राह्मण, क्षत्रिय वैश्य तथा शूद्र का उल्लेखमात्र 
मिलता है, परन्तु अथर्व में ब्राह्मण की शक्ति तथा गरिमा की गौरव-गाथा विशेष रूप 
से गाई गई है। समाज में ब्राह्मणों का अधिकार विशेषतया समृद्ध उपलब्ध होता है और 
यह काम था। पुरोहित वर्ग का जिसने अपने यज्ञीय कौशल और अभिचारीय नैपुण्य के 
बल पर समाज में अपना उच्च आसन प्राप्त कर लिया था। अथर्व के मन्त्रों में निर्दिष्ट 
अभिचार अपने विशुद्ध रूप में जनता के लोकप्रिय रीति-रिवाजों की भाँति उपलब्ध नहीं 
होते। इनमें पुरोहित वर्ग के द्वारा अथर्वसंहिता का संकलन ही हम नहीं पाते, प्रत्युत 
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अनेक सूक्तों का प्रणयन भी पुरोहित वर्ग के उद्योग का परिणत फल है। इस प्रकार 
अथर्ववेद में पौरोहित्य दृष्टिकोण की सत्ता उपमाओं तथा दृष्टतों के द्वारा यत्र-तत्र 
उपलब्ध होती है। क्षेत्र-कृभि से सम्बद्ध एक मन्त्र में कहा गया है कि इस अभिचार के 
प्रभाव से ये कीड़े फसल को बिना छुये हुए वैसे ही छोड़ देंगे जैसे अपूर्ण यज्ञ के भोजन 
को ब्राह्मण छोड़ देता है। 
अथर्व में निर्दिष्ट देवमण्डल भी ऋग्वेद से अवान्तरकालीन विकास का सूचक 

और पोषक है। अथर्व में इन्द्र, अग्नि आदि ऋग्वेदीय देवों की सत्ता होने पर भी उनके 
स्वरूप और कार्या में पर्याप्त पार्थक्य दृष्टिगोचर होता हैं। इन देवताओं का प्राकृतिक 
दृश्यों का प्रतीकात्मक रूप अब विस्मृतप्राय बन जाता है। अब वे केवल देव विशेष 
के रूप में ही उपस्थित होते हैं जिनका काम केवल राक्षसों का संहार, रोगों का विनाशन 
और शत्रुओं का विध्वंसन है। अथर्व में बहुत से आध्यात्मवाद तथा सृष्टिवाद से सम्बद्ध 
सूक्त भी उसे पीछे की रचना सिद्ध कर रहे हैं। इन सूक्तों का अध्यात्मवाद उपनिषदों के 
दार्शनिक सिद्धान्त की कोटि में आ जाता है। इनका प्रयोग भी इन्द्रजाल के अवसर पर 
भूतों और पिशाचों को भगाने के उद्देश्य से किया जाता है। इन प्रमाणों पर दृष्टि डालने 
से स्पष्ट है कि अथर्व संहिता की रचना का समय ऋकूसंहिता के निर्माण काल से 
अवश्यमेव पीछे का है। 

वेद के लिए प्राचीन साहित्य में त्रयी शब्द का प्रयोग हम पाते हैं जिससे ऋक्‌, 
यजुः और साम इन तीनों वेदों से तात्पर्य समझा जाता है। अन्यत्र विद्याओं की गणना 
के प्रसंग में भी वेदत्रयी के अनन्तर इतिहास तथा आख्यान का नाम होने पर भी हम 
अथर्व को अनुल्लिखित पाते हैं। इसका तात्पर्य यह है कि बहुत काल तक त्रयी के 
समान अथर्व को मान्यता नहीं प्राप्त थी और यह मान्यता शनैः-शनै: अवान्तर 
शताब्दियों के प्रयास का श्लाघनीय फल है। 


अथर्ववेद पर ब्राह्म प्रभाव 

लोकमान्य तिलक ने अथर्ववेद के स्वरूप पर विचार करते समय एक नई 
सम्भावना को अग्रसर किया है। उनका कहना है कि अथर्व के अनेक स्थलों पर भारत 
के बाहर पनपने वाले धार्मिक सिद्धान्तो का प्रभाव दृष्टिगोचर है। वर्तमान इराक का बहुत 
प्राचीन काल में नाम था काल्डिया। इस प्रदेश को तुरानियन लोगों ने पाँच हजार वर्ष 
ईसा-पूर्व अपना उपनिवेश बनाया। उनके धार्मिक सिद्धान्तों का परिचय विद्वानों को हाल 
में चला है। इसी प्रदेश को दो हजार वर्ष ईसा-पूर्व 'वेबिलोनिया' (बाबुल) के नाम से 
पुकारते थे, तथा भारतवर्ष के साथ उस युग में भी इन लोगों का बड़ा समृद्ध व्यवसाय 
चलता था। बाबुल देश का कीमती कपड़ा (मलमल) 'सिन्थु' के नाम से संकेतित किया 
गया है। यह शब्द इसका स्पष्ट प्रमाण है कि सिन्धु या भारत से उस देश में कपड़ों का 
आयात होता था और वह भी जलमार्ग से ही, स्थलमार्ग से नहीं। स्थलमार्ग से आने 
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पर पारसी भाषा के प्रभाव से उस शब्द को वञ्चित करना कठिन होता और तब वह शब्द 
"हिन्द के नाम से प्रख्याति पाता! 

बाबुल के उदय से हजारों वर्ष पूर्व ही काल्दिया देश से भी भारत का घनिष्ट 
व्यावसायिक सम्पर्क था। दोनों देशों में विचारों के आदान-प्रदान उस सुदूर प्राचीन युग 
में होता रहता था। इसका प्रभाव अथर्व, के मन्त्रों के ऊपर है। अथर्व के पञ्चम काण्ड 
१३ वें सूक्त के अष्टम मन्त्र में 'तैमात', 'उरुगूला' आदि शब्दों का ठीक-ठीक अर्थ 
इसी काल्डिया के प्राचीन धार्मिक तथ्यों के अनुशीलन से लग सकता है। उस देश का 
विश्वास है कि पाताल में “तियामत' नामक एक बृहत्काय सर्प रहता था जिसे 'मर्दुक' 
नामक देवता ने अपने अख्न से मार डाला। तिलकजी का कहना है कि अथर्व का 
“तैमात' (जो सर्प का बोधक शब्द है) इसी 'तियामत का ही प्रतिरूप है। 'उरूगूला” 
शब्द का अर्थ है एक विराट्‌ नगर, अर्थात्‌ पाताल लोका अथर्व के 'उरुगूला' का यही 
मौलिक स्रोत है। काल्दिया में 'अप्सु' या अब्जु तियामत के पति का नाम था, जिसे 
'मर्दुक' ने मार डाला था और इसीलिए वह 'अब्जुजित्‌' की उपाधि से विभूषित था। 
तिलकजी के अनुसार वैदिक इन्द्र 'मर्दुक' का ही प्रतिरूप है। फलतः वेद में इन्द्र की 
उपाधि 'अप्सुजित्‌' सार्थक है। ‘अप्सुजित्‌' का प्रथम अंश 'अप्‌' शब्द का सप्तम्यन्त 
रूप न होकर वह स्वयं व्यक्तिवाचक संज्ञा है (अप्सु-अब्जु)। 'उर्वशी' शब्द का अर्थ 
उर से उत्पन्न होने वाली न होकर अप्सरा अर्थ होना चाहिए, क्योंकि काल्डी-भाषा में 
'उरु का अर्थ है पाताल या वहाँ का जला फलतः उर्वशी जल में उत्पन्न:होने वाली 
दिव्याङ्गना है और उसका ठीक प्रतिरूप है अप्सरा (जिनकी उत्पत्ति जल से मानी जाती 
है) इन्द्र को वेद में “सप्तहन्‌' कहा गया है। तियामत के सात सिर थे। फलत: वह वत्र 
का ही प्रतिरूप था और इस प्रकार वृत्रहा इन्द्र का “सप्तहन्‌' उपाधि-धारण कुछ विचित्र 
नहीं है। काल्दी भाषा में 'किस्म दिम्म' नाम वहाँ के भूत-पिशाचों का है और इसी की 
प्रतिध्वनि 'किमीदिन्‌' ऋग्वेदीय शब्द में\ है जिसका यास्क ने 'किमिदानीम्‌' शब्द से 
सम्बन्ध बतलाकर 'पिशाच' अर्थ किया है?। हिब्रूधर्म में निर्दिष्ट तिहोम' भी 'तियामत' 
से ही निष्मन्न हुआ है। तिलकजी की कल्पना है कि अनेक काल्दी शब्द अथर्व में 
उपलब्ध होते हैं और इसी विदेशी प्रभाव के कारण अथर्व की विशुद्धि दीर्घकाल तक 
अमान्य थी और वह बहुत पीछे चतुर्वेद में स्थान पा सका! 


® 
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३. द्रष्टव्य भंडारकर अभिनन्दन अन्थः में बालगंगाधर तिलक का 'काल्दियन वेद” विषयक निबन्ध। 


अष्टम परिच्छेद 


ब्राह्मण 


सामान्य परिचय 

संहिताओं के विवरण देने के अनन्तर वेद के ब्राह्मणों का परिचय देना अवसर 
प्राप्त है। ग्रन्थवाची ब्राह्मण शब्द नपुंसक लिंग में ही विशेषत: व्यवहृत किया गया है। 
मेदिनी कोश के अनुसार वेद-भाग का सूचक 'आराह्मण' शब्द का प्रयोग पाणिनीय 
अष्टाध्यायी (३।४।३६), निरुक्त (४1२७), ब्राह्मण (शतपथ ४।६।९।२०), ऐतरेय 
ब्राह्मण (६।२५।८।२) में ही उपलब्ध नहीं होता; प्रत्युत तैत्तिरयी संहिता में इसका 
सबसे प्राचीन प्रयोग मिलता है- एतद्‌ ब्राह्मणान्येव पञ्च हवीषि (तैत्तिरीय सं. 
३।७।१।१) इसके अर्थ के विषय में मतभेद नहीं है। ब्राह्मण ब्रह्मन्‌ के व्याख्यापरक 
अन्थों का नाम है। 'ब्रह्म' शब्द स्वयं अनेक अर्था में प्रयुक्त होता है, जिसमें इसका एक 
अर्थ है मन्त्र, वेद में निर्दिष्ट मन्त्र (ब्रह्म वै मन्त्रः, शत. ब्रा. ७।१।१।५)। इस प्रकार 
वैदिक मन्त्रों के व्याख्यान उपस्थित करने के कारण राह्मण” का यह नामकरण है। 
ब्रह्म” शब्द का एक दूसरा अर्थ है-यज्ञ। विस्तार किये जाने के कारण यज्ञ 'ब्रह्म' तथा 
'विताम' शब्द के द्वारा अभिहित किया जाता है। इस व्युत्पत्ति के अनुसार यज्ञ के 
कर्मकाण्ड की व्याख्या तथा विवरण प्रस्तुत करना ब्राह्मणों का मुख्य विषय है। इस 
प्रकार ब्राह्मणों में मन्त्रों, कर्मों तथा विनियोगों की व्याख्या है। ब्राह्मणों की अन्तरङ्ग 
परीक्षा करने पर यह स्पष्ट है कि ब्राह्मणग्रंथ यज्ञों की वैज्ञानिक, आधिभौतिक तथा 
आध्यात्मिक मीमांसा प्रस्तुत करने वाला एक महनीय विश्वकोश है'। संसार के किसी 
भी धार्मिक साहित्य में ब्राह्मण जैसे ग्रन्थों का नितान्त अभाव है जिसमें कर्मकाण्ड का, 
विशेषकर यज्ञ-यागादि के विधान का, इतना साङ्गोपाङ्ग तथा पूर्ण परिचय दिया गया हो। 
सच तो यह है कि यज्ञ भी एक विज्ञान है। बाह्य दृष्टि रखने वालों के लिए उसका 
धार्मिक मूल्य भले ही नगण्य हो, परन्तु आध्यात्मिक दृष्टि में यज्ञ एक स्वतन्त्र विज्ञान 
है जिसके प्रत्येक क्रियाकलाप का अपना मूल्य है और जिसका पूर्ण निर्वाह तथा समग्र 


१. ब्राह्मणं नाम कर्मणस्तन्मन्त्राणां च व्याख्यानग्रन्थ:। | (भट्ट भास्कर-तै.सं. १।५।१ भाष्य) 
नैरुक्त्यं यस्य मन्त्रस्य विनियोग: प्रयोजनम्‌ । 
पतिष्ठानं विधिश्चैव ब्राह्मणं तदिहोच्यते॥ वाचस्पति मिश्र 
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फल इन विधानों के उचित अनुष्ठान पर ही आश्रित रहता है। यज्ञ के पूर्ण रूप का 
परिचायक यही ब्राह्मण ग्रन्थ है। 

निरुक्त आदि ग्रन्थों में इति विज्ञायते' कहकर ब्राह्मण ग्रन्थों का ही निर्देश किया 
गया है। इस शब्द की व्याख्या में दुर्गाचार्य ने यही लिखा है- “एवं ब्राह्मणेऽपि 
विचार्यमाणे ज्ञायते'' (निरुक्तटीका ३।११, २।१७)। पाणिनि' की अष्टाध्यायी में 
'अनुब्राह्मण' शब्द का प्रयोग मिलता है, जिसका अर्थ ब्राह्मण तो नहीं, परन्तु ब्राह्मणों 
से मिलता-जुलता ग्रन्थ किया गया है। इस शब्द का प्रयोग भट्ट भास्कर ने तैत्तिरीय 
संहिता की भाष्यभूमिका में किया है। प्रतीत होता है कि ब्राह्मण के ही अवान्तर भाग 
को 'अनुब्राह्मण' संज्ञा दी गई थी। 
ब्राह्मण ग्रन्थों का विस्तार बहुत ही विशाल तथा व्यापक था। आजकल उपलब्ध 
ब्राह्मणों की संख्या जितनी मिलती है उससे यह संख्या कितनी गुनी अधिक थी। 
आश्वलायन गृह्मसूत्र (२अ.३ख.) में ऋषि-तर्पण के साथ आचार्य-तर्पण भी उपलब्ध 
होता है। आश्वलायन ने ऋषियों और आचार्यो में भेद दिया है। ऋषि तो वे हैं जो मन्रो 
के द्रष्ट हैं, परन्तु आचार्य वे है जो ब्राह्मणों के द्रष्टा हैं। ऐसे आचार्यो के यहाँ तीन गण 
उपलब्ध होते है- (१) माण्डूलकेय गण, (२) शांखायन गण, (३) आश्वलायन्‌ गण। 
इन आचार्यों के नाम ये हैं- कहोल, कौषीतक, महाकौषीतक भरद्वाज, पैङ्गय, 
महापौड्य, सुयज्ञ, शंखायन, ऐतरेय, बाष्कल, शाकल, गार्ग्य, सुजातवक्र, औदवाहि, 
सौजामि, शौनक, आश्वलायन। इन नामों की परीक्षा करने से ये नाम नवीन तथा 
अन्यत्र अज्ञात हैं। पैज़य तथा महापैङ्गय नामों से प्रतीत होता है कि भारत तथा महाभारत 
के समान ये दो भिन्न-भिन्न ग्रन्थ थे, एक छोटा तथा दूसरा बड़ा। सामान्यतः शांखायन 
ब्राह्मण ही कौषीतक ब्राह्मण माना जाता है, परन्तु इस आचार्य-सूची में पृथक तर्पण होने 
के कारण ये दोनों भिन्न-भिन्न आचार्य हैं। हम निश्चिय-पूर्वक नहीं कह सकते कि इन 
समस्त आचार्यों ने ब्राह्मण-ग्रन्थों का निर्माण किया था, परन्तु एतरेय तथा शांखायन 
तौ निश्चिय ही ब्राह्मणों के द्रष्टा ऋषि हैं जिनके ब्राह्मणग्रन्य आज भी उपलब्ध हो रहे 
] 
संहिता तथा ब्राह्मण का विषयपार्थक्य 


संहिता तथा ब्राह्मण के स्वरूप एवं विषय का पार्थक्य नितान्त स्पष्ट है। संहिता 
का स्वरूप दोनों प्रकार का है। अधिकांश संहिताएँ छन्दोबद्ध हैं। उनके कतिपय अंश 
ही (कृष्णयजुर्वेदीय संहिता में तथा अथर्वसंहिता का स्वल्प अंश) गद्यात्मक हैं, परन्तु 


१. अनुब्राह्मणादिनिः ४1२1६ २-तदधीते तद्वेद इत्यथ 
ब्राह्मणसदृशो ग्रन्थोष्नुब्राह्मणं तदधीते अनुब्राह्मणी।१२ 
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ब्राह्मण सर्वथा गद्यात्मक ही होता है। विवेच्य विषय में भी अन्तर है। ऋग्‌ - मन्त्रो में 
देव स्तुतियों का प्राधान्य है, अथर्व-मन्त्रों में नाना प्रकार के एहिक तथा पारलौकिक 
फल देने वाले विषयों का विवेचन है। उसके सूक्त रोग निवारण, सुयोग्य पति का वरण, 
घर बनाने, हल जोतने, बीज बोने आदि गार्हस्थ्य सम्बन्धी कार्यों के लिए आशीर्वाद; 
राजकीय विषयों जैसे- शत्रु को परास्त करना, सग्राम में सेना का संचालन तथा 
तदुपयोगी साधनों-का विवरण आदि लौकिक विषयों का प्रतिपादन विस्तार से करते हैं। 
यजुर्वेद की संहिताओं में मुख्यतया दर्शपौर्णमास इष्टियों तथा अन्य यज्ञों का विस्तृत 
विवरण उपलब्ध किया गया है। ब्राह्मणों का विवेच्य विषय इनसे नितान्त भिन्न होता है। 
ब्राह्मणों का मुख्य विषय है विधि-यज्ञ का विधान कब किया जाय? कैसे किया जाय? 
उसमें किन साधनों की आवश्यकता होती हैं? उन यज्ञों के अधिकारी कौन होते हैं? 
इस प्रकार के याग की प्रक्रिया में विषय को सुलझाने के लिए ही इस साहित्य का उदय 
तथा अभ्युदय हुआ। यज्ञ के विषय में कुछ विरोध प्रतीयमान होता है, तो उसका परिहार 
करना भी ब्राह्मण का उद्देश्य है। शबरस्वामी के अनुसार ब्रह्मण की विधियों की संख्या 
दस प्रकार की होती है। कहने का तात्पर्य यह है कि संहिता में स्तुति का प्राधान्य है 
और ब्राह्मण में विधि का। 

फलतः विधि ही ब्राह्मण-अन्थों का प्रधान विषय है और जितने भी अन्य विषय 
उपलब्ध होते हैं वे सब अवान्तर होने से उसी के पोषक तथा निर्वाहकमात्र हैं। ऐसे 
विषयों का मीमांसक अभिधान 'अर्थवाद' है। अर्थवाद में निन्दा तथा प्रशंसा का निवेश 
रहता है, जिसमें यागनिषिद्ध वस्तुओं की निन्दा रहती है, तथा यागोपयोगी द्रव्यों की 
प्रशंसा रहती है। विधि-विधान सयुक्तिक होता है। वह केवल कल्पना-मात्र की प्रसूति 
न होकर युक्ति तथा तर्क की आधार-शिला पर खड़ा रहता है। अत: इनके लिए हितु' 
या कारण का निर्देश करना भी ब्राह्मणों का कार्य है। स्थान-स्थान पर अनुष्ठेय वस्तुओं 
की पुष्टि के लिए ही अनेक प्रचीन इतिहास तथा आख्यान दिये गये हैं, जो अनुष्ठानों. 
की प्रशंसा कर उनके प्रति याज्ञिकों की श्रद्दा बढ़ने में समर्थ होते हैं। 'निर्वचन' या 
निरुक्ति का उदय इन्हीं विधियों में प्रयुक्त शब्दविशेष की व्युत्पत्ति दिखलाने से होता है। 
निरुक्तिजन्य अर्थ से ही ब्राह्मण-वाक्यों का समर्थन होता है। तात्पर्य यह है कि ब्राह्मणों 
में विधि ही वह केन्द्रबिन्दु है जिसके चारों ओर निरुक्त, स्तुति, आख्यान तथा हेतु- 
वचन आदि विविध विषय अपना आवर्तन पूरा किया करते हैं। | 

जैमिनि ने भी 'कर्ममीमांसा' में यह पूर्वपक्ष उठाया है कि वेद में केवल विधि 
वाक्यों का ही तो अस्तित्व है। उनसे भिन्न विषय के प्रतिपादन करने वाले वाक्यों की 
भी यहाँ सत्ता है। फलतः ये वाक्य तो अनर्थक ही है; विध्यर्थक न होने से नितान्त व्यर्थ 
है” (आम्नायस्य क्रियार्थत्वाद्‌ आनर्थक्यमतदर्थानाम्‌)। सिद्धान्त पक्ष का कथन है कि 


ब्राह्मण १८१ 
इन वाक्यों की भी उपादेयता है। ये स्वत: उपयोगी नहीं है, प्रत्युत विधियों की ही 
प्रशंसा में प्रयुक्त हैं और इसीलिए विधिप्रतिपादित अर्थ के ही ये अवान्तर वाक्य समझे 
जाने चाहिए। अतः परम्परया इनका उपयोग विधि-विधान में अवश्यमेव है- “विधिना 
तु एकवाक्यात्‌ स्तुत्यर्थेन विधीनां स्युः'' (जैमिनिसूत्र १।२।२७)। यह विश्लेषण 
ब्राह्मणों के विषयों को ही लक्ष्य कर प्रस्तुत किया गया है। 

ब्राह्मणों के प्रतिपाद्य विषयों में इन दश वस्तुओं का निर्देश इस संग्रह-श्लोक में 
किया गया है- (शाबर-भाष्य २।१।३३)। 
हेतुनिर्वचनं निन्दा प्रशंसा संशयो विधिः। 
परक्रिया पुराकल्पो व्यवधारण-कल्पना।। 
उपमानं दशैते तु विधयो ब्राह्मणस्य तु। 
परक्रिया तथा पुराकल्प शब्दों के अर्थ में मतैक्य नहीं है। ब्रह्माण्ड पुराण (भाग 
२, ३४।६३-६४) इन दोनों का अर्थ इस प्रकार बतलाया है- 
अन्यस्यान्यस्य चोक्तिर्या बुधैः प्रोक्ता पुराकृतिः। 
यो हृत्यन्तपरोक्षार्थः स पुराकल्प उच्यते।। 
राजशेखर ने इन दोनों को इतिहास का प्रभेद बतलाया है। परक्रिया एक 
नायकवाली कथा होती है जैसे रामायण पुराकल्प बहुनायक वाली कथा होती है जैसे 
महाभारत। इन दोनों का समावेश यहाँ आख्यान” के अन्तर्गत किया गया है। 
परन्तु मुख्यता 'विधि’ को ही प्राप्त है और अन्य विषय तदङ्ग तथा तन्निर्वाहक 
होने से “गौण” ही हैं। ब्राह्मण में विहित यज्ञीय अनुष्ठानं की इतनी विशाल राशि तथा 
बृहत्‌ स्तूप प्रस्तुत हो गया कि उनको यथार्थ रूप से समझना तथा उचित रीति से 
अनुष्ठान करणा एक दुष्कर व्यापार हो गया। फलतः अनुष्ठानों में सौलभ्य तथा सौकर्य 
को दृष्टि में रखकर कालान्तर में श्रौतसूत्रों की उत्पत्ति हुई। इस विधि तथा अर्थवाद के 
कतिपय उदाहरण ही यहाँ पर्याप्त होंगे। 


'विषय-विवेचना 
'विधि' का अर्थ हैं-यज्ञ तथा उसके अङ्गो-उपाङ्गों के अनुष्ठान का उपदेश। 
ताण्ड्य (६/७) में अनेक विधियाँ उपलब्ध होती हैं। उदाहरणार्थ 'बहिए-पवमान' के 
लिये अध्वर्यु तथा उद्गाता आदि पाँच ऋत्विजों के प्रसर्पण का विधान किया गया है। 
साथ ही साथ दो नियमों का पालन करना भी नितान्त आवश्यक होता है। ऋत्विजों को 
्रसर्पण करते समय धीरे-धीरे पैर रखने का नियम है, तथा मौन रहने का भी विधान 
है। पाँचों ऋत्विजं में अध्वर्यु प्रस्तोता, उद्गाता, प्रतिहर्ता तथा ब्रह्मा को एक दूसरे के 
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पीछे इसी क्रम से पंक्ति बाँधकर चलने की व्यवस्था है। इस पंक्ति के टूट जाने पर अनेक 
हानि तथा अनर्थ की सम्भावना होतीं है। इस समय अध्वर्यु अपने हाथ में कुश लेकर 
चलता है। > 

शतपथ-ब्राह्मण तो विधि-विधानों की एक विशाल राशि प्रस्तुत करता है। आरम्भ 
के ही काण्ड में दर्श और पौर्णमास इष्टियों के मुख्य तथा अवान्तर अनुष्ठानों का वर्णन 
यागक्रम से किया गया है, तथा द्वितीय काण्ड में आघात तथा पुनराधान, अग्निहोत्र तथा 
उपस्थान, आग्रायण तथा दाक्षायण यज्ञ का वर्णन बड़े विस्तार से पुंखानुपुंख किया गया 
है। विधि के साथ ही साथ हेतु का सयुक्तिक निर्देश भी किया गया है। शतपथ के आरम्भ 
की कण्डिका में ही सहेतुक विधि का निर्देश उपलब्ध होता है। पौर्णमास दृष्टि में दीक्षित 
होने वाला व्यक्ति आहवनीय तथा गार्हपत्य अग्नियों के बीच पूरब की ओर खड़ा होकर 
जल का स्पर्श करता है। इस जल के स्पर्श का क्या कारण? जल मेध्य होता है, अर्थात्‌ 
यज्ञ के लिए उपयोगी पदार्थ होता है। झूठ बोलने वाला व्यक्ति यज्ञ करने के लिए 
उपयुक्त नहीं होता। अतः जल के स्पर्श करने से वह पापों को दूर कर मेध्य बनता है, 
या जल पवित्र होता है। अत: जल के स्पर्श करने से व्यक्ति पवित्र होकर दीक्षित होता 
है। इसीलिए जल का स्पर्श करता है" 
विनियोग 

ब्राह्मण-ग्रन्थो में मन्त्रों के विनियोग का प्रथम अवतार होता है। किस मन्त्र का 
प्रयोग किस उद्देश्य की सिद्धि के लिये किया जाता है? इसको सयुक्तिक व्यवस्था 
ब्राह्मणों में सर्वत्र उपलब्ध होती है। मन्त्र के अन्तरंग अर्थ से अपरिचित पाठक मन्त्र के 
विनियोग को अप्रमाणिक तथा कल्पना-प्रसूत मानने का दुःसाहस कर बैठता है, परन्तु 
वस्तुस्थिति कुछ दूसरी बात की ओर संकेत करती हैं। ब्राह्मण-गरन्थों ने मन्त्र के पदों से 
ही विनियोग की युक्तिमत्ता सिद्ध की है। आपातत: मन्रो का जो तात्पर्य जान पड़ता है, 
ब्राह्मणों की अन्तरंग तथा आध्यात्मिक व्याख्या के अनन्तर ही उससे सच्चे अर्थ का 
बोध हमें होता है। ताण्ड्यब्राह्मण के एक दो दृष्टान्त विषय की विशदता के लिए पर्याप्त 
होंगे। 

“स नः पवस्व शं गवे' (ऋ. ९।११।३) ऋचा का गायन पशुओं की 
रोगनिवृत्ति के निमित्त किया जाता है। इस विनियोग के विशेष विवेचन की आवश्यकता 
नहीं, क्योंकि यह बात तो मन्त्र के पदों से सिद्ध होती है (ताण्ड्य ६।९।६-९), परन्तु 
'आ नो मित्रावरुणा' (ऋ. ३1६२॥ १६) मन्त्र के गायन का विनियोग दीर्घ-रोगी की 
रोगनिवृत्ति के लिए है, यह कुछ आश्चर्यजनक जरुर प्रतीत होता है। इस विषय में 


१. अमेध्यो वै पुरुषो यदनृत वदति तेन पूतिरन्तरतः। मेध्वा वा आपः। मेध्यो भूत्वा ब्रतमुपायानीति। पवित्र 
वा आप? पवित्रपूतो ब्रतमुपायानीति तस्माद्वा अप उंपस्पृशति-शत. ब्रा. १।१।१।१। 
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ब्राह्मण का कथन है कि मित्रावरुण का सम्बन्ध प्राण और अपान से हैं। दिन के देवता 
होने से ही मित्र प्राण के प्रतिनिधि हैं, तथा रात्रि के देवता होने के कारण वरुण अपान 
के प्रतीक हैं। अत: दीर्घरोगी के शरीर में मित्रावरुण के रहने की प्रार्थना अन्ततः प्राण 
तथा अपान के धारण करने का प्रकारान्तर से संकेत है। फलतः इस मंत्र का पूर्वोक्त 
विनियोग नितान्त सयुक्तिक हैं।' कहीं विनियोग के प्रसंग में कल्पना का ही विशेष 
प्रभाव दीख पड़ता है, परन्तु ब्राह्मण की व्याख्याशैली का अनुगमन करने पर ऐसे 
स्थलों पर भी युक्तिमत्ता स्पष्टतः दृष्टिगोचर होती है! 


हेतु 
हेतु से अभिप्राय उन कारणों के निर्देश से है जिसे कर्मकाण्ड की विशेष विधि 
के लिए उपयुक्त बतलाया गया है। ब्राह्मण-पंन्थों में यज्ञ के विधि-विधान के निमित्त 
उचित तथा योग्य कारण का भी निर्देश विस्तार के साथ किया गया है। अग्निष्टोम याग 
में उदगाता सदस्‌ नामक मण्डप में औदुम्बर वृक्ष की शाखा का उच्छूयण करता है। इस 
विधान के कारण का निर्देश करते हुए ताण्ड्यब्राह्मण (६।४।१) का कथन है कि प्रजा 
पति ने देवताओं के लिये ऊर्ज का विभाग किया। उसी से उदुम्बर वृक्ष की उत्पत्ति हुई। 
इस प्रकार उदुम्बर वृक्ष का देवता प्रजापति हैं। उद्गाता का भी सम्बन्ध प्रजापति से है। 
इसीलिए उद्गाता उदुम्बर शाखा के उच्छूयण का कार्य अपने प्रथम कर्म से करता है। 
इसके अतिरिक्त इस अवसर पर प्रयुक्त होने वाले उच्छूयण मन्त्र की भी व्याख्या विस्तार 
के साथ यहाँ की गई हैं। इस प्रकार द्रोणकलश में सोम-रस चुलाकर “अग्निष्टोम” में 
रखने की व्यवस्था है। यह द्रोण-कलश रथ के नीचे रक्खा जाता है। इस विधान के 
कारण का पूर्ण निर्देष ताण्ड्यब्राह्मण (६1५) में पाया जाता है*। प्रजापति ने कामना की 
कि में नाना प्रजाओं की सृष्टि करी| इस प्रकार विचार करते ही उनके मस्तक से आदित्य 
की सृष्टि हुई। उन्होंने प्रजापति के सिर को काट डाला। उसी से द्रोणकलश की सृष्टि 
हुई। उसी द्रोण-कलश में चमकने वाले सोम-रस को देवताओं ने ग्रहण कर दीर्घ आयु 
को प्राप्त किया।” इसी प्रकार पत्थर के ऊपर द्रोणकलश के स्थापन (अध्यूहन) के 
विषय में भी विधि-विधानों के कारणों का निर्देश किया गया है- ताण्ड्यब्राह्मण 
६।६।१-३)। 'बहिष्पवमान' स्तोत्र में पाँचों ऋत्विजों के आगे चलने वाला अध्वर्यु 
अपने हाथ में दर्भ की मुष्टि (प्रस्तर) लेकर चलता है। क्यों? इसका कारण निर्देश करते 
समय ताण्ड्य (६।७।१६-२०) में अश्वरूप धारण कर यज्ञ के भागने तथा दर्भ की मुष्टि 


१. ताण्ड्यब्राह्मण ६-१०।४-५। 


२. क वा ६।९।२४-२५ में दविद्युतत्या रुचा (ऋ. ९।६४।२८) का अर्थ तथा विनियोग की युक्ति 
य हैं 


३. ता. ब्रा. ६।५।१ 
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दिखला कर उसे लौटा लाने का आख्यान हेतुरूप से उपस्थित किया गया है। इस प्रकार 
'हेतुवचन' प्रस्तुत करने से पाठकों को अनुष्ठानों के कारण का स्वयं परिचय मिलता 
हैं, तथा समधिक श्रद्धा का उदय होता है। 


अर्थवाद 


यज्ञ में निषिद्ध पदार्थों की निन्दा ब्राह्मणं-ग्रन्थो में अनेक स्थलों पर पाई जाती है। 
यज्ञ में माष (उड़द) का विधान निषिद्ध है। इसलिए इसकी निन्दा इस वाक्य में की गई- 
'अमेध्या वै माषा' (तै.सं. ५।१।८।९)। अनुष्ठानों, हवनीय द्रव्यों तथा देवताओं 
की भूयसी प्रशंसा से ब्राह्मणों का कलेवर वृद्धिगत हुआ है। अग्निष्टोम याग की विशेष 
प्रशंसा ताण्ड्य (६1३) में पाई जाती हैं। सब कामों (कामनाओं) के लिए उपादेय होने 
के कारण यही वास्तविक यज्ञ कहा गया है। यज्ञों के समधिक महत्त्वशाली होने से यही 
ज्येष्ठ यज्ञ की संज्ञा से मण्डित किया जाता है (ता.ब्रा. ६।३।८-९)। इसी प्रकार बहिष्‌ 
पवमान स्तोत्र की स्तुति यहाँ उपलब्ध होती है- (ता.-६।८।५)। अर्थवाद का उपयोग 
विधि की आस्थापूर्वक पुष्टि के लिए ही होता है और इन अर्थवाद-प्रशंसावचनों - से 
ब्राह्मण-ग्रन्य आदि से अन्त तक भरे पड़े हुए हैं। 
निरुक्ति 


- ब्राह्मण-अन्थों में शब्दों के निर्वचन (व्युत्पत्ति) का भी स्थान-स्थान पर निर्देश 
किया गया है। यह निर्देश इतना मार्मिक और वैज्ञानिक है कि इनका भाषाशास्त्र की दृष्टि 
से बहुत ही अधिक महत्व है। निरुक्त में जो शब्दों की व्युत्पत्तियाँ दी गई हैं उनका मूल 
इन्हीं ब्राह्मण-ग्रन्थो में उपलब्ध होता है। ये निर्वचन काल्पनिक नहीं हैं, प्रत्युत भाषा 
विज्ञान की दृष्टि से इनकी वैज्ञानिकता अक्षुण्ण है। ऐसी निरुक्ति स्वयं संहिता भाग में 
भी उपलब्ध होती है, जिनका आश्रय लेकर ब्राह्मण-म्न्थो की व्युत्पत्तियाँ निर्मित हुई। 
“द्धि’ तथा 'उदक' शब्द की व्याख्या संहिता ग्रन्थों में इस प्रकार है- ““तहदध्नो 
दधित्वम'' (तै. सं. २।५।३।३); “उदानिषुर्महीरिति तस्मादुदकमुच्यते'' 
(अथर्व ३। १३॥ १)। शतपथ-ब्राह्मण तथा ताण्ड्य-महाब्राह्मण ऐसी महत्वपूर्ण तथा 
उपादेय निरुक्तियों का भण्डार है। नाना प्रकार के स्तोत्र तथा साम के नामों की बड़ी ही 
सुन्दर निरुक्ति ताण्ड्य-ब्राह्मण में उपलब्ध होती है। आज्य स्तोत्र की व्याख्या अजि' 
शब्द से बतला कर सुन्दर आख्यान का भी उपक्रम किया गया मिलता है- 
“यदाजिमायन्‌ तदाऽऽज्यानाम्‌ आज्यत्वम्‌'' (ताण्ड्य ७1२1१) “रथन्तर' की 
निरुक्ति इस प्रकार हैः- ''रथं मर्या क्षेप्लाऽतारीत्‌ इति तद्‌ रथन्तरस्य रथन्तरत्वम्‌' 
(ताण्ड्य ७।६।४)। इसी प्रकार बृहत्‌-साम की निरुक्ति का प्रकार यह है- ततो बृहदनु 
ग्राजायत। बृहन्‌ मर्या इदं स ज्योगन्तरभूदिति तद्‌ बृहतो ब्रृहत्वम्‌ (ताण्ड्य 
७।६।५।) 
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इसका आशय है कि रथन्तर साम के अनन्तर “वृहत्‌ नामक साम की उत्पत्ति 

हुई। प्रजापति के मन में यह साम बृहत्काल तक निवास करता था। इसीलिए इस साम 
का यह विशिष्ट नामकरण है!। 


आख्यान 


ब्राह्मण-ग्रन्थों में विधि-अर्थवाद का वर्णन इतने विस्तार के साथ किया गया है 
कि साधारण पाठकों को उद्वेग हुए बिना नहीं रहता, परन्तु इन उद्वेजक विषयव्यूहों में 
से कभी-कभी अत्यन्त रोचक आख्यान नितान्त आकर्षक तथा महत्त्वपूर्ण निकल आते 
हैं। तमिस्ता में प्रकाश की किरणों के समान तथा दीर्घ मरुभूमि में हरी भूमि की तरह ये 
आख्यान पाठकों के उद्विग्न हृदय को शान्त तथा शीतल बनाते हैं। विधि-विधानों के 
स्वरूप की व्याख्या ही इन आख्यानों की जननी है, परन्तु जब कभी-कभी ये यज्ञ के 
संकीर्ण प्रान्त से पृथक होकर साहित्य के सार्वभौम क्षेत्र में विचरने लगते हैं तो कर्म 
काण्ड की कर्कशता उन्हें रोक नहीं सकती। आख्यान दो प्रकार के हैं- स्वल्पकाय तथा 
दीर्घकाय। स्वल्पकाय आख्यानों में उन कथाओं की गणना है जो सद्य: विधि की 
सयुक्तिकता प्रदर्शित करने के लिए उल्लिखित हैं। ये आख्यान किञ्चित्‌ भेद से अनेक 
ब्राह्मणों में उपलब्ध होते हैं। ऐसे छोटे आख्यानों में कतिपय प्रधान ये हैं- वाक का देवों 
का परित्याग कर जल और अनन्तर वनस्पति में प्रवेश (ताण्ड्य ६।५।१०-१२); 
स्वर्भानु असुर का आदित्य का आक्रमण तथा अत्रि द्वारा उस अन्धकार का विघटन 
(ताण्ड्य ६।६।८), यज्ञ का अश्वरूप में देवताओं से अपाक्रमण तथा दर्भमुष्टि के 
द्वारा उसका प्रत्यावर्तन (ता. ६।७।१८); अग्निमन्थन के समय घोड़े को आगे रखने 
का प्राचीन इतिहास (शत. १।६।४।१५); असुरों तथा देवों के बीच नाना संग्राम 
(शत.२।१।६।८-१८; एत. १।४।२३; ६।२।१)। 
इन छोटे आख्यानों में कभी-कभी बड़ी गम्भीर तात्त्विक बातों का भी संकेत 
मिलता हैं, जो ब्राह्मणों के कर्मकाण्डात्मक वर्णन से नितान्त पृथक होता है, तथा गूढ़ 
गंभीरार्थ प्रतिपादक होता है। प्रजापति की प्रार्थना उपांशु रूप से करने के निमित्त शतपथ 
ने जिस कथानक का उपक्रम किया है नितान्त रहस्यमय है। श्रेष्ठता पाने के लिए मन 
और वाक में कलह उत्पन्न हुआ। मन का कहना था कि मेरे द्वारा अनभिगत बात वाणी 
नहीं बोलती। मेरा अनुकरण करती हुई मेरे पीछे चलती है (कृतानुकरा अनुगन्त्री) वाणी 
का कथन था कि जो तुम जानते हो उसकी विज्ञापना मैं ही करती हूँ। मन के द्वारा ज्ञान 
या चिन्तित तथ्यों का प्रकटीकरण वाणी करती है। अत: मैं ही श्रेष्ठ हूँ। दोनों प्रजापति 
के पास गए। उन्होंने अपना निर्णय मन के पक्ष में दिया। फलतः वाणी की अपेक्षा मन 


१. विशेष उदाहरणों के लिए द्रष्टव्य डा. फतहसिंह- “वेदिक इटेमालोजी! 


१८६ वैदिक साहित्य 
श्रेष्ठ माना जाता है। इस कथानक के भीतर मनोवैज्ञानिक तथ्य का विशद संकेत है 
(शत. १।४।५।८-२)। वाक से सम्बद्ध अनेक आख्यायिकायें बड़ी ही रोचक तथा 
शिक्षाप्रद हैं। गायत्री छन्द सोम को देवताओं के निमित्त ले जा रहा था कि गन्धर्वो ने 
उसका हरण किया। देवता लोगों ने वाक को भेजा। वाक अपने साथ सोम को लेकर 
लौटी। अब वाक के लौटाने का उद्योग होने लगा। गन्धर्वो ने स्तुति तथा प्रशंसा से उसे 
अपनी ओर आकृष्ट करना चाहा। उधर देवों ने गायन तथा वादन के द्वारा आवर्जन 
करना चाहा। वाक देवों के कार्य पर रीझकर उन्हीं के पास चली गई। इस कथा के 
प्रतीयमान उपदेश पर ब्राह्मण आग्रह दिखला रहा है कि यही कारण है कि खियाँ आज 
भी स्तुति की अपेक्षा संगीत से अधिक आकृष्ट होती हैं। यह उनका स्वभाव ही ठहरा 
(शत. ३।२।४।२।६)। 

सृष्टि के विषय में भी अनेक आख्यान ब्राह्मण-अन्थो में उपलब्ध होते हैं पुरुष 
के द्वारा चारों वर्णों की उत्पत्ति का उल्लेख तो पुरुषसूक्त में ही उपलब्ध है। ब्राह्मणों में 
भी इस प्रसंग का सुन्दर वर्णन मिलता है। ताण्ड्यब्राह्मण (६।१) प्रजापति के अंग 
विशेष से वर्णों की तथा तत्तत्‌ देवताओं की उत्पत्ति बतलाता है, जिसमें शूद्रवर्ण को 
यज्ञाधिकार से वंचित होने की भी सुन्दर उपपत्ति प्रस्तुत की गई हैं। प्रजापति के मुख 
से ब्राह्मण तथा अग्नि की, बाहु से क्षत्रिय तथा इन्द्र की, मध्य देश से वैश्य तथा 
विश्वेदेवा की तथा पैरों से केवल शूद्र की ही (देवता की नहीं) उत्पत्ति बतला कर शूद्र 
के कर्तव्य का निर्देश मिलता है कि वर्णत्रय के पादावनेजन से ही शुद्र का कल्याण होता 
है, यज्ञ करने से नहीं, क्योंकि उसके साथ किसी देवता की उत्पत्ति ही नहीं हुई थी- 
“तस्मात्‌ शूद्र उत बहुपशुरयज्ञियो विदेवो हि। न हि तं काचन देवतान्वसृज्यत। 
तस्मात्‌ पादावनेज्यं नातिवर्धते। पत्तो हि सृष्टः'' (ताण्ड्य, ६।१।११)। 

किन्ही आख्यानो में साहित्यिक सौन्दर्य तथा कल्पना को सुन्दर अभिव्यञ्जना 
मिलती है। रजनी के उदय के विषय में एक सुन्दर आख्यान मैत्रायणी संहिता 
(१।५।१२) में मिलता है जिससे प्रतीत होता है कि रात्रि की उत्पत्ति यमी के विषाद 
को भुला देने के लिए की गई है। यम के परलोक चले जाने पर यमी उसके दुःख से 
इतनी दुःखित हुई कि वह सर्वदा विषाद तथा विलाप करती थी, यम को किसी प्रकार 
भूलती ही न थी। उस समय दिन का ही राज्य था। दिन में उसकी स्मृति भूलती न थी। 
प्रजापति ने दयावश रात्रि को जन्म दिया। अन्धकार से जगत्‌ व्याप्त हो गया। तभी यमी 
यम को भुला सकी। पर्वतों के पक्ष सम्पन्न होने तथा इन्द्र के द्वारा उनके पक्षच्छेदन की 
कथा भी इसी संहिता (१।१०।१३) में उपलब्ध होती है। ये आख्यायिकायें सचमुच 
सुन्दर, रोचक तथा कमनीय प्रतीत होती हैं। 


ब्राह्मण १८७ 
बृहत्काय आख्यानों में पुरुर्वा तथा उर्वशी का आख्यान (शत. ११।५।१), 
प्राचीन जलौध का इतिहास (शत.१।८।१) तथा शुनः शेप का आख्यान (एत. ७।२) 
मुख्य हैं। इनमें से अनेक आख्यानो का बीज संहिताओं में ही अन्तर्निविष्ट हैं जिन्हें ग्रहण 
कर ब्राह्मणों तथा पुराणों ने अपनी पद्धति के अनुरूप उनका पल्लवन किया। पुरुरवा 
तथा उर्वशी का वर्णन तो ऋग्वेद के एक विख्यात संवाद सूक्त (ऋ १०1९५) में है 
जिनमें दोनों में परस्परोपकथन-विषयक मन्त्र दिये गये हैं। शतपथ में यही आख्यान 
विस्तार के साथ दिया गया है, तथा पुरुरवा एवं उर्वशी का प्रेम आदर्शकोटि तक पहुँचा 
हुआ प्रदर्शित किया गया है। प्राचीन ओघ या जलप्लावन की कथा भारतेतर साहित्य 
में भी उपलब्ध होती है। विषय जलप्लावन से एक वर्धिष्णु मत्स्य ने मनु को कैसे 
बचाया तथा किस प्रकार मनु ने प्लावन के अनन्तर मानवी सृष्टि का पुन: आरम्भ किया- 
यह कथा मत्स्यावतार से सम्बन्ध रखती हैं। तथा पुराणों में विस्तार से वर्णित है (द्रष्टव्य 
भागवत स्कन्ध ८।२४)। शुनः शेप की कथा का संकेत ऋग्वेदीय सूक्तों में (१।२४ 
सू.-३० सू.) उपलब्ध होता है और इसी का सुन्दर विन्यास ऐतरेय-ब्राह्मण का वैशिष्ट्य 
है। इस प्रकार आख्यानों के विकास में ब्राह्मण भी एक आवश्यक शृङ्खला है। ब्राह्मण- 
ग्रंथों को सरस, रोचक तथा आकर्षक बनाने का बहुत कुछ श्रेय इन्हीं आख्यानो को 
मिलना चाहिए। 


ब्राह्मणों का महत्त्व 

ब्राह्मणों के यागानुष्ठानों के विशाल सूक्ष्मतम वर्णन को आजकल का आलोचक 

नगण्य दृष्टि से देखने का दुःसाहस भले ही करे, परन्तु वे एक अतीत युग की संरक्षित 

निधि हैं, जो वैदिक युग के क्रियाकलापों का एक भव्य चित्र धर्ममीमांसक के लिए 

प्रस्तूत कर रहे हैं। यह परिस्थिति के परिवर्तन होने से अवश्य ही धूमिल सा हो गया 

है, परन्तु फिर भी वह है धार्मिक दृष्टि से उपादेय, संग्रहणीय और मननीय। भारतीय 

धर्म के इतिहास में श्रौत-विधानों का एक विचित्र युग ही था। उस युग को अपने पूर्ण 

सौन्दर्य तथा सौष्ठव के साथ आज भी उपस्थित करने का श्रेय इन्हीं ब्राह्मण अन्थों को 
है। समय ने पलटा खाया। युगों ने करवटें बदलीं। भक्ति-आन्दोलन की व्यापकता के 
कारण वैदिक कर्मकाण्ड का सर्वत्र हास हो गया। श्रौत यज्ञविधान आज अतीत की एक 
स्मृतिमात्र है। वैदिक धर्म के कर्मकाण्ड से लोगों की आस्था उठती गई। फलत: न कहीं 
श्रौत याग होते हैं और न कहीं उन अनुष्ठानों को साक्षात्‌ करने का अवसर ही कभी 
प्राप्त होता है। यही कारण है कि आज ब्राह्मणों के क्रियाकलापों को ठीक-ठीक हृदयंगम 
करना एक विषम समस्या है, परन्तु इतना तो निश्चित है कि वे यज्ञ सम्बन्धी बकवाद 
नहीं है (जैसा अधिकांश पश्चिमी व्याख्याता मानते आये हैं) उनके भीतर भी एक तथ्य 
है और तथ्य को खोलने की कुञ्जी है श्रद्धामय अनुशीलन तथा अन्तरंग दृष्टि। बहिरंग 


१८८ वैदिक साहित्य 
दृष्टि वालों के लिए तो “ब्राह्मण, ऊटपटांग अंडबंड' के सिवाय और क्या हो सकता 
हैं? 

ब्राह्मणों के अनुशीलन से स्पष्ट है कि उस समय यज्ञ-याग के अनुष्ठानों के 
विषय को लेकर विद्वानों में बड़ा शास्त्रार्थ होता था, 'मीमांसा” जैसे शास्त्र की उत्पत्ति 
उस युग में हो गई थी, जिससे तर्कपद्धति के अनुसार यज्ञीय विषयों का विमर्श होता 
था। मीमांसक ही हमारे प्रथम दार्शनिक हैं और मीमांसा हमारा प्रथम दर्शन है। 'मीमांसा' 
के लिए “्याय' का प्रयोग इसीलिए उपयुक्त प्रतीत होता है। ब्राह्मणों में यज्ञीय विषयों 
के मीमांसक विद्वानों की 'ब्रह्मवादी' संज्ञा दी गई है। ब्रह्मवादी विद्वानों के सामने यज्ञ- 
याग की समुचित व्यवस्था के लिए उनके अनुष्ठानों में आपातत: प्रतीयमान विरोधों का 
निराकरण करना नितान्त आवश्यक समस्या थी, जिसकी उन लोगों ने तार्किक बुद्धि 
का उपयोग कर विधिवत्‌ मीमांसा प्रस्तुत की। ताण्ड्य महा-ब्राह्मण में “एवं ब्रह्मवादिनों 
वदन्ति’ के द्वारा अनेक यज्ञीय गुत्थियों के सुलझाने का प्रशस्त प्रयत्न किया गया हे 
शतपथ में ऐसे ब्रहमवादियों के नाम भी निर्दिष्ट मिलते हैं। साथ ही उनके मतों को 
पर्याप्त समीक्षा भी की गई है। उदाहरण के लिए दीक्षा से पूर्व दिन भोजन करने अथवा 
न करने के प्रश्‍न को लेकर सावयस आषाढ़ नामक आचार्य तथा याज्ञवल्क्य के बीच 
गहरी मीमांसा उपलब्ध होती है'। आषाढ़ आचार्य का मत अनशन को ही ब्रत मानने 
के पक्ष में था, परन्तु इस मत की धज्ियाँ उड़ाकर याज्ञवल्क्य ने सिद्ध किया कि भोजन 
करना चाहिए, परन्तु अरण्य में उत्पन्न होने वाले व्रीहिं, यव, शमीधान्य आदि पदार्थो 
का ही। “मीमांसन्ते' इस क्रियापद का तथा “मीमांसा' जैसे संज्ञापद का प्रयोग ब्राह्मण 
अन्थों में बहुलता से उपलब्ध होता है- "'उत्सुज्यां नोत्सृज्यामिति मीमांसन्ते ब्रह्मवादिन 
इत्याहुः उत्सुज्यामेवेति'' (तै. सं. ७।५।७।९) “ब्राह्मणं पात्रे न मीमांसेत'' (ताण्ड्य 
६।५।९); ''उदिते होतव्यमनुदिते होतव्यमिति मीमांसन्ते’ (कौषी. ब्रा. २।९)। 

इस प्रकार ब्राह्मण-ग्रंथों का गाढ़ अनुशीलन अनेक सिद्धान्तों की ओर हमारा 
ध्यान आकृष्ट करता है- (क) यज्ञों के नाना रूपों तथा विविध-अनुष्ठानों के इतिहास 
का पूर्ण परिचय देता है। ब्राह्मणों में यज्ञ एक वैज्ञानिक संस्था के रूप में हमारे सामने 
आता है। (ख) हम उन निर्वचनों से परिचय पाते हैं जो निरुक्त की निरुक्तियों का 
मौलिक आधार हैं। (ग) उन सुन्दर आख्यानों का मूल रूप हमें यहाँ मिलता है जिनका 
विकास अवान्तरकालीन पुराणों में विशेषतः दृष्टिगोचर होता है। (घ) “कर्म मीमांसा' के 
उत्थान तथा आरम्भ का रूप जानने के लिए ब्राह्मण पूर्वपीठिका का काम करते हैं 
ब्राह्मणों के अध्ययन से हम इन विविध शास्त्रों के उदय की कथा जान सकते हैं और 


१. ताण्ड्यत्रा. ६।४।१५। 
२. शत. ब्रा. १।१।१७-१०। 
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स्वयं देख सकते हैं कि यज्ञ की आवश्यकता की पूर्ति के लिए उत्पन्न होने वाले ये शास्र 
किस प्रकार सार्वभौम क्षेत्र में पदार्पण कर अपना विकास सम्पन्न करने लगते हैं। 


ब्राह्मणों का देश-काल 
ब्राह्मण-ग्रन्यो में उपलब्ध भौगोलिक विवरण से स्पष्ट होता है कि इन ग्रन्थो के 
उदय का स्थान है कुरुपाञ्चाल प्रान्त तथा सरस्वती नदी का प्रदेश। ताण्ड्य-ब्राह्मण का 
सारस्वत प्रदेश से परिचय बड्डा ही घनिष्ठ है। सरस्वती नदी के लुप्त हो जाने के स्थान 
का नाम 'विनशन' है, तथा उसके पुनः उद्गम के स्थान का अभिघान “प्लक्ष प्राखवण' 
) है (ताण्ड्य. २५।१०।२१)। यह स्थान विनशन से अश्व की गति से ४४ दिनों तक 
चलने की दूरी पर था (ताण्ड्य. २५।१०।१६)। यमुना के बहने का प्रदेश 'कारपवच' 
नाम से अभिहित किया गया है (ताण्डय० २५।१०।२३)। इतना ही नहीं, सरस्वती 
तथा दृषद्वती के बीच के प्रदेश तथा उसके संगम का भी निर्देश मिलता है। सबसे 
महत्त्वपूर्ण संकेत हैं कुरुक्षेत्र को प्रजापति की वेदि मानना (एतावतो वात्र 
प्रजापतेवेंदिर्यावत्‌ कुरुक्षेत्रमिति- ताण्डथ २५।९३।३)। प्रजापति के यज्ञ का प्रतीक 
होने से कुरुक्षेत्र यज्ञ की वेदि सिद्ध होता है। अर्थात्‌ इसी प्रदेश में ब्राह्मणों का संकलन 
किया गया, तथा यज्ञयाग की पूर्ण प्रतिष्ठा इसी प्रान्त में हुई। मनुस्मृति में दृषद्रती तथा 
सरस्वती दोनों देवनदियों के बीच का यही देवनिर्मित प्रदेश ब्रह्वावर्त' के नाम से 
सुप्रसिद्ध हुआ (मनु. २।२२)। यज्ञ-संस्कृति का यही केन्द्र तथा पीठस्थल है जहाँ 
ब्राह्मणों की यज्ञ-प्रक्रिया का पूर्ण विकास सम्पन्न हुआ। इसी प्रान्त की भाषा राष्ट्रभाषा 
हुई तथा यहाँ का आचार समग्र भारतवर्ष का मान्य आचार हुआ। यहीं की संस्कृति 
समग्र भारत की संस्कृति है। 


ब्राह्मणों के संकलन-काल का अनुमान ज्योतिष सम्बन्धी उल्लेखों के आधार पर 
लगाया गया है। ब्राह्मण साहित्य से उपनिषदों के उदय का काल लगभग एक हजार वर्ष 
पीछे माना जाना चाहिए। स्वरो से युक्त होने के कारण शतपथब्राह्मण अत्यन्त प्राचीन 
माना जाता है। इसके द्वितीय काण्ड में (जिसे सब लोग प्राचीनतम भाग स्वीकार करते 
हैं) एक बहुत ही महत्त्वशाली ज्योतिष की घटना का उल्लेख मिलता हैं। इसका आशय 
है कि कृत्तिका ठीक पूरब दिशा में उदय लेती है और वहाँ से प्रच्युत नहीं होती। इस 
घटना की स्थिति प्रसिद्ध ज्योतिषी शंकरबालकृष्ण दीक्षित के गणनानुसार विक्रमपूर्व 
तीन हजार वर्ष में होनी चाहिए। दीक्षित की इस गणना पर किसी यूरोपीय विद्वान्‌ ने 
विशेष ध्यान नहीं दिया, परन्तु डा. विण्टरनित्स ने अपने इतिहास-ग्रन्थ में किसी जर्मन 
ज्योतिषी (प्रोफेसर ए. प्रे) के गणनानुसार इस ग्रहस्थिति को ११०० ई. पू. माना है। 
इस ज्योतिषी की व्याख्या है कि कृत्तिकायें अपने उदय के बाद बहुत देर तक पूरब में 
दृष्टिगोचर होती थीं और ऐसी दशा ११०० ई. पू. में ही सिद्ध होती है। परन्तु “इता: 
(कृत्तिका:) हवै प्राच्यै दिशो न च्यवन्ते” शब्द की यह नई व्याख्या मानने की कोई 
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आवश्यकता नहीं है। दूसरी विप्रपत्ति यह है कि 'वेदांग ज्योतिष' सर्वसम्मति से शतपथ 
से अर्वाचीन रचना माना जाता है। इसका काल १४०० ई. पूर्व माना जाता है। डा. 
मैक्समूलर भी इसका समय ११८१ ई. पू. से कथमपि पीछे मानने के पक्ष में नहीं हैं। 
यदि शतपथ का यह नया काल माना जायगा, तो 'वेदांग ज्योतिष” के समय से उसकी 
पूर्ववर्तिता भंग हो जायगी, जो कथमपि स्वीकार्य नहीं है। मैत्री-उपनिषद्‌ में निर्दिष्ट 
ज्योतिष घटना के आधार पर इसका समय १९०० ई. पू. माना गया है। इस घटना 
को ध्यान में रखकर हम दीक्षित के मतानुसार मान सकते हैं कि शतपथब्राह्मण का 
रचनाकाल तीन सहस्र ई. पू. है, तथा ब्राह्मण युग तीन सहस्र ई. पू. से लेकर दो सहस्र 
वर्ष ई. पू. तक मानना चाहिए। प्राचीनतम होने से शतपथ इस काल के आदि में और 
अर्वाचीन होने से गोपथ इसके अन्त में आता हे 

समस्त ब्राह्मण अ्रन्थ गद्य में ही निबद्ध किये गए है ब्राह्मणों का गद्य बड़ा ही 
परिमार्जित, प्रसन्न तथा उदात्त है। दीर्घ समास का न तो कहीं दर्शन होता है और न अर्थ 
समझने में कहीं दुरुहता। भगवती भागीरथी के भव्य प्रवाह के समान यह गद्य अपने 
प्रवाह को लिए प्रवाहित होता है। भाषा मन्त्र की भाषा के समान ही है परन्तु वह प्राचीन 
शब्दों तथा धातुओं से वञ्चित होकर नये शब्द तथा नये शब्दरूपो को ग्रहण करने में 
पराङ्मुख नहीं होती। ब्राह्मणों की भाषा संहिताओं की भाषा तथा पाणिनि के द्वारा 
नियमित संस्कृत भाषा को मिलाने वाली बीच की कड़ी है। वाक्यों का विन्यास सरल, 
सीधा तथा सरस है। यज्ञीय विधानों के वर्णन में नीरसता आने की सम्भावना कम नहीं 
हैं, तथापि यह गद्य लघुवाक्यो में विन्यस्त होने के कारण पर्याप्तरुपेण रोचक, आकर्षक 
तथा हृदयावर्जक हैं। आख्यायिका वाले अंश तो विशेषरूप से हृदयंगम हैं। एक ही 
उदाहरण पर्याप्त होगा- 

सत्यं वै चक्षुः सत्यं हि वै चक्षुस्तस्मात्‌ यदिदानीं द्वौ विवदमानावेयातम्‌- 
“अहमदर्शम्‌' 'अहमश्रौषम्‌' इति। य एव ब्रूयात्‌ अहमदर्शमिति तस्मा एव 
श्रद्धध्याम्‌ । तत्‌ सत्येनैवैतत्‌ समर्थयति।। (शत. १।३।२।२३) 


ब्राह्मणकालीन धर्म तथा समाज 
ब्राह्मण-युग में यज्ञ का सम्पादन ही धर्म का मुख्य उद्देश्य था! सच तो यह है 
कि यज्ञ के सूक्ष्म से सूक्ष्म अनुष्ठानों के लिए ब्राह्मण ग्रंथों में बड़े विस्तार से वर्णन 
मिलता हैं, तथा इन विधियों के पूर्ण निर्वाह के लिए विशेष आग्रह दीख पड़ता है। 
अग्नि की स्थापना कब करनी चाहिए? कैसे करनी चाहिए? घी की आहुति वेदी में 
कहाँ गिरे? वेदि पर बिछाने के लिए दर्भ का अग्रभाग पूरब की ओर रहता है या उत्तर 


` १. चिन्तामणि विनायक वैद्यःहिसट्री आफ वैदिक लिटरेचर (पृ. १८-२४) 
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की ओर? आदि का विवेचन इतनी सूक्ष्मता तथा विस्तार के साथ किया गया है कि 
इसे पढ़कर आश्चर्य हुए बिना नहीं रहता। समस्त कर्मों में यज्ञ ही श्रेष्ठतम माना जात 
था- “यज्ञो वे श्रेष्ठतमं कर्म” (शत. १।७।३।५) ब्राह्मणों में यज्ञ की इतनी महिमा तथा 
आदर है कि विश्व का सबसे श्रेष्ठ देवता प्रजापति भी यज्ञ का ही रूप हे-एष वे प्रत्यक्षं 
यज्ञों यत्‌ प्रजापति:”। (शत. ४।३।४।३) विष्णु का भी यही यज्ञ है- “यज्ञो वै विष्णु”। 
आकाश में दीप्यमान भी आदित्य यज्ञ रूप है- “स यः यज्ञोऽसौ आदित्यः” (शत. ब्रा. 
१४।१।१।१६)। 
समस्त कर्मों में श्रेष्ठतम होने के कारण इस विश्व में यज्ञ ही परम आराध्य वस्तु 
है। जगत्‌ के जितने पदार्थ हैं, यहाँ तक कि देवों का जनकरूप प्रजापति भी, यज्ञ के 
ही आध्यात्मिक प्रतीक हैं। यज्ञ से ही सृष्टि हुई, इस वैदिक तत्त्व का परिचय हमें पुरुष 
सूक्त में ही मिल जाता है, परन्तु ब्राह्मणयुग में यज्ञ की महनीयता तथा परम साधनरूपा 
होने में किसी प्रकार का सन्देह नहीं है। अग्निहोत्र के अनुष्ठान से प्राणी अपने सब पापों 
से छूट जाता- “सर्वस्मात्‌ पाप्मनो निर्मुच्यते य एवं विद्वानग्नि होत्रं जुहोति'' (शत. 
ब्रा. २।३।१।६)। अश्वमेध से यज्ञ करने वाला यजमान अपने समग्र पाप कर्मो को, 
समस्त ब्रह्म हत्या को दूर भगा देता है (शत. ब्रा. १३।५।४।१)। गोपथ-ब्राह्मण में एक 
बड़ी सुन्दर उपमा के द्वारा इस पापनिर्योचन का तत्त्व समझाया गया है। जिस प्रकार साँप 
अपनी पुरानी केचुल से छूट जाता है, तथा 'इषीका' मुंज से छूट जाती है, उसी प्रकार 
शाकला का हवन करने वाला समस्त पापों से छूट जाता है: (गोपथ ब्रा., उत्तर ४।६)। 
तद्‌ यथाहिजीर्णायास्त्वचो निर्मुच्यते इषीका वा मुझात्‌। 
एवं ह वै ते सर्वस्मात्‌ पाप्मनः समुच्यन्ते ये शाकलां जुद्धति।। 
इतना उपादेय होने के कारण ही यज्ञ के पूर्ण अनुष्ठान करने के लिए ब्राह्मणों 
का इतना आग्रहपूर्वक आदेश है। 
संहिता काल के मुख्य देवता इस युग में कुछ गौण हो गये हैं, अथवा गौण 
देवताओं को यहाँ मुख्यता प्राप्त हो गई है। कहीं नवीन देवता की भी कल्पना की गई 
मिलती है। ऋग्वेद के गौण देवताओं में प्रजापति अग्रगण्य है। ऐतरेय ब्राह्मण के आरम्भ 
में ही विष्णु के परमदेव होने की सूचना है- “अग्निर्वै देवनामवमो विष्णुः परमः'' 
(ऐत. १।१)१ रुद्र के लिए 'महादेव' शब्द का प्रयोग ब्राह्मणों में स्पष्टतः उल्लिखित 
है। प्रजापति' का पद तो देवों में अग्रस्थानीय है। प्रजापति ही जगत्‌ के स्रष्टा हैं। 
प्रजापति देवताओं के भी सृष्टिकर्ता हैं। प्रजापति ही इस भूतल के पदार्थों के स्रष्टा हैं। 
वे ही देवताओं को उत्पन्न कर उनमें उर्ज का विभाग करते हैं और इसी ऊर्ज विभाग 


१. द्रष्टव्य ताण्ड्य -महाब्रा्ण, अध्याय ६, खण्ड ९, कण्डिका ७९। 
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से उदुम्बर वृक्ष का जन्म हुआ, इसीलिये 'प्रजापति” की महिमा ब्राह्मणों में सर्वतो 
महीयान्‌ हैं'। 
चतुर्वर्ण 
ब्राह्मण-युगीय समाज में ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य तथा शूद्र इन चारों वर्णों तथा 
इनके कार्यों की पूरी व्यवस्था एवं प्रतिष्ठा उपलब्ध होती है। वैदिक यज्ञ का सम्पादक 
तथा निर्वाहक होने के कारण ब्राह्मण का स्थान चारों वर्णो में अग्रतम था। ब्राह्मणों में 
वेदशास्त्र को पढ़ने वाला “मनुष्यदेव' के महनीय अभिधान से मण्डित किया जाता था- 
(शत.ब्रा. २।२।२।६) 
ये ब्राह्मणाः शुत्रुवांसोऽनूचानास्ते मनुष्यदेवाः। 
विद्वांसो ही देवाः (शत०ब्रा० ३।७।३।१०) 
तैत्तिरीय-संहिता (१।७।३।१) में ब्राह्मण प्रत्यक्ष देव” कहा गया है- “एते देवाः 
प्रत्यक्षं यद्‌ ब्राह्मणाः” शतपथ में दो प्रकार के देवता माने गये हैं- अग्नि आदि . 
हविभौंजी देव तथा मनुष्य-देव, ब्राह्मणा दोनों के लिए यज्ञ का दो विभाग किया गया 
है। आहुति देवों के लिए और दक्षिणा मनुष्य-देवों के लिए होती है, जिनके द्वारा वे 
प्रसन्न होकर यजमान का कल्याण करते हैं (शत. ब्रा. २।२।२।६) राजा अपने समग्र 
राज्य को दक्षिणा रूप में दे सकता है, परन्तु ब्राह्मण की सम्पत्ति को छोड़ कर ही। 
अभिषेक के अवसर पर ब्राह्मण कहता है- हे मनुष्यों, यह मनुष्य तुम्हारा राजा है। 
ब्राह्मणों का राजा सोम है (सोमोऽस्माकं ब्राह्मणानां राजा) शतपथ की व्याख्या के 
अनुसार इसका तात्पर्य यह है कि राजा के लिए समस्त प्रजा अन्न स्थानीय हैं, परन्तु 
ब्राह्मण नहीं; क्योंकि वह तो भौतिक राजा की प्रजा ही नहीं होता। वह सोम राजा की 
ही प्रजा होता है (शत. ब्रा. १३।३।५।३)। ब्राह्मण के लिए आदर्श है ब्रह्मवर्चसी होना, 
अर्थात्‌ वेद के अध्ययन से तेजस्वी बनना और इसलिए ब्राह्मणों में वही सर्वश्रेष्ठ 
वीर्यवान्‌ माना जाता है जो वेद का ज्ञाता होता है:- 
तद्धद्येव ब्राह्मणेनैष्टव्यं यद्‌ ब्रह्मवर्चसी स्यादिति।। 
(शत. ब्रा. १।९।३।१६) 
यो बै ब्राह्मणानामनूचानमतः स एषां वीर्यृवत्तमः।। 
(वही, ४।६।६।५) 
ब्राह्मण का बल उसके मुख में-भाषण में, वाक शक्ति में ही होता है, क्योंकि 
उसकी सृष्टि मुख से हुई हैं (ताण्ड्य ब्रा. ६।१।६) 
तस्माद्‌ ब्राह्मणो मुखेन वीर्य करोति। मुखतो ही सृष्टः। 


१. ताण्ड्य ब्रा. ६।१।१, ६।४।१ आदि। 
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ऐसे अनूचान ब्राह्मण के वश में क्षत्रिय के रहने पर ही राष्ट्र का मंगल होता है 
और राष्ट्र में वीर पैदा होते हैं- 

“तद्‌ यत्र ब्राह्मणः क्षत्रै वशमेति तद्‌ राष्ट्र समृद्धं तद्वीरवदाहास्मिन्‌ 

वीरो जायते'' (ऐत. ब्रा. ८।९)। 

क्षत्रिय राष्ट्र का रक्षक तथा वैश्य उसका वर्धक माना जाता था। पैर से उत्पन्न होने 
के कारण शूद्र का सेवाधर्म ही प्रधान धर्म था। इस प्रकार यज्ञप्रधान वैदिकसमाज में 
वेदज्ञ ब्राह्मणों की महती प्रतिष्ठा होना स्वाभाविक ही है। 
नैतिकता 

यज्ञ का सम्पादन ब्राह्म आचार के होने पर भी वह अन्तर आचरण के ऊपर 
पूर्णतया अवलम्बित था। जिन पाश्चात्यः आलोचकों ने ब्राह्मण ग्रन्थों में नैतिकता के 
अभाव की बात कही है उनका कथन कथमपि मान्य तथा प्रामाणिक नहीं है। उस काल 
का समाज पूर्णरूपेण नैतिक था, आचारवान्‌ था तथा कल्याण के लिए सत्य के 
अनुष्ठान पर आग्रही था! दीक्षित को ही नहीं, प्रत्युत प्रत्येक व्यक्ति को सत्यभाषी होना 
चाहिए। झूठ बोलने वाला व्यक्ति यज्ञ के लिए उपयुक्त नहीं होता।२ झूठ का बोलना जल 
से अग्नि का सेचन करना है, तथा सत्य बोलना अग्नि को घी से सेचन करना है। झूठ 
बोलने वाले का तेज धीरे-धीरे कम हो जाता है। वह नित्यपापी होता है, अत एव सत्य 
ही बोलना चाहिए। इस प्रकार सत्य पर आग्रह करने वाले ब्राह्मण पर नैतिक हीनता का 
आरोप क्या कथमपि समुचित हैं? 

ब्राह्मणकालीन समाज पाप के आवर्तनशील स्वभाव से भली-भाँति परिचित था। 
वह जानता था कि जो मनुष्य एक बार पाप करता है वह अभ्यासवश उसके अनन्तर 
अन्य पाप का भी आचरण करता है, रुकता नहीं (ऐतरेय ब्रा. ७1२७) 


यः सकृत्‌ पापकं कुर्यात्‌ कुयदिनस्ततोऽपरम्‌। 
इसलिए पाप को रोककर पुण्य करने की आवश्यकता है। सत्य तथा श्रद्धा के 
आचरण से ही मनुष्य स्वर्गलोक को प्राप्त कर लेता है। वाग्यदेवी के दो स्तन हैं-सत्य 
और अनृत सत्य वाग्देवो के पुत्रों के उपासको की रक्षा करता हैं, परन्तु उन्हें अनृत 
मार डालता है- 
“वाचो वाव तौ स्तनौ सत्यानृते वाव ते। 
अवत्येनं सत्यं न तम नृतं हिनस्ति य एवं वेद''।। (एत. ब्रा. ४१) 


१. विन्टरनित्स-हिस्ट्री आफ इण्डियन लिटरेचर भाग प्रथम, २६७-२६८ (कलकत्ता) 
२. अमेध्यो वै पुरुषो यदनृतं वदति-शत. ३।१।३।१८। 
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ताण्ड्य ब्राह्मण में असत्य बोलना वाणी का छिद्र कहा गया है (“एतद्वाचश्छिद्र 
यदनृतम्‌ ` ताण्ड्य ८।६।१२)। इसका तात्पर्य यह है कि जिस प्रकार छेद के भीतर से 
सब वस्तुयें गिर जाती हैं, उसी प्रकार अनृतभाषी की वाणी में से उसका सार गिर जाता 
है, अर्थात्‌ वह सारहीन वाणी किसी पर अपना प्रभाव नहीं जमा सकती। शत-पथब्राह्मण 
(२।२।२।१९) में सत्य तथा अनृत के रूप में निर्देश के लिए एक सुन्दर उपमा का 
प्रयोग किया गाय है। सत्य बोलना क्या है? अग्नि का घृत से अभिषेक है, अर्थात्‌ 
उद्दीप्त करना है। अनृत क्या है? जलते हुए अग्नि पर जल का अभिषेक है। अनृतभाषी 
का तेज धीरे-धीरे कम हो जाता है और अन्त में वह पापी बन जाता है। इसीलिए सत्य 
ही बोलना चाहिए'। ऐतरेय ब्राह्मण में श्रद्धा तथा सत्य की मिथुन कल्पना बड़ी ही सुन्दर 
एवं रोचक है। “श्रद्धा पत्नी है. सत्य यजमान है। श्रद्धा तथा सत्य की जोड़ी बहुत ही 
उत्तम है। यजमान अपनी पत्नी के साथ मिलकर यज्ञ के द्वारा स्वर्ग पाने में समर्थ होता 
है। उसी प्रकार सत्य श्रद्धा के साथ संयुक्त होकर स्वर्गलोको को जीत लेता हैं 

श्रद्धा पली सत्यं यजमानः। श्रद्धा सत्यं तदित्युत्तम॑ मिथुनम्‌ । 
श्रद्धया सत्येन मिथुनेन स्वर्गाल्लौकान्‌ जयतीति।। (ऐत. ब्रा. ७१०) 

समाज में दान तथा अतिथ्य की प्रतिष्ठा थी। जो मनुष्य न देवों को, न पितरों 
और न अतिथियों को दान से तर्पण करता था, वह पुरुष 'अनद्धा' अनृत कहलाता हा 
सायंकाल में आये हुए अतिथि का किसी प्रकार निराकरण नहीं करना चाहिए!* जो पुरुष 
अतिथि की सेवा करता है वह मानों मोटा हो जाता है-प्रसन्न हो जाता है।' उस समाज 
में आतिथ्य की बड़ी महिमा का पता इसी घटना से लग सकता है कि आतिथ्य यज्ञ 
का शिर माना जाता था। अतिथि की पृजा यज्ञ के मस्तक की पूजा मानी जाती थी (ऐश. 
१।२५) 

शिरो वा एतद्‌ यज्ञस्य यद्‌ आतिथ्यम्‌ ।। 

नारी की महिमा 

समाज में स्री का महत्त्वपूर्ण स्थान था! उचित भी ऐसा ही है! यज्ञ में पत्नी 
यजमान की सहधर्मचारिणी होता है! 'पत्नी' शब्द की व्युत्पत्ति भी तो इसी विशिष्टता 
की ओर संकेत कर रही है। पत्नी से विहीन पुरुष यज्ञ करने का कथमपि अधिकारी नहीं 
होता था ('अयज्ञो वा एषो योऽपलीक' तै०ब्रा० २।२।२।६)। पली शरीर का 
आधा भाग मानी जाती थी। (''अथा अर्घो वा एष आत्मनो यत्‌ पत्नी तै०ब्रा० 


१. शतपथ. १।२।२।११ 

२. कऽनद्धा पुरुष इति ? न देवान्‌ न पिएृन्‌ न मनुष्यानिति। (ऐत० ब्रा० ७।* . 
३. तस्मादाहुर्न सायमतिथिरपरुध्यः। (वही ५1२१ * 

४. यदा वै अतिथिं परिवेविषत्यापीन इव वै स तहिं भवति॥ (वहाँ १।१७) 
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३।३।३।५)। वेदि की रचना के प्रसंग में शतपथब्राह्मण खी-सौन्दर्य के लिए एक 
महनीय आदर्श की ओर संकेत करता है। स्थूल जघन, कन्धों के बीच छाती का भाग 
जघन की अपेक्षा कम स्थूल तथा हस्तम्रा्म मध्यभाग ख्री की शारीरिक सुषमा के 
श्लाघनीय प्रतीक थे ("एवमिव हि योषं प्रशंसन्ति पृथुश्रीणिर्विमृष्टन्तरांसा मध्ये 
संग्राह्मेति'' शत० १।२।५।१६)। ऐसा रूप सुन्दर केशपाश तथा अन्य आभूषणों से 
सुसज्जित होकर चमक उठता था ऐसी ही सुन्दर खरी के साथ वैदिककालीन पुरुष 
विवाह-सम्बन्ध में दीक्षित होकर गुणवान्‌ पुत्र की उत्पत्ति को स्वर्ग का मुख्य साधन 
समझता था। ऐतरेय-ब्राह्मण में पुत्र की भव्य प्रशंसा समाज में वीर सन्तान के मूल्यांकन 
करने में पर्याप्त मानी जा सकती है। पितृलोग पुत्र के द्वारा ही अत्यन्त बहुत क्लेश को 
भी पार करने में समर्थ होते हैं। पुत्र आत्मा से जन्मने वाला स्वयं आत्मा ही होता है। 
वह अन्न से भरी नौका है जो इस संसृति-सरित्‌ को पार करने में नितान्त समर्थ होती 
है। “स वै लोकोऽवदावदः'' (पुत्र निन्दा के अयोग्य स्वर्गलोक का प्रतीक है), 
''ज्योतिर्ह पुत्रः परमे व्योमन्‌'’ नापुत्रस्य लोकोऽस्तीति''- आदि श्रुति-वाक्य पुत्र 
` के सामाजिक मूल्य की कल्पना के कतिपय निदर्शन-मात्र हैं। नारी के लिए पाति-ब्रत 
धर्म का पालन परम मंगलमय माना जाता था।' समाज में किसी प्रकार के नैतिक 
स्खलन या शैथिल्य का चिह नहीं पाया जाता था। ऐसे नैतिक आदर्श पर चलने वाले 
ब्राह्मणकालीन समाज का अवलोकन कर कोई भी विद्वान्‌ उसके ऊपर अनैतिकता का 
आरोप नहीं कर सकता। 


ब्राह्मण- साहित्य 
ब्राह्मणों का साहित्य बड़ा ही विशाल था, परन्तु आज अनेक ब्राह्मण काल- 
कवलित हो गये हैं, केवल उनका नाम निर्देश तथा उद्धरण ही कतिपय श्रोत ग्रन्थों में 
उपलब्ध होता है। साहित्य में उद्धृत, परन्तु अनुपलब्ध, ब्राह्मणों में से कतिपय 
महत्त्वशाली ग्रन्थों का नामोल्लेख यहाँ किया जा रहा है। डाक्टर वटकृष्ण घोष ने ऐसे 
अनुपलब्ध ब्राह्मणों के उपलभ्यमान उद्धरणों को एकत्र कर प्रकाशित करने का 
श्लाघनीय प्रयत्न किया है।१ 


ऐसे ब्राह्मणों में (१) शाट्यायन-ब्राह्मण अत्यन्त महत्त्वपूर्ण प्रतीत होता है। इसके 
७० उद्धरण आज भी उपलब्ध हैं जिनमें अधिकांश ऋग्वेद के सायणभाष्य 
(१।१०५।१०; ७।३३।७, ८।९१।१, ८।९१।५ आदि) तथा ताण्ड्य ब्राह्मण के 


१. शतपथ (२।५।२।२०) के अनुसार जो खी एक की होती हुई दूसरे के साथ संगति करती है वह वरुण- 
सम्बन्धी (वरुण्य-पाप) कार्य करती है- वरुण्णं वा एतत्‌ खरी करोति यदन्यस्य सती अन्येन चरति। 
“वरुण्य'=पाप। वरुणो वा एतं गृह्याति यः पाप्मना गृहीतो भवति (शत० १२।७।१७)। 

२. द्रष्टव्य उनका ग्रंथ Collection ० Fragments of Lost Brahamanas, Calcutta, 1953. 
१२ । 


१९६ वैदिक साहित्य 

सायणभाष्य (४।२।१०, ४।३।२, ४।५।१०, ४।६।२३) में मिलते हैं। चार पाँच 
उद्धरण ब्रह्मसूत्र के शांकरभाष्य (३।३।२५, ३।३।२६, ४।१।१६, ४।१।१७) में 
मिलते हैं। इतने बहुल उद्धरण ग्रन्थ की महत्ता के पर्याप्त सूचक हैं। इसके अधिकांश 
उद्धरण जैमिनीय ब्राह्मण में भी अक्षरश: उपलब्ध होते हैं। 


(२) भाल्लवि-त्राह्मण सामवेद की ही एक सुप्रसिद्ध शाखा का ब्राह्मण था, 
जिसका निर्देश श्रौत अन्थों के अतिरिक्त पतञ्जलि ने महाभाष्य में (४।२।१० के 
काशिका ने (४।२।६६, ४।३।१०५ सूत्रों पर) किया है। (३) जैमिनीय या 
ब्राह्मण-सामवेद की जैमिनि-शाखा से सम्बद्ध ब्राह्मण हैं जो बृहत्‌ तथा महत्त्वपूर्ण होन 
पर भी पिछले अन्थों में उद्धूत नहीं हैं। शाट्यायन के साथ इसकी समानता इतनी अधिक | 


है कि उसकी प्रसिद्धि के सामने इसका उद्धरण आवश्यक नहीं माना गया इन 


महत्वशाली ब्राह्मणों के अतिरिक्त इस श्रेणी के ग्रन्थ ये हैं- (४) आहरक-ब्राह्मण 
(चरणब्यूह में निर्दिष्ट चरकशाखा से सम्बद्ध), (५) कंकति-ब्राह्मण, (६) कालबवि- 
ब्राह्मण (पुष्पसूत्र में शाट्यायन ब्राह्मण के संग में निर्दिष्ट), (७) चरक-ब्राह्मण 
(कृष्णयजुः की प्रधान शाखा चरक से सम्बद्ध), (८) छागलेय-ब्राह्मण (तैत्तिरीय शाखा 
से सम्बद्ध), (९) जाबालि-त्राह्मण, (१०) पैंगायनि-ब्राह्मण, (११) माषशरावि- 
ब्राह्मण, (१२) मैत्रायणीय ब्राह्मण (कृष्णयजुर्वेद की मैत्रायणीय शाखा से सम्बद्ध), 
(१३) रौरुकि-ब्राह्ण, (१४) शैलालि-ब्राह्मण (महाभाष्य ६।४।१४४ तथा काशिका 
में निर्दिष्ट), (१५) श्वेताश्वतर-ब्राह्मण, (१६) हारिद्रविक-ब्राह्मण (चरण-ब्यूह में निर्दिष्ट 
यजुर्वेद की शाखा से सम्बद्ध)। इनके अतिरिक्त इन आठ ब्राह्मणों के नाम और भी 
मिलते हैं- काठक-ब्राह्मण, खाण्डिकेय-ब्राहमण, औखेय-ब्राह्मण, गालब-ब्राह्मण, 
तुम्बरु ब्राह्मण, आरुणेय ब्राह्मण, सौलभ-ब्राह्मण, पराशर-ब्राह्मण'। उपलब्ध ब्राह्मणों 
की संख्या वेदानुसार इस प्रकार है- 

ऋग्वेद- (१) ऐतरेयब्राह्मण, (२) शांखायन-ब्राह्मण 

शुक्लयजुवेंद- (३) शतपथ-ब्राह्मण 

कृष्णयजुर्वेद- (४) तैत्तिरीय-ब्राह्मण 

सामवेद (५) ताण्ड्य, (६) षड्विंश, (७) सामविधान, (८) अर्षेय, 
(९) दैवत, (१०) उपनिषद्‌-ब्राह्मण, (११) संहितोपनिषद्‌, (१२) वंशब्राह्मण, 
(१३) जैमिनीयब्राह्मण (९ ब्राह्मण) 

अथर्ववेद- (१४) गोपथ-ब्राह्मण। 


१. द्रष्टव्य भगवदत्त- वैदिक-वाङ्मय का इतिहास, भाग द्वितीय, पृ० २६-३४। 
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२०० वैदिक साहित्य 
विशेष परिचय 

ऐतरेय ब्राह्मण- ऋग्वेदीय ब्राह्मणों में सर्वप्रथम उल्लेखनीय ब्राह्मण है ऐतरेय- 
ब्राह्मण। इसके रचयिता ऋषि महिदास ऐतरेय माने जाते हैं। इस नाम का व्युत्पत्ति के 
आधार पर सायणाचार्य ने अपने भाष्य के आरम्भ में एक कथानक दिया है जिसके 
अनुसार ये किसी शूद्रा इतरा के पुत्र थे, परन्तु इसमें ऐतिहासिक तथ्य थोड़ा भी प्रतीत 
नहीं होता। अवेस्ता में ऋत्विज्‌ अर्थ में व्यवहत 'एश्रेय' शब्द उपलब्ध होता है। विद्वानों 
का अनुमान है कि 'ऐतरेय' शब्द भी इसी एथ्रेय से साम्य रखता है, तथा इसका भी 
अर्थ ऋत्विजू ही है। 

ऐतरेय की लेखनशैली विशुद्ध ब्राह्मणोचित है। संहिताकाल की भाषा से वह 
बहुत दूर नहीं है। इसकी रचना में एक प्रकार की एकता तथा समानता वर्तमान है 
जिससे इसमें किसी प्रकार के अवान्तर प्रक्षेप की कल्पना सर्वथा निराधार है। आश्वलायन 
के तर्पणविधि में किसी महैतरेय का भी नामोल्लेख पाया जाता है जिससे इस ग्रन्थ के 
किसी महान्‌ तथा विशाल संस्करण की कल्पना की जा सकती है, परन्तु ऐसे ग्रन्थ की 
स्थिति आज तो नितान्त अभाव-रूप है। यदि इस नाम का कोई ब्राह्मण कभी होगा भी, 
तो आज वह नष्ट हो गया है। 

ऐतरेय-ब्राह्मण में चालीस अध्याय हैं, तथा प्रत्येक पाँच अध्यायों को मिलाकर 
एक 'पंचिका' कहते हैं और प्रत्येक अध्याय में कण्डिका की कल्पना है। इस प्रकार पूरे 
ऐतरेय में ४० अध्याय, ८ पंचिका तथा २८५ कंडिकायें हैं। ऋग्वेद से सम्बद्ध यह 
ब्राह्मण यज्ञ में होतृ नामक ऋत्विज्‌ के विशिष्ट कार्य-कलापों का विशेष विवरण प्रस्तुत 
करता है। प्रथम तथा द्वितीय पंचिका में 'अग्निष्टोम” याग में होतू के विधिविधानों तथा 
कर्तव्यों का विस्तृत वर्णन है। यही 'अग्निष्टोम' समस्त सोमयागों की प्रकृति है। 
इसीलिए इसका विशेष विवरण यहाँ प्रस्तुत किया गया है। तृतीय-चतुर्थ पंचिका में 
प्रात: सवन, माध्यन्दिन सवन तथा सायं सवन के समय प्रयुज्यमान शख का वर्णन 
मिलता है। साथ ही साथ अग्निष्टोम की विकृतियों- उक्थ्य, अतिरात्र तथा षोडशी नामक 
यागों- का भी संक्षिप्त विवेचन हैं पंचम में द्वादशाह यागों का तथा षष्ठ में कई सम्ताहों 
तक चलने वाली सोमयागों में होता तथा उसके सहायक ऋत्विजों के कार्यों का विवेचन 
पर्याप्त रुपेण किया गया है। सप्तम पंचिका का प्रधान विषय राजसूय” है तथा इसी 
प्रसंग में शुनःशेप का प्रख्यात आख्यान भी विस्तार के साथ दिया गया है। अष्टम 
पंचिका ऐतिहासिक दृष्टि से नितान्त महत्वशाली है, क्योंकि प्रथमतः इसमें 
्दरमहाभिषेक' का तथा तदनन्तर उसी के आधार पर चक्रवर्ती नरेशों के महाभिषेक 


का बड़ा ही रोचक वर्णन प्रस्तुत किया गया है। अन्तिम अध्याय में पुरोहित के धार्मिक : 


तथा राजनैतिक महत्व का प्रतिपादन नितान्त उपादेय हा इस प्रकार ऐतरेय ब्राह्मण 
सोमयाग के नाना प्रकारों के स्वरूप तथा इतिहास बतलाने में विशेष गौरव रखता है। 


( 


ब्राह्मण २०१ 


महत्त्व 

धार्मिक दृष्टि से ऐतरेय की आलोचना हमें अनेक नवीन तथा प्रामाणिक तथ्यों 
का ज्ञान कराती है। इसका अनुशीलन हमें बतलाता है कि इसके युग में किस प्रकार 
विष्णु की महिमा वैदिक समाज में विशेष स्थान कर रही थी। शुनःशेप के आख्यान के 
) कारण यह ब्राह्मण वैदिक ग्रन्थों में चिरस्मरणीय रहेगा। शुन:शेप ऋग्वेद के ऋषि हैं तथा 
प्रथम मण्डल के अनेक सूक्तों (२४-२७ तक) के द्रष्टा हैं। शुन:शेप का आख्यान बड़ा 
ही करुणोत्पादक होने सं.साहित्यिक दृष्टि से भी पठनीय है।' राजा हरिश्चन्द्र वरुण की 
दया से प्राप्तपुत्र को उन्हें बलि देना चाहता है। समर्थ होने पर वह पुत्र 'राहित' जंगल 
में चला जाता है और पिता उदर-व्याधि का शिकार बन जाता हैं। समाचार पाकर रोहित 
जंगल से घर लोटता है। इन्द्र उसे लौटने से रोकता है। अन्ततोगत्वा रोहित घर लौट 
आता है, परन्तु अजीगर्त सौवर्यास नामक ब्राह्मण से उसके मध्यम पुत्र शुनःशेप को 
गायों की दक्षिणा देकर खरीद लाता है। वरुण के यज्ञ में पिता ही अपने पुत्र को बलि 
देने के लिए दक्षिणा लेकर तैयार हो जाता है, परन्तु अनेक देवताओं की अभ्यर्थना के 
बल पर पुत्र प्राण बचा लेता है। विश्वामित्र उसे अपना पोष्प पुत्र बना लेते हैं। उनके जिन 
पचास पुत्रों को यह घटना मान्य नहों होती उन्हें पिता के अभिशाप से आर्य देश की 
आन्तभूमि में आन्ध्र, मूतिब, पुलिन्द आदि म्लेच्छ जाति के रूप में परिणत होना पड़ता 

है। 
ऐतरेय के ही कथनानुसार यह पूर्वोक्त आख्यान एक शत ऋचाओं के ऊपर 
आश्रित बतलाया गया है (क्रक्‌- शतगाथं शौनःशेपमाख्यानम्‌), परन्तु वस्तुतः ये 
ऋचाएँ संख्या में ९७ ही हैं, तथापि तीन ऋचाओं की कमी पर ध्यान न देकर पूरी 
संख्या एक शत बतलाई गई हैं। इस आख्यान को अनेक पश्चिमी वेदज्ञ वैदिक युग में 
मनुष्य के बलिदान का परिचायक प्रमाण मानते हैं| परन्तु भारतवर्ष के आर्य धर्म में 
मनुष्य के बलि देने का कहीं विधान नहीं है। शांखायन श्रौत सूत्र में पुरुषमेध की राजसूय 
के समय योजना का वर्णन जो मिलता है, वह वास्तव नहीं, प्रत्युत काल्पनिक तथा 
प्रतीकात्मक है। राजा के अभिषेक के समय इस आख्यान का पुरोहित द्वारा कथन एक 
आवश्यक तथ्य का संकेत कर रहा हे। राजा को मनुष्य तथा देवता किसी को भी दी 
गई प्रतिज्ञा का निभाना आवश्यक धर्म है। हरिश्चन्द्र ने वरुण के सामने पुत्र के बलिदान 
क्हेहतिज्ञा को निष्कृति के दान से निभाकर अपने सत्यसन्ध होने की बात स्पष्टतः की। 


१. द्रष्टव्य बलदेव उपाध्याय वैदिक कहानियाँ, पृष्ठ ३८-पृष्ठ ५८। 
२. जर्मन विद्वान हिलेब्राण्ट इससे मनुष्य-बलिदान की प्रथा को वैदिक वभ म वास्तव मानते हैं, परन्तु डा० 
कीथ ने इसळ सप्रमाण खण्डन किया है द्रष्टव्य ऐतरय का अंग्रेजी अनुवाद (भूमिका) 


२०२ वैदिक साहित्य 

रोहित को घर लौटने से इन्द्र ने रोक कर 'चरेवेति चरैवेति' की जो सुन्दर शिक्षा दी 
है, वह आर्य जाति के अभ्युदय का संबल है। कर्म की दृढ़ उपासना ही आर्य संस्कृति 
का मेरुदण्ड है। आर्य-धर्म कर्मण्यता का पक्षपाती और अकर्मण्यता का प्रतिद्वन्द्वी है। 


यह आख्यान आयों के दक्षिण देशों में प्रसार के इतिहास तथा समय का पूर्ण 
साक्षी है। ऐतरेय के ही समय आर्य लोग अपनी अभ्यस्त सीमा के बाहरी प्रान्तों में 
जाकर निवास करने लगे थे। पौण्ड्र, आन्ध्र, पुलिन्द, शबर तथा मूतिब आयाँ के 
सीमान्त प्रदेश में निवास करने वाली ऐसी ही अनार्य जातियां हैं, जिनके साथ आर्या 
का इस युग में सम्पर्क होता है। पौण्ड़ से बंगाल का संकेत है। आन्ध्र तो आज भी अपने 
स्थान पर है। पुलिन्द तथा शबर मध्य भारत में रहने वाली जंगली जातियाँ है! मृतिव 
का ठीक पता नहीं चलता। 


ऐतरेय का भौगोलिक सम्बन्ध मध्यदेश से ही है, क्योंकि मध्यदेश का उल्लेख 
बड़े अभिमान के साथ किया गया है, और वह ध्रुव तथा प्रतिष्ठा माना गया है (थ्रुवायां 
मध्यमायां प्रतिष्ठायां दिशि- ऐत० ८।४, परन्तु ऋग्वेद के समान इसका भी प्रचार 
आजकल महाराष्ट्र देश में ही है। इसीलिए 'ड' के स्थान पर 'ळ' का बहुल प्रयोग इस 
ब्राह्मण में मिलता है। 

इसके ऊपर तीन व्याख्याओं का पता चलता है- (१) सायणकृत भाष्य*, (२) 
षड्गुरु-शिष्य-रचित 'सुखप्रदा' नाम्नी लघुकाय व्याख्यार, (३) गोविन्द स्वामी की 
व्याख्या (अप्रकाशित)! इस व्याख्या-सम्पत्ति से भी इसकी महिमा का पता भलीभाँति 
चल सकता है। 


शांखायन ब्राह्मण 

ऋग्वेद का यह दूसरा ब्राह्मण ३० अध्यायों में विभक्त हैं; प्रत्येक अध्याय में 
खण्ड है जो ५ से लेकर १७ तक हैं। सम्पूर्ण खण्डों की संख्या २२६ है। खण्डों के 
भीतर लम्बे-लम्बे गद्य हैं। इसमें कौषीतकि नामक आचार्य का उल्लेख पैग्य आचार्य के 
विरोध में किया गया है तथा कौषीतकि का मत यथार्थ ठहराया गया है (द्रष्टव्य ८।९; 
२६।३)। कौषीतकि के मत का निर्देश अन्य स्थलों पर भी है (११।५; २५1१५) 

विषय की दृष्टि से यह ऐतरेय का ही अनुगामी है, जिसके आरम्भिक तीस 
अध्यायों का विषय यहाँ प्रायः समानता के साथ दिया गया है। इसके अनुशीलन से 
अनेक महनीय बातों से परिचय मिलता है- 


१. स. आनन्दाश्रम सं. सीरिज में, पूना 
२. सं. अनन्तशयन ग्रंथमाला सं. १४९, ट्रिवेनड़म्‌ सन्‌ १९४२। 
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(१) उदीच्य लोगों का संस्कृत ज्ञान प्रशंसनीय माना गया है। उस समय के लोग 
भाषा सीखने के लिए उदीच्य प्रान्त में जाते थे और देश में लौटने पर वे आदर तथा 
सत्कार के पात्र माने जाते थे (उदञ्च एवं यन्ति वाचं शिक्षितुम्‌; यो वै तत आगच्छति 
तं शश्रूषन्ते-८।६), भाषाशास्त्र कौ दृष्टि से इस कथन का मूल्य बहुगत ही अधिक 
है। पाणिनि भी उदीच्य थे, क्योंकि उनका जन्मस्थान शालापुर तक्षशिला के ही पास था 
इस संकेत से पाणिनि का भाषाज्ञान विशेष श्लाघनीय प्रतीत होता है। 

(२) रुद्र की विशेष महिमा का वर्णन है। वह देवों में श्रेष्ठ तथा ज्येष्ठ माना गया 
है (रुद्रो वै ज्येष्ठश्च श्रेष्ठक्ष देवानाम्‌ २५1१३) ६ अ. में शिव के भव, शिव, 
पशुपति, उम्र, महादेव, रुद्र ईशान तथा अशनि नाम दिये गये हैं, तथा इन नामों की 
उत्पत्ति विचित्र रूप से बतलाई गई, साथ ही उनके विशिष्ट व्रत का भी यहाँ निर्देश 
किया है। 

(३) सप्तम अध्याय में अग्नि बिल्कुल निम्नकोटि के तथा विष्णु उच्चकोटि के 
देवता माने गये हैं (अग्निरवराध्यैं: विष्णुः पराध्यः)। यह इस युग की धार्मिक 
मान्यता थी जिसकी पुष्टि ऐतरेय ब्राह्मण से भी होती है। उस युग की उदात्त भावना का 
प्रतीक यज्ञ विष्णु का प्रतीक था (यज्ञों दै विष्णुः)। 

(४) यज्ञ के हिंसित पशुओं के विषय में कहा गया है कि वे दूसरे लोक में जाकर 
यज्ञ करने वाले को खाते हैं जिससे स्पष्ट है कि पशु-याग तथा मांसभक्षण के प्रति लोगों 
में घृणा की भावना जाग रही थी और लोग उससे पराङ्मुख होने की चेष्टा करते थे 
(अमुष्मिन्‌ लोके पशवो मनुष्यानश्नन्ति-११॥१३)। | 

(५) अध्याय २३।२ में शक्वरी (छन्द) के नाम की ऐतिहासिक निरुक्ति है। इन 
छन्दों के द्वारा इन्द्र वत्र को मारने में समर्थ हुआ; यही तो शक्वरी का शक्वरीत्व है 
(इनदरो वृत्रमशकद्‌ हन्तुमाभिस्तस्मात्‌ शक्कर्यः। महानाम्नी साम में शक्वरी ऋचायें 
हैं और यह मुख्यतया इन्द्र के प्रति कहा गया है। 

(६) गोत्र का प्रचलन तथा प्रभाव दृढ हो गया था, क्योंकि एक स्थान पर ब्राह्मण 
से कहा गया है कि वह अपने ही गोत्र वाले ब्राह्मण, क्षत्रिय तथा वैश्य के साथ निवास 
करे, अन्य गोत्रीय के साथ नहीं (ब्राह्मणें समानगोत्रे वसेत्‌, यत्‌ समाने गोत्रेन्ना्य 
तस्योपाप्त्यै- २५1१५) 


यजुर्वेदीयब्राह्मण 


शतपथ- ब्राह्मण 
ब्राह्मण ग्रन्थों में सबसे अधिक महत्वशाली विपुलकाय तथा यागानुष्ठान का 
सवोत्तम प्रतिपादक ग्रन्थ यही शतपथ-ब्राह्मण है। शुक्लयजुर्वेद की उभयशाखाओं- 
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माध्यान्दिन तथा काण्व शाखाओं-में यह उपलब्ध होता है। विषय की एकता होने पर 
भी उसके वर्णनक्रम तथा अध्यायों की संख्या में यहाँ अन्तर पड़ता हैं। माध्यन्दिन 
शतपथ में काण्डों की संख्या १४, अध्यायों की पूरी एक सौ, प्रपाठकों की ६८, 
ब्राह्मणों की ४३८ तथा कण्डिकाओं की ७६२४ है। काण्व शतपथ में प्रपाठक नामक 
उपखण्ड का अभाव है, तथा काण्डों की संख्या १७, अध्यायो की १०४, ब्राह्मणों 
की ४३५ तथा कण्डिकाओं की ६८०६ है। माध्यन्दिन शतपथ में प्रथम काण्ड से 
आरम्भ कर नवम काण्ड तक पिण्डपितृयज्ञ को छोड़कर विषयों का क्रम माध्यन्दिन- 
संहिता के अनुसार ही है। पिण्डपितृ यज्ञ का वर्णन संहिता में दर्शपौर्णमास के अनन्तर 
है, परन्तु ब्राह्मण में आधान के अनन्तर है; यही अन्तर है। अवशिष्ट काण्डों में भी 
संहिता का ही क्रम अङ्गीकृत किया गया है। दोनों शतपथों के आरम्भ में ही एक अन्तर 
दृष्टिगोचर होता है। माध्यन्दिन शतपथ के प्रथम काण्ड का विषय (दर्शपूर्णमासेष्टि) 
काण्व के द्वितीय काण्ड में है और द्वितीय काण्ड का विषय (आधान, अग्निहोत्र 
आदि) काण्व के प्रथम काण्ड में ही समाविष्ट है। अन्यत्र विषय उतने ही है, परन्तु 
उनका क्रम दोनों में भिन्न-भिन्न है। 


माध्यन्दिन शतपथ के प्रथम काण्ड में दर्शपूर्णमास इष्टियों का तथा द्वितीय काण्ड 
में आधान, अग्निहोत्र, पिण्डपितृयज्ञ, आग्रायण और चातुर्मास्य का वर्णन है। सोमयाग 
के नाना यागों के विवरण से सम्बद्ध तृतीय तथा चतुर्थ काण्ड है। पञ्चम कांड में वाजपेय 
याग तथा राजसूय याग का विवेचन है। ६ काण्ड से लेकर १० काण्ड तक 
उषासम्भरण, विष्णुक्रम, वनीवाहनकर्म (६ काण्ड), चयन का सम्पूर्ण वर्णन (७ तथा 
८ कांड), शतरुद्रिय होम (९ कांड) तथा चित्तिसम्पत्ति तथा उपनिषद्‌ रूप से अग्नि 
की उपासना आदि का वर्णन (१० काण्ड) किया गया है। प्रथम कांड-पञ्चक में 
याज्ञवल्क्य का-जो चतुर्दश कांड में समस्त शतपथ के कर्ता माने गये हैं-प्रामाण्य 
सर्वातिशायी है, परन्तु द्वितीय काण्ड-पञ्चक (६कांड-१० कांड) में याज्ञवल्वय का 
नामनिर्देश न होकर शाण्डिल्‌ ऋषि का ही प्रामाण्य निर्दिष्ट है। ये ही शाण्डिल्य दशम 
कांड में वर्णित 'अग्निरहस्य' के प्रवक्ता बतलाये गये हैं। अन्तिम कांडचतुष्टय (११ 
कांड-१४ कांड) में अनेक नवीन विषयों का विवेचन उपलब्ध होता है, जो साधारण 
रीति से ब्राह्मणों में विवेचित तथा संकेतित नहीं होते। ऐसे विषयों में से कतिपय 
महत्त्वशाली विषय ये है-उपनयन (११।५।४), स्वाध्याय-जो ब्रह्मयज्ञ के रूप में 
स्वीकृत किया गया है (११।५।५-८) ऑर्ध्वदेहिक क्रियाओं अनुष्ठान (१३1८), 
अश्वमेध, पुरुषमेध तथा सर्वमेध का विशद विवेचन १३वें कांड में तथा प्रवर्ग्य याग का 
वर्णन १४ वें कांड में किया गया है। शतपथ के अन्त में वृहदारण्यक उपनिषद्‌ है, 
जिसका विषय विवेचन अगले परिच्छेद मे उपनिषदों के प्रसङ्ग में किया जायेगा। 
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शतपथ का विषय विवेचन 

शत्तपथ-ब्राह्मण की महत्ता इस घटना से है कि वह विभिन्न प्रकार के यज्ञयागों 
का बड़ा ही सांगोपांग तथा पूर्ण विवरण प्रस्तुत करता है, जो अन्य ब्राह्मणों में दुर्लभ 
है, अथवा मात्रा में बहुत ही न्यून है। यज्ञ का आरम्भ वैदिक युग के आरम्भ काल से 
है। पहले यज्ञ का विधान संक्षेप में ही होता था, परन्तु कालान्तर में यह यज्ञ-संस्था बहुत 
ही विस्तृत बन गई यज्ञ के विभिन्न अंशों के यथावत्‌ अनुष्ठान पर विशेष महत्त्व दिया 
जाने लगा। ब्राह्मण-युग यज्ञ संस्था के पूर्ण विकास का युग है जिसका परिचय हमें 
विभिन्न ब्राह्मणों से लग सकता है। इस ब्राह्मण साहित्य का भी अपने वर्ण्य विषयों के 
विस्तार, विचार तथा विवरण के कारण शतपथ-ब्राह्मण मुकुटमणि माना जाता है। 

शतपथ-ब्राह्मण का सम्बन्ध शुक्ल यजुर्वेद से (अर्थात्‌ वाजसनेयी संहिता से) है। 
इसलिए संहिता में निर्दिष्ट इष्टि और याग उसी क्रम से यहाँ भी उल्लिखित हैं। शतपथ 
के प्रथम नौ काण्डों में वाजसनेयी संहिता के प्रथम १८ अध्यायों की क्रमबद्ध व्याख्या 
हैं, जिसमें ब्राह्मणोचित आख्यायिकाओं का भी यथास्थान निवेश यज्ञ के शुष्क वर्णनों 
को सजीव तथा रोचक बना देता है। इष्टियो में दर्श पूर्णमास प्रधान तथा प्रकृति माने 
जाते हैं। दर्श इष्टि, प्रत्येक अमावस्या के अनन्तर प्रतिपद्‌ में सम्पन्न होती हैं और 
पूर्णमास इष्टि पूर्णिमा के दूसरे दिन होने वाली प्रतिपद में। इनके प्राधान्य के कारण 
इनका साङ्गोपाङ्ग विवरण शतपथ के प्रथम काण्ड में दिया गया है। इन इष्टियों के 
उपयुक्त मन्त्रों का निर्देश संहिता के प्रथम अध्याय की पञ्चम कण्डिका से लेकर द्वितीय 
अध्याय की २८वीं कण्डिका तक किया गया है। द्वितीय काण्ड में अग्निहोत्र का वर्णन _ 
प्रथमत: है। प्रत्येक आर्यगृहस्थ के लिए अग्नि का आधान करके उसमें प्रात: और साय॑ 
हवन करने की विधि है। इसी का नाम नवान्नेष्टि' में अगहन के महिने में नये अन्न के 
उत्पन्न होने पर उसी से हवन का विधान है। 'चातुर्मास्य' भी एक विशिष्ट याग है। पूर्वोक्त 
चारों यागों का विवरण शतपथ के द्वितीय काण्ड में प्रस्तुत मिलता है। 


तृतीय और चतुर्थ काण्ड का विषय सोमयाग है। सोमयाग में सोमलता को 
कूटकर उसका रस निकालते हैं और उसमें गाय का दूध तथा मधु मिलाकर उचित समय 
पर देवता के निमित्त आग में हवन करते हैं। सोमयाग का प्रकृतिभूत याग “अग्निष्टोम” 
कहलाता है जिसके उपयोगी मन्त्रों का सङ्कलन वाजसनेय संहिता के चौथे अध्याय से 
आरम्भ कर ८वें अध्याय की ३२वीं कण्डिका तक किया गया। प्रकृतियाग होने के 
कारण 'अग्निष्टोम' का वर्णन तृतीय काण्ड में तथा इसकी विकृति होने वाले ज्योतिष्टोम 
आदि इतर सोमयागों का वर्णन चतुर्थ काण्ड में दिया गया है। पञ्चम काण्ड में वाजपेय 
तथा राजसूय का विस्तृत विवरण है। राजसूय एक अत्यन्त महत्वपूर्ण याग है जिसका 
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मूर्धाभिषिक्त क्षत्रिय नरेश ही अधिकारी होता है। अभिषेक प्राचीन भारत में राजनैतिक 
आधिपत्य का सूचक एक महनीय व्यापार था। अभिषिक्त राजन्य राजसूय जैसे लम्बे 
याज्ञिक अनुष्ठान का सम्पादक होता था। षष्ठ काण्ड से लेकर दशम काण्ड तक 
'अग्निचयने' का विशिष्ट और विस्तृत विवरण है। इन काण्डो में शाण्डिल्य का प्रामाण्य 
विशेष रूप से स्वीकृत है और उनकी सम्मति बड़े आदर के साथ उद्धृत की गई है। 
इन शाण्डिल्य काण्डों में गान्धार, केकय और शाल्व जनपदों का उल्लेख किया गया 
है, जब कि इतर काण्डों में आर्यावर्त के मध्यभाग के निवासी अथवा पूरब के 
निवासियो-कुरुपाञ्चाल, कोशल विदेह, सुजय, आदि-का उल्लेख मिलता है। इससे 
डा. मैकडोनल ने निष्कर्ष निकाला है कि इन काण्डों के रचयिता याज्ञवल्क्य न होकर 
शाण्डिल्य हैं, परन्तु वस्तुस्तिथि ऐसी नहीं प्रतीत होती। प्राच्य लोगो के उल्लेख से यही 
जान पड़ता है कि याज्ञवल्क्य विदेह के निवासी थे और विदेह के राजा जनक उनके 
शिष्य थे। सम्भवतः शाण्डिल्य का सम्बन्ध उत्तर-पश्चिम के प्रान्तों से था और इसीलिए 
उनके निर्देश के सङ्ग में इन जनपदों का उल्लेख स्वाभाविक प्रतीत होता है। 
आर्यनिवासों के तीनों खण्डों में उस समय पारस्परिक घनिष्ठ सम्वन्ध का अभाव नहीं 
था। ये तीन प्रान्त थे- (क) गान्धार पञ्जाब, (ख) कुरु पाञ्चाल और मध्यप्रदेश, 
(ग) पूरबी भाग, विदेश और कौशला ब्राह्मणों में स्पष्ट वर्णन है कि व्याकरण का 
अध्ययन उत्तरी भाग में विशेष रूप से किया जाता था और कर्मकाण्ड का मध्यप्रदेश 
में। वैयाकरण पाणिनि का जन्मस्थान गान्धार प्रान्त के शालातुर नामक स्थान में था, 
तथा कुरुपाञ्चाल आर्यसंस्कृति के विकास का क्षेत्र था- इन बातों की सङ्गति पर्णरूप से 
जमती है। फलतः शाण्डिल्य के प्रामाण्य का उल्लेख होने पर भी हमें इन काण्डं की 
रचना का श्रेय याज्ञवल्क्य को ही देना उचित प्रतीत होता है। 


शतपथ-ब्राह्मण के अन्तिम चार काण्डों की विषय-योजना, मूल संहिता के 
आधार पर हे। ११वें काण्ड में पशुबन्ध, पञ्चमहायज्ञ तथा दर्श-पूर्णमास के अवशिष्ट 
विधानों का वर्णन है। भूतयज्ञ. मनुष्ययज्ञ, पितृयज्ञ, देवयज्ञ और ब्राह्म यज्ञ-ये प्रख्यात 
यज्ञ 'महायज्ञ' के रूप में यहाँ अंकित हैं (११।५।६)। स्वाध्याय वेद का अध्ययन- 
ब्राह्मयज्ञ का ही रूपान्तर है जिसकी यहाँ (११।५।७) भूयसी प्रशंसा बड़ी ही 
आलङ्कारिक शैली में की गई है। ऋक का अध्ययन देवों के लिए पय आहांत हँ, यजुष्‌ 
का आज्याहुति, साम का सोमाहुति, अथर्वाङ्गिरस का मेद-आहुति तथा अनुशासन 
(वेदाङ्ग) विद्या वाकोवाक्य, इतिहास-पुराण और नाराशंसी गाथाओ का अध्ययन देवों 
के लिए मधु की आहुति है” और इसलिए शतपथ का वेद तथा वेदाङ्ग के अनुशीलन 
के लिए बड़ा ही बलवान्‌ आग्रह है। अनेक प्रमाणों से “स्वाध्यायोऽध्येतव्यः” का समर्थन 
इस काण्ड का महिमामय सिद्धान्त है। द्वादश काण्ड में द्वादश-सत्र, संवत्सरसत्र, 
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सौत्रामणी और औध्वदेहिक अनुष्ठान का विस्तृत वर्णन है। जो यज्ञ आरम्भ के दिन से 
लेकर लगातार बारह दिनों तक चलते हैं, उन्हें क्रतु कहते हैं। बारह दिनों से अधिक 
दिनों (६ मास या कई सालों) तक चलने वाले यज्ञों को सत्र' कहते हैं। द्वादशाह दोनों 
प्रकार का होता हैं- सत्र और अहीन। द्वादशसत्र और संवत्सरसत्र (वर्ष भर तक चलने 
वाला यज्ञ) के अनन्तर सौत्रामणी नामक प्रख्यात याग का विवरण कुछ विस्तार के साथ 
किया गया है (१२।७।१)। इस याग के आध्यात्मिक रूप का भी विवेचन बड़ा मार्मिक 
है (१२।९।१)। 

१३वें काण्ड में अश्वमेध, पुरुषमेध, सर्वमेध तथा पितृमेध का विवरण है। मूर्धा 

भिषिक्त राजन्य को ही 'अश्वमेध' करने का अधिकार था। अश्वमेध अनेक दिनों में व्याप्त 

होने वाला याज्ञिक विधान था, जिसमें यज्ञीय अश्व के हवन का विधान है। यज्ञ के प्रसङ्ग 

में हम आगे चल कर इन यज्ञों का विशिष्ट विवरण प्रस्तुत करेंगे। १४वें काण्ड में 

“प्रवग्य' का वर्णन है। अन्तिम पाँच अध्यायों में (चौथे अध्याय से लेकर ९वें अध्याय 

तक) बृहदारण्यक उपनिषद्‌ निबद्ध है जिसका वर्णन उपनिषदों के प्रसङ्ग में यथास्थान 

किया जायगा। इस प्रकार यज्ञ के नाना प्रकारो का विस्तृत, प्राञ्जल तथा प्रामाणिक 

विवरण देने में शतपथब्राह्मण अद्वितीय हैं; इस कथन में कथमपि विप्रतिपत्ति नहीं है। 
यज्ञों का आध्यात्मिक महत्त्व- यज्ञ कर्म के भीतर नाना कमों का अनुष्ठान 

पाया जाता है और वह भी एक विशिष्ट क्रम से सम्पन्न होता है। यह क्रम भी सयुक्तक 
है। शतपथ-ब्राह्मण में इस क्रम के प्रत्येक पदार्थ की उपयोगिता सिद्ध करने के लिए 
बड़ी ही उदात्त और प्राञ्जल व्याख्या की गई है। तथ्य यह है कि भौतिक याग एक 
प्रतीकात्मक व्यापार है। अन्तर्याग तथा बहिर्याग में पूर्ण सामझस्य और आनुरूप्य है। 
अग्नि-समिन्धन होने पर दो आहुतियाँ प्रथमतः दी जाती हैं-मन के लिए पहिली आहुति 
पूर्वाधार आहुति कहलाती है और वाक्‌ के लिए दूसरी आहुति 'उत्तराधार आहुति। 
भौतिक रथ को ले चलने के लिए जैसे दो अश्वां की आवश्यकता होती है उसी 
प्रकारयज्ञचक्र को खींचने के लिए मन और वाक की आवश्यकता होती है। मन किसी 
वस्तु का प्रथमतः संकल्प करता है, तब वाक वचन-व्यापार द्वारा उसका प्रति पादन 
करती है। मन वाक के बिना संयोग हुए किसी भी कर्म का, विशेषत: यज्ञ जैसे अध्यात्म 
कर्म का, यथार्थ सम्पादन असम्भव है। इसी दृष्टि से दोनों आहुतियो की निष्पत्ति क्रमशः 
खुव और खुक नामक पात्रों के द्वारा की जाती है। इस विश्व के भीतर दो प्रधान तत्व 
हैं-अग्नि और सोम (अग्निषोमात्मक जगत्‌)। अग्नि है अन्नाद (अन्न का भक्षण करने 
वाला, पुरुष तत्त्व) तथा सोम है अन्न (उपभोग्य तत्त्व, खी तत्त्व)। इन तत्त्वों का यथार्थ 
मिलन और सामझस्य होने पर ही विश्व का कल्याण सम्पन्न होता है। अग्नि में सोमरस 


२०८ वैदिक साहित्य 

की आहुति देने का यही अभिप्राय है कि अन्नाद तथा अन्न के परस्पर सम्बन्ध से 
जगन्मंगलसाधिका सामग्री प्रस्तुत होती है। उपनिषदों में यही तत्व रयि और प्राण के 
नाम से उल्लिखित है। यज्ञ की प्रत्येक छोटी क्रिया का भी स्वारस्य इस मूलतत्त्व की 
पीठिका में पूर्णतया अभिव्यक्त करने का श्रेय शतपथब्राह्मण को है। पूर्वाधार की आहुति 
बैठे ही दी जाती है, तथा उत्तराधार की आहुति खड़े-खड़े दी जाती है। इस प्रक्रिया के 
भीतर विद्यमान तत्व का स्पष्टीकरण शतपथ में बड़े विस्तार के साथ किया गया है 
(१।४।५)। सच तो यह है कि यज्ञ का विधान साधरण दृष्टि से निर्जीव, आडम्बर-सा 
प्रतीत होता है, परन्तु शतपथ की व्याख्या के अनुशीलन से उनके अन्तर्निहित तत्वों 
का उन्मीलन तथा उदात्तरूप ज्ञान होता हे*। 

शतपथ की प्राचीनता 


शतपथ-ब्रह्मण आजकल उपलब्ध ब्राह्मणों में प्राचीनतम माना जाता है। 
भट्टोजिदीक्षित की सिद्धान्तकौमुदी में निर्दिष्ट एक उल्लेख से वह प्राचीन न होकर नवीन 
ब्राह्मण प्रतीत होता है। इस तथ्य का कारण क्या? अष्टाध्यायी में 'पुराणप्राक्तेषु ब्राह्मण 
कल्पेषु' (४1३। १०५) सूत्र के द्वारा प्रोक्त अर्थ में 'णिन प्रत्यय का विधान किया 
गया है यदि वह ब्राह्मण या कल्प चिरन्तर ऋषि के द्वारा प्रोक्त हो। उदाहरण इस सूत्र 
का है-भल्लविनः तथा शाट्यायनिनः; अर्थात्‌ इन उदाहरणों के अनुसार भल्लु ऋषि एवं 
शाठ्यायन ऋषि तथा उनके द्वारा प्रोक्त ब्राह्मण प्राचीन है। “याज्ञवल्क्यानि ब्राह्मणानि है,” 
अर्थात्‌ याज्ञवल्क्य के द्वारा प्रोक्त ब्राह्मण में णिनू प्रत्यय का इसीलिए निषेध है कि वे 
अर्वाचीन काल के ऋषि थे, भल्लु तथा शाट्यायन के समान याज्ञवल्क्य प्राचीन नहीं 
थे। भट्टोजिदीक्षित का यह मत प्राचीन वैयाकरण के मत से नितान्त विरुद्ध होने के 
कारण उपेक्षणीय है। उन्होंने वररुचि के वार्तिक 'याज्ञवल्क्यादिभ्यः प्रतिषेधः, 
तुल्यकालत्वात्‌' की बिल्कुल उपेक्षा कर दी हे! यह वार्तिक स्पष्टतः याज्ञवल्क्य की पूर्व 
निर्दिष्ट ऋषियों का 'तुल्य काल' अर्थात्‌ समकालीन मानता है। पातञ्जलि ने महाभाष्य 
में इस वार्तिक को स्वीकार किया है । इस विषय की मीमांसा हमें इस निष्कर्ष पर 
पहुँचाती है कि वैयाकरणों की दृष्टि में भाल्लवि-ब्राह्मण तथा शाट्यायन-ब्राह्मण, जो 
आज उपलब्ध नहीं है, निःसन्देह प्राचीनतम थे, तथा याज्ञवल्क्य के द्वारा परोक्त शतपथ 
ब्राह्मण भी इसी काल से सम्बद्ध ग्रन्थ था। भट्टोजिदीक्षित के द्वारा इसे अर्वाचीन मानना 
कथमपि न्याय्य नहीं है। 


१. द्रष्टव्य मोतीलाल शर्मा द्वारा रचित शतपथ का वैज्ञानिक भाष्य (जयपुर)! 
२. द्रष्टव्य ४।३।१०५ का भाष्या 
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नागोजिभट्ट ने 'लघुशब्देन्दुशेखर' में याज्ञवल्क्य को अर्वाचीन मानना दीक्षितजो 
का अभिमान बतलाया हे'। अत: दीक्षित-पूर्व तथा दीक्षित-पश्चाद्‌ उभयविध वैयाकरणों 
के द्वारा शतपथ-ब्राह्मण की प्राचीनता अक्षुण्ण ही सिद्ध होती है। 


भाषाशास्त्र की दृष्टि से पश्चिमी विद्वानों में शतपथ के समय के विषय में दो मत 
दृष्टिगोचर होते हैं। डा. वाकरनागेल पञ्चविंश और तैत्तिरीय-ब्राह्मण को प्राचीनतम 
ब्राह्मणों के अन्तर्गत मानते हैं, ऐतरेय और शतपथ को अर्वाचीन ब्राह्मण स्वीकार करते 
हैं। इसी मत के समान ही मन है डा. ओल्डनवर्ग का, जिन्होंने संस्कृत गद्य के इतिहास- 
पतिपादक अपने ग्रन्थ में प्राचीन गद्य के उदाहरण तैत्तिरयी संहिता से और अर्वाचीन 
गद्य का नमूना शतपथ-ब्राह्मण से दिया हैं। डा. कीथ इन मतो के विपरीत मत ग्खते 
हैं। उनका दृष्टि में अन्य ब्राह्मणों की अपेक्षा शतपथ प्राचीनतर है। यही मत युक्तयुक्त 
प्रतीत होता है। शतपथ स्वरांकित रूप में उपलब्ध है और तैत्तिरीय-ब्राह्मण को छोडकर 
अन्य कोई भी ब्राह्मण स्वरांकित नहीं है। शतपथ की प्राचीनता का यृह स्पष्ट सूचक है! 
इसकी स्वगंकन पद्धति सामान्य वैदिक पद्धति से भिन्न हें, परन्त इसका कोई महत्व 
नहीं। वाजसनेयी संहिता की भी तो स्वरांकन पद्धति अन्य वेदों का पद्धति सं भिन्न हे 
इसी कारण यहाँ भी भिन्नता सम्भाव्य है। शतपथ का उच्चारण वाजसनेयी संहिता के 
अनुरूप है- यकार का उच्चारण होता है जकार, षकार का खकार, अनुस्वार का 'गँ' 
पद के आदि में बकार का द्वित्व वकार (व्व), ऊष्म और ऋकार से संयुक्त रेफ़ का रे” 
(यथा “सहस्नशीर्षा' का सहस्रशीरेखा उच्चारण होता है) तथा ऊष्मयुक्त लकार का 
उच्चारण 'ले' होता है। यह उच्चारण-पद्धति माध्यान्दिन-शाखा की अपनी विशिष्टता 
है और तदत्तर्भुक्त होने के कारण शतपथ में भी इसका होना नितान्त स्वाभाविक है! 
शतपथ का वैशिष्ट्य 
शतपथ-ब्राह्मण ब्राह्मण-ग्रन्थों में अनेक दृष्टियों से महत्वशाली हे; जैसा ऊपर 
वर्णित है-इसमें यज्ञ-विद्या अपने पूर्ण वैभव के साथ आलोचको के सामने उपस्थित 
होती है। यज्ञीय अनुष्ठान के छोटे से छोटे विधि-विधानों का विशद वर्णन, इन क्रियाओं 
के लिए हेतु का निर्देश प्राचीन आख्यानों का सरस विवेचन-इस ब्राह्मण के उत्कर्ष 
बतलाने के लिए पर्याप्त कारण माने जा सकते हैं, परन्तु इतना ही नहीं; यज्ञ के 
आध्यात्मिक रहस्य का पूर्ण संकेत भी इस ब्राह्मण में पाया जाता है। मण्डल ब्राह्मण 
(दशम मण्डल) सूर्य के आध्यात्मिक रूप को दिखलाने में जितना समर्थ है, उतना हो 
समर्थ वह भी भाग है जिसमें यज्ञ के अवान्तर अनुष्ठान कही प्रजापति के और कहीं 


१. याज्ञवल्क्यानीति कण्वादिभ्य इत्यण्‌। ते हि पाणिन्यपेक्षया आधुनिक इत्यभिमानः, भाष्ये त शाट्या- 
यनादितुल्यकालत्वात्‌; याज्ञवल्क्यादिभ्यः प्रतिषेधस्तद्विषयता च नति वचनमेवारब्धम्‌। -नागेण। 
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विष्णु के प्रतीक रूप में उल्लिखित किये गये हैं प्राचीन आख्यानों में मनु की कथा बड़ी 
मार्मिक तथा सरस है। पुराणों में उल्लिखित मत्स्यावतार का बीज इसी कथा में है 
(शतपथ. १।८।१)। जिससे पता चलता कि किस प्रकार जल के ओध (बाढ़) से मनु 
ने उस अपूर्व मत्स्य की सहायता के बल पर मानवी सृष्टि की रक्षा की, मानवों के नष्ट 
हो जाने पर संचित बीजों के द्वारा यज्ञ से मानव का पुनः प्रादुर्भाव इस भूतल पर हुआ 
आदि। यह घटना हिमालय के ऊपर घटित हुई थी और मनु के नाव बाँधने का स्थान 
'मनोरवंसर्पण' के नाम से विख्यात था। इस प्रकार प्रलयकारी जलौध की कथा पुरानी 
बाइबिल में हिब्रू लोगों के बीच भी पायी जाती है। यह कथा शतपथ-ब्राह्मण से ली गई 
हैं, अथवा स्वतन्त्र रूप से पश्चिम देश में आर्विभूत हुई हैं? यह निर्णय करना प्रमाणों 
` के अभाव में नितान्त कठिन है। 


आर्यावर्त में आयों के प्रसार के वृत्तज्ञान के निमित्त शतपथ महत्वपूर्ण एतिहासिक 
घटना का वर्णन करता है। इसके प्रथम काण्ड (अध्याय ४, ब्रा. १, काण्डिका १०- 
१७) में माथव विदेघ तथा उनके पुरोहित गौतम राहूगण ऋषि की बड़ी हो रोचक 
आख्यायिका दी गईं है जिसके अनुसार विदेघ माथव सरस्वती के तट पर थे। वहाँ से 
अग्नि वैश्वानर सब स्थानों को जलाता हुआ पूर्व की ओर उत्तरगिरि (हिमालय) से बहने 
वाली “सदानीरा' नदी तक गया और वहीं रह गया। राजा और पुरोहित अग्नि के पीछे- 
पीछे गए और अपने निवास स्थान के विषय में पूछने पर अग्नि ने 'सदानीरा' (गण्डक) 
के पूरब प्रदेश में उन्हें रहने की आज्ञा दी। इस कथा में वैदिक धर्म के सारस्वत-मण्डल 
से पूरब की ओर प्रसार का संकेत है। यहाँ सदानीरा से पूरब का प्रान्त प्राचीन काल मे 
ब्राह्मणों के निवास के लिए अयोग्य बतलाया गया है।* इस घटना के अनन्तर ही वह ” 
आर्य प्रदेश बना तथा ब्राह्मण वहां निवास करने लगे। सदानीरा के पार्श्वस्थ भूखण्ड 
मिथिला में शतपथ के मान्य राजा जनक का उल्लेख हैं, जिनके प्रधान उपदेष्टा 
याज्ञवल्क्य मुनि थे। अनेक प्राचीन राजाओं का भी उल्लेख अश्वमेध के प्रसंग में यहाँ 
किया गया है। दुष्यन्त भरत अश्वमेघ के कर्ता रूप में उल्लिखित किये गये हैं (शत. 
१३।५।४)। महाराज जन्मेजय का भी वहाँ निर्देश है। स्मरण रखना चाहिए कि ._ 
मिथिला के राजाओं की उपाधि ही “जनक' थी। अतः शतपथ में उल्लिखित जनक को 
सीता का जनक बतलाना एकदम निराधार तथा प्रमाणरहिंत है। शतपथ में याज्ञवल्क्य 
के गुरु उछालक आरुणि का व्यक्तित्व और पाण्डित्य बड़ा ही आकर्षक है। अनेक 
शिष्यों की सत्ता उनके व्यक्तित्व को स्पष्टतर बना रही ही ह 


१. तत एत हिं प्राचीना बहवो ब्राह्मणः तद्ध अक्षेत्रतर-निवासः ्रावितरमिव अस्वादित मग्निना वैशवानरेणेति- 
शत. १।४।१।१५। 
“ख्रावितरम्‌' अतिशयेन ख्रवणशीलं फलदानासमर्थीमिति-सायण-भाष्य। 
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तैत्तिरीय ब्राह्मण 

तैत्तिरीय-ब्राह्मण कृष्ण यजुर्वेदीय शाखा का एकमात्र उपलब्ध ब्राह्मण है। 
काठकब्राह्मण का नाम ही सुना जाता है। अभी तक उसकी उपलब्धि नहीं हुईं है। 
तैत्तिरीय-ब्राह्मण का पाठ स्वरों से युक्त मिलता है, जिस प्रकार शतपथ-ब्राह्मण का। 
फलतः यह नितान्त प्राचीन प्रतीत होता है। परिमाण में भी यह न्यून नहीं है। यह तीन 
भागों में विभक्त है, जिन्हें 'काण्ड' कहते हैं। पीछे ये ऋग्वेदीय विभाग के समान 
(अष्टक' के नाम से भी प्रसिद्ध हुए। प्रथम तथा द्वितीय काण्ड में आठ अध्याय (मूल 
नाम प्रपाठक) है, तथा तृतीय काण्ड में १२ अध्याय जिनके अवान्तर खण्ड 'अनुवाक' 
के नाम से प्रसिद्ध हैं। 

तैत्तिरीय ब्राह्मण के प्रथम काण्ड में अग्न्याधान, गवामयन, वाजपेय, सोम, 
नक्षत्रैष्टि तथा राजसूय का वर्णन है। द्वितीय काण्ड में अग्निहोत्र, उपहोम, सौत्रामणी 
(जिसमें सोम के स्थान पर सुरा के पान का विधान है तथा बृहस्पतिसव, वैश्यसव आदि 
नाना सत्रों का विवरण दिया गया है। प्रत्येक अनुष्ठान के उपयोगी ऋग-मनत्रों का भी 
सर्वत्र निर्देश है। इनमें से अनेक ऋचायें ऋग्वेद से उद्धृत हैं, तथा अनेक नवीन प्रतीत 
होती हैं। नासदीय सूक्त (क्र.१०।१२९) के मन्त्रों का विनियोग एक सामान्य उपहोम 
(काण्ड २, प्रपाठक ८) के निमित्त है। इस काण्ड में अनेक मन्त्रों में ऋग्वेद के प्रश्नों 
का भी उत्तर मिलता है। उदाहरणार्थ ऋ. १०1८ १॥४ में उस वन तथा वृक्ष का नाम पूछा 
गया है बिससे च्चावापृथिवी का निर्माण किया गया है। इस ब्राह्मण में उत्तर दिया गया 
कि वह वन तथा वृक्ष 'ब्रह्म' ही है। फलतः उपनिषदों के ब्रह्मतत्त्व का संकेत यहाँ विशद 
तथा अविस्मरणीय शब्दों में किया गया है, परन्तु यज्ञ की भावना से यह सर्वत्र ओतप्रोत 
है। इसीलिए यज्ञ की वेदि ही पृथ्वी का परम अन्त तथा मध्य मानी गई है- “वेदिमाहुः 
परमन्तं पृथिव्याः, वेदिमाहुर्भुवनस्य नाभिम्‌'' (ते. ब्रा. २७1४-१०) 

तृतीय काण्ड अवान्तरकालीन रचना माना जाता है जिसमें प्रथमत: 'नक्षत्रेष्टि' का 
विस्तृत वर्णन है। चतुर्थ प्रपाठक में पुरुषमेध के उपयुक्त पशुओं का वर्णन है, जो 
कृष्णयजुर्वेद की संहिता में उपलब्ध नहीं होता, प्रत्युत माध्यन्दिन-संहिता से वहाँ 
उद्धृत किया गया है। इस काण्ड के अन्तिम तीन (१०-१२) प्रपाठक 'काठक' नाम 
से यजुवेंदियों के द्वारा अभिहित किये जाते हैं। बहुत सम्भव है कि यह अंश 
काठकशाखीय ब्राह्मण का हो तथा किसी विशेष उद्देश्य से यहाँ संगृहीत हो। एकादश 
प्रपाठक में ब्रह्मचर्य के द्वारा भरद्वाज ऋषि ने अनन्त वेदों में से केवल तीन मुष्टियों को 
प्राप्त किया जो त्रयी-विद्या के नाम से प्रसिद्ध है। चतुर्थवेद के नाम न होने से कुछ 
विद्वान्‌ अथर्व को तैत्तिरीय ब्राह्मण से भी अवान्तर रचना मानते हैं। नाचिकेत अग्नि की 
वेदिःतथा उपासना का यहाँ विशेष वर्णन है, जिसमें अग्निविद्या के ही द्वारा मोक्ष प्राप्ति 
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का निर्देश है। कठोपनिषद्‌ में इसी आख्यान का विकसित रूप हमें उपलब्ध होता है। 
द्वादश प्रपाठक में चातुहोंत्र तथा वैश्वसूज याग का वर्णन है। वैश्वसूज याग एक 
प्रतीकात्मक अनुष्ठान है जिसमें समस्त पदार्थों का होम सम्पन्न किया जाता है। देवताओं 
ने एक सहख् वर्षो में इसका सम्पादन किया और ब्रह्म के साथ सांजुज्य, सलोकता, 
सार्ष्टिता तथा समानलोकता प्राप्त की। 


इस ब्राह्मण में सामवेद समस्त वेदों का शीर्ष-स्थानी माना गया है। मूर्ति तथा 
वैश्य की उत्पत्ति ऋक से, गति तथा क्षत्रिय की उत्पत्ति यजुष्‌ से तथा ज्योति और 
ब्राह्मण की उत्पत्ति सामवेद से बतला कर यह ब्राह्मण साम को सर्वश्रेष्ठ बतलाता है। 
नाना प्रकार के यज्ञों में गाय की दक्षिणा का ही सर्वत्र विधान है। वर्णव्यवस्था की पूर्ण 
प्रतिष्ठा तथा उसका सर्वत्र आदर दीख पड़ता है। अश्वमेध केवल क्षत्रिय राजाओं के लिए 
ही विहित था और इसका वर्णन यहाँ (काण्ड ३, प्रपाठक ८ और ९) बड़े विस्तार तथा 
विशदता से किया गया है। वह वर्णन शतपथ के विवरण से विशेष साम्य रखता है। 
क्षत्रियो में दो प्रकार का भेद दीखता है-जो' राज्य करने के अधिकारी थे उनका नाम 
“राजपुत्र था, परन्तु राज्य करने के अनधिकारी क्षत्रिय का नाम 'उग्र' था शूद्र यज्ञ के 
लिए अपवित्र माना जाता था, क्योंकि उसके द्वारा दुहा गया दूध यज्ञ के लिए अपवित्र 
माना जाता था, ''अहविरेव तद्‌ इत्याहुर्यच्छूद्रो दोग्धीति'' (तै. ब्रा. ३।९।३)। 
पुरुषमेध के लिए निर्दिष्ट पशुओं की आलोचना करने से प्रतीत होता है कि संकर 
जातियों की उत्पत्ति हो गई थी। खियों का आदर समाज में विशेष था, तथा उनके लिए 
उपयुक्त आभूषणों का भी वर्णन मिलता है जिन्हें ऋत्विज्‌ लोग यज्ञ की दक्षिणा के रूप 
में विशेष महत्त्व देते थे (३।१०।४)। ब्राह्मण लोग यज्ञ के अवसर पर यज्ञ तथा दर्शन 
से सम्बद्ध विषयों पर शास्त्रार्थ करते थे, तथा अपने प्रतिपक्षियों को परास्त करने में 
गौरव समझते थे। पुराणों में उल्लिखित अनेक अवतारों की कथाओं के बीज यहाँ 
उपलब्ध होते हैं। यहाँ (१।२) बराह अवतार का स्पष्ट संकेत मिलता है। वैदिक-कालीन 
ज्योति:शास्र के अनेक ज्ञातव्य तथ्यों का उल्लेख इस ब्राह्मण को इस दृष्टि से भी 
नितान्त उपयोगी बनाता हैः। 

सामवेदीय ब्राह्मण 

सामवेद के ब्राह्मणों की संख्या इतर वेद के ब्रह्मणों की अपेक्षा कहीं अधिक है। 

सामवेदीय ब्राह्मणों की संख्या आठ है जिनका नामोल्लेख सायण ने इस प्रकार किया 


१. काठक ब्राहमण के कुछ अंश प्राप्त हुए हैं जिनको 'काठक-ब्राह्मण-संकलनम के नाम से डा. सूर्यकान्त 
ने प्रकाशित किया है। 
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अष्टौ हि ब्राह्मणग्रन्थाः प्रौढ ब्राह्मणमादिमम्‌ । 
षड्विंशाख्यं द्वितीयं स्यात्‌ ततः सामविधिर्भवेत्‌ ।। 
आर्षेयं देवताध्यायो भवेदुपनिंषत्‌ ततः। 
संहितोपनिषद्‌ वंशो ग्रन्था अष्टवितीरिताः।। 
(१) प्रौढ-ब्राह्मण ( = ताण्ड्य, पञ्चविंश); (२) षड्विंश; (३) सामविधि 
(४) सामविधान); (४) आर्षेय; (५) देवताध्याय; (६) उपनिषद्‌ ब्राह्मणः 
(७) संहितोपनिषदू ब्राह्मण तथा (८) वंश-ब्राह्मण। 
इन ब्राह्मणों का यहाँ इसी क्रम से संक्षेप में परिचय दिया जा रहा है। इनमें से 
कतिपय ब्राह्मणों का तो वही विषय है जो अन्य वेदों की अनुक्रमणियों का होता है। 
सम्भवतः इनमें से अनेक ब्राह्मण एक ही बड़े सामब्राह्मण के विविध भाग थे, जो 
कारणवशात्‌ आज स्वतन्त्ररूप से हमारे सामने हैं; तथापि इनके पारस्परिक संवलन का 
प्रामाण्य इन ब्राह्मणों के अनुशीलन से स्पष्ट प्रतीत होता है। 
(९) ताण्ड्य- ब्राह्मण 
सामवेद का प्रधान ब्राह्मण ताण्डि-शाखा से सम्बद्ध होने के कारण “ताण्ड्य, 
पचीस अध्यायों में विभक्त होने के हेतु “पञ्चविंश' तथा विशाल काय होने से 
महाब्राह्मण' के नाम से ख्यात है'। यज्ञानुछानों में उद्गाता के कार्या की विपुल, मीमांसा 
इसे महनीय बना रही है। यज्ञ के विविध रूपों का-एक दिन से लेकर सहस्र संवत्सर 
तक चलने वाले यज्ञां का-एकत्र प्रतिपादन इस महात्राह्मण में है। इसके द्वितीय तथा 
तृतीय अध्याय में त्रिवत्त पञ्चदश, सप्तदश आदि स्तोमों की विष्टुतियों का विशद वर्णन 
है। 


चतुर्थ तथा पञ्चम अध्यायों में “गवामयन” का वर्णन है। यह एक वर्ष तक चलने 
वाला याग और समस्त सत्रों की प्रकृति है। 

६-९।२ अध्याय तक ज्योतिष्टोम, उक्थ्य तथा अतिरात्र का वर्णन हैं, जो एकाह 
तथा अहीन यज्ञो की प्रकृति होते हैं। ६ अ. ६।७-८ तक ज्योतिष्टोम की उत्पत्ति, 
उद्गाता के द्वारा औदुम्बरी शाखा की स्थापना, द्रोणकलश की स्थापना का वर्णन है। 

सप्तम खण्ड ६/७ से लेकर ७ के द्वितीय खण्ड तक प्रात: सवन; ७।२ से 
लेकर ८।३ तक माध्यन्दिन सवन; जिसमें रथन्तर, बृहत्‌, नौधस तथा कालेय सामों का 
विस्तृत वर्णन है। 


१. सायणभाष्य के साथ चौखम्भा, काशी से प्रकाशिता 
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८ के शेष खण्ड से नवम अध्याय तक सायं सवन तथा रात्रिकालीन पूजा का 
विधान है। दशम से लेकर १५ अ. तक द्वादशाह यागों का विधान जिनमें क्रमश: प्रथम 
दिन से आरम्भ कर दशम दिन तक के विधानों तथा सामों का विशिष्ट वर्णन है। १६- 
१९ अ. तक नाना प्रकार के 'एकाह' यागों का विवरण है! 

२०-२२ अ. तक अहीन यागों का वर्णन है। 'अहीन याग' से तात्पर्य उस 
सोमयाग से है जिसमें तीनों वणो का अधिकार रहता है, दक्षिणा होती है, अन्त में 
अतिरात्र संस्था होती है तथा एक दो तीन चार आदि अनेक यजमानों के द्वारा निष्पन्न 
होता है। ''त्रैवर्णिकाधिकारिकः सदक्षिणोऽतिरात्रसंस्थाकः, एकद्दित्रिच- 
तुराद्यनेक-यज मान-कर्तृकः सोमयागो5हीनः'”। 

२३-२५ अ. तक सत्रों का वर्णना सत्र का लक्षण है- '“ब्राह्मणकर्तृको5 दक्षिण 
उभयतोऽतिरात्रसंस्थाकः सोमयागविशेषः सत्रमे्‌''। सत्र में आहिताग्नि अग्निष्टोम 
संस्था के सम्पादक कम से कम १७ और अधिक से अधिक २४ अधिकारी होते हैं। 
सभी यजमान होते हैं। इसीलिए सत्रजन्य फल सबको समानरूपेण मिलता है और 
दक्षिणा नहीं दी जाती। सभी के यजमान होने पर १७ अधिकारिपक्ष में एक गृहपति 
कहलाता है तथा अन्य सोलह ब्रह्मादि का कार्य करते हैं। २४ अधिकारि-पक्ष में ८ 
गृहपति होते हैं तथा १६ ऋत्विक आदि का कार्य करते हैं। इन्हीं अध्यायों में १३ दिन 
में समाप्य त्रयोदशाह यज्ञ से लेकर सहस्र संवत्सर सत्र का विशद विवेचन हैं। 

ताण्ड्य-महाब्राह्मण में साम और सोमयाग का वर्णन ही मुख्य विषय है। सामवेद 
से सम्बद्ध होने के कारण साम के विशेष प्रकारों का तथा उनके नामकरण और उदय 
का विवेचन यहाँ औचित्य-प्राप्त ही है। साम का नामकरण उनके द्रष्टा ऋषियों के कारण 
ही पड़ता है। वैखानस ऋषि के द्वारा दृष्टसाम '“वैखानस'' (१४।४।७), शर्कर दृष्ट 
साम 'शार्कर' (१४।५। १४)- सामों के नामकरण की यही परिपाटी है। कहीं-कहीं 
सामों को स्तुति तथा महत्ता के प्रदर्शनार्थ प्राचीन रोचक आख्यायिका भी दी गई है। यथा 
'वात्स' साम के विषय में। वत्स तथा मेधातिथि दो काण्व ऋषि थे। मेधातिथि ने वत्स 
को शूद्रपुत्र तथा अब्राह्मण कहकर गाली दी। वत्स “वात्स साम' से तथा मेधातिथि 
“मेघातिथ्य साम' से अग्नि के पास ब्राह्मीयान्‌ का निर्णय के लिए पहुँचे तथा अपने को 
वत्स ने अग्नि में डाल दिया, परन्तु अग्नि ने उनका रोंआ भी नहीं जलाया। (तस्य लोम 
च जौषत्‌)। तभी से वात्स साम इच्छाओं के पूरक होने से 'कामसनि' के नाम से 
विख्यात हुआ (१४।६।६)। इसी प्रकार वीङ्क साम के द्वारा च्यवन ऋषि को यौवन 
प्रदान करने की आख्यायिका का उल्लेख किया गया है (१४।६।१०)। 
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इस ब्राह्मण में यज्ञ के प्रधान विषयों को लेकर विभिन्न ब्रह्मवादियों के मतों का 
उल्लेख बहुशः उपलब्ध होता है (ताण्ड्य १४।५।८; १५।१२।३), भिन्न-भिन्न 
आचार्यो के मतों का खण्डन कर स्वाभीष्ट मत की पुष्ट स्थापना भी की गई है। 
१८।१।११-१२ मैं प्रसङ्ग है कि व्रात्य यज्ञ में अग्निष्टोम साम का विधान किस मन्त्र 
पर हो। किसी की सम्मति है 'देवों वा द्रविणोदा' (साम, उत्तरार्चिक ७।१।१०) 
पर साम का विधान होना चाहिए। अन्य आचार्य “अदर्शि गातु वित्तम' (उत्तरा. 
७।१।११) सतोबृहती पर साम रखने के पक्षपाती हैं। ताण्डय १७।१।१२ में इनका 
खण्डन कर पूर्वमत का मण्डन किया गया है। ताण्ड्य का रचनाकाल यज्ञ के उत्कर्ष 
का प्रतीक है, जब यज्ञ ही मनुष्य को मनुष्य बनाने के लिए पर्याप्त साधन माना जाता 
था। इसीलिए एकत्र उल्लेख है (ता. १८।१।९) कि इन्द्र ने यज्ञ न करने वाले यतियों 
को श्रुगालों को भक्षण करने के लिए दे दिया। इसी कारण अपनी लौकिकी समृद्धि पाने 
के लिए नागों ने भी यज्ञ किया। 
्रात्यों को आर्या के समकक्ष स्थान पाने के लिए अथवा आयौं की श्रेणी में लाने 
के हेतु ताण्ड्य में ब्रात्य यज्ञ का वर्णन एक महत्वपूर्ण घटना है। ताण्ड्य के १७ अ. 
१ खण्ड में ब्रात्यों की वेशभूषा, आचार-विचार के विषय में बहुमूल्य पदार्थों का निर्देश 
मिलता है जो धार्मिक दृष्टि से विशेष महत्त्व रखते हैं प्रवास करने वाले आचार, से हीन 
आर्य लोग ही 'ब्रात्य' के नाम से पुकारे जाते थे। इनके चार भेदों का उल्लेख धारयण- 
भाष्य में किया है (ताण्ड्य १७।१।१) तथा इन सबकी दोषमुक्ति के लिए अलग-अलग 
यज्ञों का विधान यहाँ मिलता है। ब्रात्यों के गृहपति तथा अन्य व्यक्तियों की दक्षिणा में 
भी यहाँ पार्थक्य किया है। इन वस्तुओं की सूची देखने से ब्रात्यों के साधनों का परिचय 
मिल सकता है। गृहपति की देय दक्षिणा है- (१७।१।१४) उष्णीष (पगड़ी), प्रतोद 
(बैलों को हाँकने के लिए लोहे का सिरा वाला डंडा); ज्याहोड (इषुरहित केवल 
धनुर्दण्ड), फलकास्तीर्ण विपथ (तख्तों से फैला हुआ कुटिल मार्ग में जाने वाला रथ), 
कृष्णश-वास (काली धारी वाली धोती), काला और सफेद अविचर्म, रजक निष्क 
(चाँदी का बना हुआ गले का भूषण)। अन्य त्रात्यों की दक्षिणा में इन वस्तुओं का निर्देश 
है-लाल किनारे की धोती या कपड़ा, दो जूता, तथा शुक्लकृष्ण अजिन आदि (ता. 
१७।१।१५)। 
ब्राह्मणयुगीय भौगोलिक ज्ञान के लिए भी इस ब्राह्मण की प्रकृष्ट उपयोगिता है। 
ताण्ड्य का भौगोलिक क्षेत्र कुरुक्षेत्र तथा सरस्वती का मण्डल है, जो स्वर्ग के समान 
माना गया है (२५ अ.) कुरुक्षेत्र से नैमिषारण्य तक का प्रदेश यज्ञभूमि के रूप में 
उल्लिखित है। 'रोहितकूलीय' साम की व्याख्या (१४।३।१३) में भरतों के साथ 
विश्वामित्र का रोहित नदी के कूल (यमुना नदी के पास का प्रदेश) को जीतने का 
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उल्लेख है। महाभारत के अनुसार कर्ण तथा नकुल ने रोहितक लोगों को जीता था। 
विनशन (२५॥१०॥ १), प्लक्ष प्राख्वण (-सरस्वती के पुनरुद्गम का स्थान, 
(२५1१ ०। १६), यमुना तथा कारपचव (यमुना के प्रवाह बाला प्रान्त; 
(२५।१०।१६)- कतिपय महत्त्वपूर्ण भौगोलिक स्थान यहाँ निर्दिष्ट हैं। 


(२) षड्विंश ब्राह्मण 


“षड्विश' का विभाजन दो प्रकार से उपलब्ध होता है- (१) प्रपाठक तथा 
खण्ड (२) अध्याय तथा खण्ड। जीवानन्द के सं. में पूरे ग्रन्थ में पाँच ही प्रपाठक हैं 
तथा तिरुपति वाले सं. में समग्र ग्रन्थ ६ अध्यायों में विभक्त है जिनके अवान्तर भाग 
खण्ड कहलाते हैं। इसके प्रारम्भिक पाँच अध्यायों में यज्ञ का ही विषय वर्णित है केवल 
अन्तिम भाग (पञ्चम प्रपाठक; षष्ठ अध्याय) का विषय पूर्व भागों की अपेक्षा नितान्त 
भिन्न है। जैसा इनके नाम से प्रतीत होता है, यह ब्राह्मण पञ्चविंश ब्राह्मण का ही परिशिष्ट 
भाग है और इसका विषय उस ब्राह्मण के विषयों का आवश्यक पूरक सा प्रतीत होता 
है। इसके पंचम प्रपाठक को “अद्भुत ब्राह्मण” इसीलिए कहते हैं कि इसमें भूकम्प, 
अकाल में पुष्प तथा फल उत्पन्न होने, अश्वतरी के गर्भ होने, हथिनी के डूबने आदि 
नाना प्रकार के उत्पातों के लिए शान्ति का विधान किया गया है। यह प्रपाठक उस युग 
की विभिन्न भावनाओं को समझने के लिए नितान्त उपयोगी है। इन्हीं विषयों को ग्रहण 
कर पिछले युग के धर्मग्रन्थों में प्रायश्चित्तं का विपुल विधान पाया है। दोनों की तारतम्य 
परीक्षा के लिए इस प्रपाठक का मूल्य अत्यधिक है। 

तत्कालीन धार्मिक धारणाओं का भी विशेष संकेत उपलब्ध होता है। प्रथम काण्ड 
के आरम्भ में ही 'सुब्रह्मण्या' ऋचा का विशेष व्याख्यान मिलता है। अभिचार के समय 
ऋत्विजों के वेश के वर्णन से पता चलता है कि वे लोग लाल पगड़ी तथा किनारी वाली 
धोतियों को यज्ञ के अवसर पर पहनते थे- ''लोहितोष्णीषा लोहितवाससो निवीता 
ऋत्विजः प्रचरन्ति’ २ ४ अ., खण्ड, २२) ब्राह्मणों के लिए सन्ध्या वन्दन का काल 
अहोरात्र के सन्थिकाल में बतलाया गया है-“तस्माद्‌ ब्राह्मणोऽहोरात्रस्य संयोगे 
सन्ध्यामुपास्ते'' (५।५।४)। इसी प्रकार के अन्य उपादेय तथ्यों का संकलन किया 
जा सकता है। 

(३) सामविधान 
यह सामवेद का अन्यतम ब्राह्मण है जिसका विषय ब्राह्मणों में उपलब्ध विषयों 


१. सायणभाष्य के साथ सं. जीवानन्द विद्यासागर कलकत्ता, सन्‌ १८६१ तथा केन्द्रीय संस्कृत विद्यापीठ, 
तिरुपति, १९६७ 

२. महाभाष्य (१।१।२७; २1२1२४) तथा काव्यप्रकाश (पञ्चम उल्लास) में 'लोहितोष्णीषा ऋत्विजः 
प्रचरन्ति' पूर्वोक्त वाक्य का ही संक्षिप्त संकेत प्रतीत होता हा 
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से नितान्त भिन्न है*। इस ब्राह्मण में जादू तथा टोना करने के लिए-जैसे किसी व्यक्ति 
को गाँव से भगाने के लिए, शत्रु को ध्वस्त करने के लिए, धन पाने के लिए-नाना 
उपद्रवों की शान्ति के लिए सामगायन के साथ कतिपय अनुष्ठानों के करने का विधान 
पाया जाता है। अन्य वेदों में भी तत्तत्‌ मन्त्रों के इस प्रकार आभिचारिक प्रयोगों के 
उपयोग का वर्णन मिलता है। 'ऋग्विधान' में ऋग्वेदीय मन्त्रों का तथा “यजुर्विधान' में 
यजुर्वेदीय मन्त्रों का प्रयोग ऐसी क्रियाओं के लिए किया गया है, परन्तु ये ब्राह्मणों से 
भिन्न ही अन्थ है। 

इस ब्राह्मण की शैली न तो पुनरुक्ति-प्रधान है (जैसे ब्राह्मणों में प्राय: पाया जाता 
है) और न अत्यन्त संक्षिप्त है (जैसा सूत्रों में उपलब्ध होता है); यह दोनों शैलियों के 
बीच की रचना है। कुमारिल भट्ट (सप्तम शतक) ने सामवेद के आठौं ब्राह्मणों का नाम 
निर्देश किया है, जिनमें यह ब्राह्मण अन्यतम है। 
इस ब्राह्मण में तीन प्रकरण हैं जिसमें प्रथम प्रकरण कृच्छू, अतिकृच्छ आदि 
स्मृतियो में बहुश: वर्णित ब्रतों का वर्णन उपलब्ध है, जैसे किसी मन्त्र को जल में कमर 
तक खडे. होकर जपने से विशेष फल की प्राप्ति आदि। इन्हीं विषयों का ग्रहण धर्मसूत्रो 
तथा कालान्तर में धर्मशाख्रों में विशेषरूप से उपलब्ध होता है। ध्यान देने की बात यह 
है कि अथर्ववेद के मन्त्रों का उपयोग तथा प्रयोग तान्त्रिक विधि-विधानों की दृष्टि से तो 
किया ही जाता था, परन्तु इस विशेषता तथा आवश्यकता की पूर्ति अन्य वेदों के मन्त्रों 
के द्वारा भी जाने लगी। “सामविधान' इसी वैशिष्ट्य का परिचायक है। इसमें काम्य प्रयोग 
तथा प्रायश्चित्तों का विधान विशेष रूप से किया गया है। 
सामविधान (२।६।१४) में किसी शत्रु को गाँव से भगाने के लिए चौराहे पर 
किसी चिता से भस्म को लाने तथा शत्रु के घर में या बिस्तरे पर उसे फेंकने का वर्णन 
हैं। इसी प्रकार मणिभद्र (यक्ष-विशेष) की मांस-बलि तथा साम-गायन के साथ पूजा का 
विधान सुवर्ण की प्राप्ति के लिए किया गया है (३।३।३); पुराणों के प्रसिद्ध रुद्रानुचरों 
की शान्ति के लिए भी यहाँ साम का विधान कम कौतूहलवर्धक नहीं है। विनायक तथा 
स्कन्द की शान्ति दो सामों के द्वारा तथा रूद्र और विष्णु की शान्ति अन्य दो सामों के 
द्वारा विहित है (१।४।६-१९) शत्रु के मारने की एक विचित्र विधि का उल्लेख यहाँ 
मिलता है। शत्रु की आटे की मूर्ति बनानी चाहिए जिसका गला छूरे से काटना होता है 
तथा अंगों को काट-काट कर आग में डालना पड़ता है। (२।५।४)। राजयक्ष्मा एक 


१. बनेल साहब ने सायण-भाष्य के साथ बंगलोर (१८७५ ई.) से एक लम्बी अंग्रेजी भूमिका के साथ 
प्रकाशित किया है। भरतस्वामी और सायण के भाष्यों के साथ इसका प्रकाशन केन्द्रीय संस्कृत विद्यापीठ 
तिरुपति से हुआ है (१९६५ ई.)। 


२१८ वैदिक साहित्य 
भयानक रोग माना गया था जिसे दूर करने की विधि का वर्णन यहाँ उपलब्ध होता है 
(२।४।९) द्वितीय प्रकरण के आठवें में सुन्दर तथा दीर्घायु पुत्र की प्राप्ति के लिए नाना 
प्रयोगों का वर्णन किया गया है। 

तृतीय परिच्छेद में ऐश्वर्य, नवीन गृह में प्रवेश तथा आयुष्य की प्राप्ति के लिए 
नाना अनुष्ठानों का वर्णन भिन्न-भिन्न साम-गायन के साथ किया गया है। अभिषेक के 
अवसर पर 'एकवृष' साम से अभिषेक करने पर राजा सम्राट हो जाता था। सेना के नाना 
अंगों-घोड़ा, हाथी आदि को-मारने के लिए आटे की मूर्ति बनाकर छूरे से गला काटने 
का विधान बहुश: किया गया है। भूत-प्रेत गन्धर्व-अप्सरा तथा देवताओं के लिए सामों 
का प्रयोग किया गया है (३।७।६)। 'श्रुतिनिगादो' ऐसे व्यक्ति को कहते हैं जो किसी 
मन्त्र को एकबार में ही सुनकर उसका पाठ करने लगता है। इस सिद्धि की प्राप्ति के 
लिए भी साम-गायन का विधान है। 

यह ब्राह्मण-अन्थ धर्मसूत्रों की पूर्व-पीठिका है, क्योंकि धर्म-सूत्रों में विस्तार से 
वर्णित दोष, अपराध तथा उनके प्रायश्चित इस ब्राह्मण में मुख्यतया प्रतिपादित हैं। उस 
काल में समाज चार वर्णों में विभक्त था, तथा शुद्रा के साथ विवाह सर्वथा निषिद्ध माना 
जाता था। जिन पापाचरणों के लिए प्रायश्चित्त का विधान है उन्हें देखकर तत्कालीन 
समाज की स्थिति का परिचय मिल सकता है। और स्मृतियों में निर्दिष्ट अपराधों से ये 
भिन्न हीं नहीं हैं। शूद्रों का वेद पढ़ाना तथा उन्हें यज्ञ कराना, अशोभन शब्दों को 
बोलना, सुरा पीना, ब्राह्मण आदि चारों वरणो के व्यक्तियों की हत्या, गाय को मारना, 
जेठे भाई से पहिले ही विवाह करना, शूद्वा के साथ व्यभिचार, ब्राह्मण के लिए दूध, 
मधु आदि रसों तथा पशुओं का बेंचना-पापाचरणों के दूरीकरण के लिए प्रायश्चित्त का 
विधान इस ब्राह्मण में किया गया है। 

इस प्रकार यह ग्रन्थ एक नवीन तथा विचित्र विधिविधानों के परिचय के लिए 
अपना विशेष महत्व रखता है। 
(४) अर्षेय ब्राह्मण! 

यह सामवेद का चौथा ब्राह्मण है। यह तीन प्रपाठकों तथा ८२ खण्डों में विभक्त 
है। यह ब्राह्मण सामवेद के लिए आर्षानुक्रमणी का काम करता है, जैसा इनके नाम से 
स्पष्ट है। इस ब्राह्मण में साम के उद्धावक ऋषियों का नाम तथा संकेत दिया गया है। 
साम-गायन के वैज्ञानिक अनुशीलन के निमित्त यह ब्राह्मण नितान्त उपादेय है। सामवेद 


१. बनेल द्वारा मंगलोर से रोमन अक्षरों में प्रकाशित तथा सत्यव्रत सामश्रमी के द्रास नागराक्षरों में 
सायणमाष्य के साथ प्रकाशित, कलकत्ता 


ब्राह्मण २१९ 
के वर्णन के समय साम-योनि ऋचाओं तथा सामों में विभेद दिखलाया गया है। यह 
ब्राह्मण सामगायन के प्रथम प्रचारक ऋषियों का वर्णन करने के कारण ऐतिहासिक दृष्टि 

| से भी विशेष महत्वशाली है। सामगान का विषय बड़ा ही कठिन तथा पेचीदा है। इसका 
सच्चा अध्ययन विशेष अध्यवसाय, मनोयोग तथा अनुशीलन का परिणाम हो सकता 
है। इस कार्य में नारदीय, गौतमी तथा माण्डूकी आदि सामवेदी शिक्षाओं का गंभीर 
अध्ययन अपेक्षित है। इस कार्य में आषेंय ब्राह्मण निःसन्देह विशेष उपकार तथा लाभ 
पहुँचा सकता है। 


(५) देवताध्याय व्राह्मणः 

यह दैवत ब्राह्मण सामवेदीय ब्राह्मणों में बहुत ही छोटा है। इनमें केवल तीन 
खण्ड हैं-(१) प्रथम खण्ड में (२६ कंडिका) देवताओं का वर्णन है। प्रथम कंडिका के 
अनुसार साम-देवताओं का नाम-नि्देश इस प्रकार है- अग्नि, इन्द्र, प्रजापति, सोम, 
वरुण, त्वष्टा, अंगिरस्‌, पूषा, सरस्वती तथा इन्द्राग्नी तथा इन देवताओं की प्रशंसा में 
गेय सामों के विशिष्ट नाम भी दिये गये हैं। (२) द्वितीय खंड (११ कंडिका) में छन्दों 
के देवता तथा वणोँ का विशेष वर्णन, (३) तृतीय खण्ड (२५ कंडिका) में छन्दों की 
निरुक्तियाँ दी गयीं हैं। इन निरुक्तियो में से अनेक निरुक्तियाँ यास्क ने अपने निरुक्त में 
ग्रहण की है (७।१२, १३,)। यह खण्ड भाषाशास्त्र की दृष्टि से बड़े महत्त्व का हैं, 
क्योंकि छन्दों के नाम का निर्वचन बड़े ही प्रामाणिक ढंग से यहाँ किया गया है। “गायत्री” 
छन्द के नाम का अर्थ है-स्तुति अर्थ वाले गै धातु से निष्पन्न होने से देवताओं के 
प्रशंसक तथा वेद समुदाय को गाने वाले ब्राह्मण से उत्पन्न होने वाला छन्द इसी प्रकार 
अन्य छन्दों के भी निर्वचन उपलब्ध होते हैं। 

(६) उपनिषद्‌ ब्रह्मण 

यह ब्राह्मण १० प्रपाठकों में विभक्त है। जिसमें दो ग्रन्थ सम्मिलित हैं:- 

(९) मन्त्र ब्राह्मण- इसी का दूसरा नाम छान्दोग्य-ब्राह्मण है। इसके संस्करण 
भारत तथा विदेशों में अनेक विद्वानों ने प्रकाशित किया है। सत्यव्रत रामश्रमी ने 
कलकत्ता से १८९० ई. में मन्त्र-ब्राह्मण के नाम से टीका के साथ इसे प्रकाशित किया 
यूरोप के दो विद्वानों ने दोनों प्रपाठकों का अलग-अलग संस्करण निकाला है, तथा 
जर्मन भाषा में इनका अनुवाद भी किया है। प्रो. दुर्गामोहन भट्टाचार्य ने गुणविष्णु और 
सायण के साथ इसे कलकत्ता से प्रकाशित किया है। 


१. सं. सायणभाष्य के साथ जीवानन्द विद्यासागर, कलकत्ता सन्‌ १८८१ और केन्द्रीय संस्कृत विद्यापीठ, 
१९६५ ई.। 


२२० वैदिक साहित्य 

इस ब्राह्मण में दो प्रपाठक हैं और प्रत्येक प्रपाठक में ८,८ खण्ड हैं। यह ब्राह्मण 
गृह्य संस्कारों में प्रयुक्त होने वाले मन्त्रो का एक सुन्दर संग्रह है। ये ही मन्त्र खादिर एवं 
गोभिल गृह्यसूत्र में भिन्न-भिन्न संस्कारों के अवसर पर प्रयुक्त होते हैं। शंकराचार्य ने 
ब्रह्मसूत्र-भाष्य में मन्त्र-ब्राह्मण तथा छान्दोग्य उपनिषद्‌ से उद्धरण देते समय इन दोनों 
अन्थों को ताण्ड्य-शाखा से सम्बद्ध बतलाया है। इससे ज्ञान होता है कि सामवेद की 
शा में ताण्ड्य-शाखा का प्राधान्य बहुत कुछ था। शंकराचार्य के उद्धरण इस 
प्रकार हैं- 


*ताण्डिनाम्‌ (मन्त्रसमाम्नायः)- देव सवितः (मन्त्र-ब्रा, १।१।१), 
१अस्ति ताण्डिनां श्रुतिः- अश्च इव रोमाणि (छा०उप० ८।१३।१), 
रैताण्डिनामुपनिषदि-स आत्मा तत्त्वमसि (छा०उप० ६1८1७) 


देवताध्याय-ब्राह्ण में उन सिद्धान्तो का प्रतिपादन किया गया है जिनके आधार 
पर सामगानों के (सूक्तों तथा मन्त्रों के नही) देवता का निर्धारण किया जाना चाहिए 
आषेंय तथा देवताध्याय- दोनों ही ब्राह्मण एक ही मूलभूत ब्राह्मण के भाग प्रतीत होते 
हैं, क्योंकि प्रथम में सामगान सम्बन्धी ऋषियों का तथा दूसरे में तत्सबद्ध देवताओं का 
विवरण दिया गया है। देवताध्याय के ४।४ सूत्र से दोनों के संपृक्त भाव का स्पष्ट प्रमाण 
उपलब्ध होता है। सूत्र है “स्वस्ति देव ऋषिभ्यश्च' का सायणभाष्य कहता है- “देवा 
ऋषयश्च ये आर्षेय देवताध्यायाभ्यां प्रतिपादितास्तत्सकाशाच्च स्वस्ति भवति।'' 
यहाँ स्पष्टतः दोनों ब्राह्मणों के परस्पर एकाङ्गीभाव का प्रमाण उपलब्ध होता है। तथ्य 
.तो यह हैं कि सामवेद के छोटे-छोटे ब्राह्मण किसी एक बड़े ब्राह्मण के अंग प्रतीत होते 
हैं, जो कालान्तर में अपने मूल से किसी कारणवश पृथक्‌ हो गये। इनका विषय इतर 
वेदों की अनुक्रमणियों के समान है। किसी भी सूक्त के ज्ञान की पूर्णता के निमित्त उस 
सूक्त के ऋषि, देवता तथा छन्द के ज्ञान की नितान्त आवश्यकता होती है। इन तीनों 
की जानकारी के बिना सूक्त का ज्ञान अधूरा ही रहता है। इस ज्ञान की पूर्ति अन्य वेदों 
में अनुक्रमणी द्वारा होती है, साम में इसके साधन ये ही ब्राहमण ग्रन्थ है, जो अपने 
विशिष्ट विषय के प्रतिपादन में ही जागरुक रहते ही! 

इन ब्राह्मण के कुल मन्त्र २५७ हैं, इनके अतिरिक्त गुणविष्णु ने गृहमसूत्रों से ११ 
मन्त्र और लेकर उनको सभाष्य जोड़ा है। प्रथम प्रपाठक में विवाह, गर्भाधान, 
सीमन्तोन्नयन, चूडाकरण, उपनयन, समावर्तन एवं गो-वृदधि के लिए मन्त्र दिए गए हैं 


१. ब्राह्मण भाष्य ... ३।३।२५ 
२. वही.... ३।३।२६ 
३. वही... ३।३।३६ 


ब्राह्मण २२१ 
दूसरे प्रपाठक में भूतवलि, आग्रहायणीकर्म, पितृपिण्डदान, देवबलिहोम, दर्शपूर्णमास, 
आदित्योपस्थान, नवगृह-प्रवेश, स्वस्त्ययन एवं प्रसादप्राप्ति आदि के मन्त्र हैं। यद्यपि 

' दूसरी संहिताओं एवं ब्राह्मणों से भी मन्त्र लिये गए हैं, तथापि अनेक मन्त्रों की भाषा 
सरल, आकर्षक एवं प्रसादपूर्ण हैं (१।२।२)- 


इयं नार्युपब्रूतेऽग्रौ लाजानावपन्ती। 
दीर्घायुरस्तु में पतिः शतं वर्षाणि जीवतु।। १।३।८,९॥ 
पति एवं पत्नी के मन और हृदय की एकता के लिए मन्त्र द्रष्टव्य हैं १.३.८,९ 
गुणविष्णु का भाष्य मन्त्रों के गूढ़ भाव को संक्षेप में प्रकट करने में सक्षम हँ। 
उन्होंने ऋषि, देवता, छन्द और मन्त्र का विनियोग सर्वत्र दर्शाया है। अर्थ के महत्त्व को 
दर्शाने के लिए उन्होंने "स्थाणुरयं भारहारः किलाभूत्‌' (आर्षे० ब्रा० ३, निरु० 
११८) मन्त्र को उद्धृत करते हुए अपने भाष्य आरम्भ किया है, और उसी के अनन्तर 
ऋषि, छन्द आदि के महत्त्व को दर्शाने के लिए 'यो ह वा अविदितार्षेयच्छन्दो 
दैवतब्राह्मणेन मन्त्रेण याजयति वाऽध्यापयति वा स्थाणुं वर्च्छति...' इत्यादि 
(आर्षे०वा० १।१) उद्धूत किया है। सर्वत्र उन्होंने अर्थ की स्पष्टता के साथ ऋषि छन्द, 
देवता और विनियोग की संक्षिप्त रूप में ही बतलाने का स्तुत्य प्रयास किया है। सायण 
का भाष्य गुणविष्णु के भाष्य का अनुवर्तन करता है, विशेषतया उनमें यह है कि वह 
उतना संक्षिप्त न होकर विशद है। 
(ख) छान्दोग्य उपनिषद्‌- इस ब्राह्मण के अन्तिम आठ प्रपाठक प्रसिद्ध 
छान्दोग्य उपनिषद्‌ है जिसके अनेक संस्करण तथा अनेक भाषाओं में अनुवाद समय- 
समय पर होते आये हैं। इस उपनिषद्‌ का विशेष वर्णन अगले प्रकरण में किया जायेगा 


(७) संहितोपनिषद्‌ ब्राह्मण 

यह ब्राह्मण सामगायन का विवरण प्रस्तुत करने में अपना महत्व रखता -है। 
संहिता के उपनिषद्‌ अर्थात्‌ रहस्य का प्रतिपादक यह ब्राह्मण सामवेदी ब्राह्मणों में 
वैशिष्ट्य रखता है। “संहिता' का साधारण अर्थ है मन्त्रों का समुदाय (जैसे ऋक संहिता 
आदि), परन्तु यहाँ इसका तात्पर्य है साम के गायनों की संहिता, क्योंकि इनमें भी 
सातत्य विद्यमान रहता है। इसी अर्थ में यह शब्द यहाँ व्यवहत किया गया है। इसमें 
पाँच खण्ड है और प्रतिखण्ड सूत्रं में विभक्त हैं। प्रथमखण्ड में त्रिविध गान-संहिताओं 
के स्वरूप तथा फल का विवरण है। संहिता तीन प्रकार की होती है- (क) देवहू संहिता, 
(ख) वाकशबहू संहिता और (ग) अमित्रहू संहिता; जिनमें प्रथम संहिता कल्याणकारिणी 
होती हैं, तथा अन्तिम दोनों अमङ्गलप्रदा हैं। इनके अतिरिक्त भी संहिता के अन्य तीन 
प्रकार होते हैं जिनके नाम और फल का विवरण इस खण्ड के अन्त में दिया गया है। 


२२२ ` वैदिक साहित्य 
द्वितीय तथा तृतीय खण्ड में गान-संहिता की विधि, स्तोम, अनुलोम-प्रतिलोम स्वर, 
अन्य नाना प्रकार के स्वर आदि का बड़ा ही व्यापक प्रतिपादन है। यह विषय सातिशय 
वैज्ञानिक है और सामगायन के मर्म का उद्घाटन यहीं पूरे विस्तार के साथ किया गया 
है इन खण्डों की जानकारी सामगायन के विधान के लिए नितान्त आवश्यक तथा 
उपादेय है। तृतीय खण्ड के अन्तिम भाग में गुरु तथा शिष्य की योग्यता का विवेचन 
तथा पात्र में दान की भूयसी प्रशंसा की गई है। चतुर्थ तथा पञ्चम खण्ड का विषय पूर्वोक्त 
तथ्य का पूरक है। इस प्रकार सामगायन के रहस्य की जानकारी के लिए यह ब्राह्मण 
एक प्रकार से अद्वितीय है। इसीलिए इसके टीकाकार द्विजराजभट्ट की संस्तुति है- 
“सामब्रह्मरसज्ञानां विशुद्धज्ञानहेतवे'', अर्थात्‌ रामब्रह्म के रस जानने वालों को इस 
ब्राह्मण के अध्ययन से अपने विषयों का विशुद्ध ज्ञान निश्चितरूप से होता है। 
इसकी दो टीकाओं का प्रकाशन हुआ है- (क) सायणभाष्य, जो केवल प्रथम 
खण्ड तक ही उपलब्ध है। (ख) विष्णुभड के आत्मज द्विजराजभट्ट-रचित भाष्य। 
सायणभाष्य संक्षिप्त है, लेकिन द्विजराजभाष्य विशेषरूपेण विस्तृत है। दोनों की 
तारतम्य परीक्षा से प्रथमभाष्य प्रख्यात सायणाचार्य की कृति होने की योग्यता नहीं 
रखता। उसमें सामान्य अनवधानजन्य अनेक त्रुटियाँ हैं। द्विजराजभट्ट ने यद्यपि अपने 
रचनाकाल का स्पष्ट उल्लेख नहीं किया है, तथापि वे सायण के पश्चादवर्ती, १५ शती 
के ग्रन्थकार प्रतीत होते हैं। विषम सामगायन के गम्भीर तत्त्वो का ज्ञान इन टीकाओं के 
साहाय्य से भली प्रकार किया जा सकता है। इन टीकाओं के साथ इसका एक विशुद्ध 
समीक्षणात्मक संस्करण तिरुपित से प्रकाशित हुआ है (१९३५), जिसके विद्वान्‌ 
सम्पादक डा० बे०रा० शर्मा ने ग्रन्थ को भूमिका में तथा समालोचनात्मक टिप्पणियों 
में अनेक प्रमेयों की सुचारु व्याख्या की है। यह ब्राह्मण कभी बहुत ही प्रसिद्ध था। 
निरुक्तकार ने अपने ग्रन्थ (२।४) में “विद्या ह वै ब्राह्मणमाजगाम' आदि मन्त्रों को 
इसी ब्राह्मण के तृतीय खण्ड में से उद्धत किया है। इसी मन्त्र का भावानुवाद मनुस्मृति 
(२।११४) में मनु ने भी किया है। इससे स्पष्ट है कि यह ब्राह्मण निरुक्त तथा मनुस्मृति 
से प्राचीनतम्‌ है'। 
(८) वंशब्राह्मण? 
यह यह ब्राह्मण मात्रा में बहुत ही छोटा है, इसमें केवल तीन खण्ड हैं। इसमें 

१. टीका के साथ इसका संस्करण बनेल साहब ने मंगलोर से १८७७ ई० में रोमन में प्रकाशित किया है! 

१९६५ में केन्द्रीय संस्कृत विद्यापीठ, तिरुपति से नागरी लिपि में दोनों टीकायें प्रकाशित हैं। 
२. बनेल ने मंगलोर से १८७३ ई० में तथा सत्यन्नत सामश्रमी ने कलकत्ता से उपापत्रिका १९८२ में इस 

ब्राह्मण को प्रकाशित किया! केन्द्रीय संस्कृत विद्यापीठ तिरुपति से भी १९६५ ई० में प्रकाशित 

हुआ ही 


ब्राह्मण २२३ 
सामवेद के आचार्यों की वंशपरम्परा दी गई है। प्राचीन ऋषियों के इतिहास जानने के 
लिए यह ग्रन्थ बहुत ही उपयोगी सिद्ध होगा। 


(९) जैमिनीय ब्राह्मण 

जैमिनि-शाखा का यह ब्राह्मण सम्पूर्णरूप से अब तक उपलब्ध नहीं होता था 
इसके अंश ही छिन्न-भिन्न रूप से अब तक मिलते थे। डा० आर्टल ने इसके अंशों को 
` अमेरिका से निकाला था तथा डा० कैलेण्ड ने विशेष टुकड़ों को जर्मन अनुवाद के साथ 
सम्पादित किया था। डा० रघुवीरन ने इस महत्वपूर्ण ब्राह्मण का सम्पूर्ण अंश एक 
विशुद्ध संस्करण में प्रकाशित किया है (नागपुर, १९५४) ब्राह्मणों में शतपथ के 
समान यह ब्राह्मण भी विपुल काय तथा यागानुष्ठान के रहस्य जानने के लिए नितान्त 
उपादेय तथा महत्वशाली है। “जैमिनीय उपनिषद्‌ ब्राह्मण” भी इस महान्‌ ब्राह्मण-ग्रन्थ 
का ही एक अंशमात्र है, जो गायत्र्युपनिषद्‌ के नाम से विख्यात है। इसका सम्पादन 
डा० ओर्टल ने अमेरिकन ओरियन्टल सोसायटी के जर्नल (भाग १६, १८९४) में 
रोमन अक्षरों में किया है। यह लाहौर से नागराक्षरों में भी प्रकाशित है।' 


अथर्ववेदीय- ब्राह्मण 


गोपथब्राह्मण- 

अथर्ववेद का केवल एक ही ब्राह्मण है जिसका नाम “गोपथब्राह्मण” है। इसके दो 
भाग है- (१) पूर्व-गोपथ, (२) उत्तर-गोपथ। प्रथम ग्रन्थ में पाँच तथा द्वितीय में ६ 
प्रपाठक या अध्याय है। प्रपाठकों का विभाजन कण्डिकाओं में हुआ है, जो कुल 
मिलाकर २५८ हैं। 

ब्राह्मण-साहित्य में यह ग्रन्थ बहुत ही पीछे की रचना माना जाता है। इस ब्राह्मण 
में अथर्ववेद की स्वभावत: विशेष महिमा गाई गई है। अथर्व ही सब ब्राह्मणों में 
अग्रगण्य तथा प्रथम माना गया है। अथर्व से ही तीनों वेदों तथा ओंकार की उत्पत्ति और 
ओम्‌ से समस्त संस्कार की उत्पत्ति बतलाई गई है। इसीलिए इस ब्राह्मण का आग्रह 
है कि प्रत्येक वेदाभ्यासी को अन्य वेदों के पढ्ने के पूर्व अथर्व का अध्ययन करना 
नितान्त आवश्यक है। पूर्व गोपथ के प्रथम प्रपाठक में ओंकार तथा गायत्री की विशेष 
महिमा का सुन्दर वर्णन है। द्वितीय प्रपाठक में बरह्मचारी के नियमों का विशेष वर्णन है। 
प्रत्येक वेद के अध्ययन के लिए बारह वर्ष का समय नियत किया गया है। परन्तु छात्र 


१. लाहौर सन्‌ १९२१ ई०। दयानन्द महाविद्यालय संस्कृत अन्थमाला, संख्या ३। 
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की शक्ति को देखकर इस अवधि में कमी भी की जा सकती है। तृतीय प्रपाठक में यज्ञ 
के चारों ऋत्विजों के कार्यकलाप का वर्णन है। चतुर्थ प्रपाठक में ऋत्विजों की दीक्षा का 
विशेष वर्णन किया गया है। पञ्चम प्रपाठक में प्रथमत: सम्वत्सरसत्र का वर्णन है। 
अनन्तर अश्वमेध, पुरुषमेध, अग्निष्टोम आदि अन्य सुप्रसिद्ध यज्ञों का भी विवरण है। 
उत्तर-गोपथ का विषय-वर्णन इतना सुव्यवस्थित नहीं है; तथापि नाना प्रकार के यज्ञों 
तथा तत्सम्बद्ध आख्यायिकाओं के उल्लेख से यह भाग भी पूर्व की अपेक्षा कम रोचक 
नहीं है। 

“गोपथब्राह्मण!” के रचयिता निश्चय ही 'गोपथ' ऋषि हैं। अथर्ववेदीय ऋषियों 
की नामावली में 'गोपथ' का नाम आता है, परन्तु अन्य वेदों के ऋषियों की नामावली 
में इनका नाम नहीं मिलता। इस ब्राह्मण के देश-काल का परिचय अनुमान से ही हमें 
मिलता है। इसमें निर्दिष्ट देशों में कुरु-पंचाल, अङ्ग-मगध; काशी-कोशल, साल्व- 
मत्स्य तथा वश-उशीनर (उदीच्यदेश) का नाम पाया जाता है (गोपथ, पूर्व २1१०), - 
जिससे रचयिता मध्यदेश का निवासी प्रतीत होता है। अथर्वदेव के प्रथम मन्त्र का 
उल्लेख वह “शन्नो देवीरभिष्टय' से करता है जिससे उसका पिप्पलाद-शाखीय होना 
अनुमान से सिद्ध है। यास्क ने निरुक्त में गोपथब्राह्मण के निश्चित अंशों को उद्धृत 
किया है?, जिससे इसकी निरुक्त से पूर्वकालीनता स्वत: सिद्ध होती है। ब्लूमफोल्ड इसे 
वैतानसूत्र से भी अर्वाचीन मानते हैं, परन्तु डा. कैलेण्ड तथा कीथ इसे प्राचीन ही मानते 
हैं। फलत: ब्राह्मण-साहित्य में पिछली रचना होने पर भी यह एक सहस्र वर्ष वि. पू. 
से अर्वाचीन नहीं हो सकता। 


अथर्ववेद का एकमात्र ब्राह्मण होने से यदि इसके अन्तिम खण्ड में अथर्व की 
विपुल प्रशंसा गाई गई हो, तो हमें आश्चर्य करने की कोई बात नहीं है। इसमें बहुत 
से नवीन विचार पाये जाते हैं, जैसे ब्रह्म द्वारा कमल के ऊपर ब्रह्मा का उदय (पृ. १६), 
ब्राह्मण को न गाना चाहिए, न नाचना और इस प्रकार 'माग्लागृध' नहीं कहलाना 
चाहिए (तस्मादु ब्राह्मणों नैव गायेन्न तृत्येन्न माग्लागृधः २। २१); प्रत्येक वेदमन्त्र 
के उच्चारण से पूर्व ॐकार का उच्चारण; किसी अनुष्ठान से आरम्भ के पहिले तीन 
बार आचमन करना (जिसके लिए विशिष्ट मन्त्र का संकेत है १।३९)। ऋग्वेद से अनेक 
मन्त्र उद्धृत हैं, परन्तु मन्त्रों के ऋषियों के विषय में पार्थकय दीखता है। 


१. “गोपथब्राह्मण' का एक सुन्दर संस्करण डा. गास्ट्रा (01. 0. ७३७४६) ने लाइडन नगर से १९१९ में 
प्रकाशित किया है; अथर्ववेद एण्ड गोपथत्राह्मण' नाम से अथर्ववेद तथा गोपथब्राह्मण का एक बहुत 
ही प्रामाणिक तथा साङ्गोपाङ्ग अध्ययन मारिस ब्लुमफील्ड ने प्रकाशित किया था जिसका हिन्दी अनुवाद 
डा. सूर्यकान्त ने चौखम्बा से प्रकाशित कराया है। 


२. “एतद्वै यज्ञस्य समृद्ध’ यद्रूपसमृद्धम्‌ (निरुक्त १।१६=गोपथत्रा. २।२।६;२।४।२) 
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भाषाशास्त्र की दृष्टि से गोपथ के अनेक संकेत बड़े महत्वपूर्ण हैं। 'परोक्षप्रिया 
हि देवाः प्रत्यक्षद्विषः' का शब्दों के निर्वचन के प्रसंग में भी यहाँ अनेकत्र उल्लेख 
मिलता है। उदाहरणार्थ- (१) “वरुण' शब्द की व्युत्पत्ति 'वरण' से राजा वरण किये 
जाने के कारण है (“तं वा एतं वरणं सन्तं वरुण इत्याचक्षते' पूर्व-गोपथ १1६); 
. (२) 'मृत्यु' शब्द की व्युत्पत्ति 'मुच्यु' शब्द से सिद्ध की गई है। (३) 'अंगिरा' की 
व्युत्पत्ति 'अंगरस' से तथा (४) 'दीक्षित' की व्युत्पत्ति 'धीक्षित' (श्रेष्ठ धी को आश्रय 
करने वाला व्यक्ति) से दी गई है ('श्रेष्ठां धियं क्षियतीति तं वा एतं धीक्षितं सन्तं 
दीक्षित इत्याचक्षते' गोपथ- पूर्व, ३1१९) ये व्युत्पत्तियां भाषाशास्र की दृष्टि से 
अपना महत्त्व रखती हैं। बहुतों का उल्लेख स्वयं अवान्तरकालीन निरुत्तम्रन्थों में किया 
गया है। 
ब्राह्मण-वेद का अविभाज्य अङ्ग 
ब्राह्मण के अन्तर्गत तीन प्रकार के ग्रन्थों का समावेश अभीष्ट माना जाता है। एक 
तो है ब्राह्मण, दूसरा आरण्यक एवं तीसरा उपनिषद्‌। 'मन्त्रब्ाह्मणयोर्वेदनामधेयम्‌' 
आपस्तम्ब के इस सूत्रानुसार मन्त्र के समान ही ब्राह्मण भी वेद नाम का अधिकारी माना 
जाता है। अत्यन्त प्राचीन काल से लेकर गत शताब्दी के मध्य काल तक इस सूत्र की 
प्रामाणिकता के विषय में रंच मात्र भी सन्देह किसी भी व्यक्ति को न था, परन्तु आर्य 
समाज के संस्थापक दयानन्द सरस्वती (१८२४ ई.-१८८३ ई.) ही इस सूत्र के तथ्य 
पर संशयालु प्रथम व्यक्ति हँ। तबसे उनके अनुयायियों को मान्यता इस पर कथमपि नहीं 
है। परन्तु तथ्य इसके सर्वथा विपरीत है। भारतीय प्राचीन परम्परा ब्राह्मण को वेदका 
अविभाज्य अङ्ग मानने के लिए सर्वदा कृतसंकल्प है और उसे ब्राह्मण के वेदत्व में कोई 
संदेह नहीं हुआ। 
निघण्टु तथा निरुक्त, “त्रिमुनि व्याकरणम्‌' के तीनों मुनि-पाणिनि, कात्यायन 
तथा पतञ्जलि, दार्शनिक सूत्रों के रचयिता एवं भाष्यकार तथा स्मृतिकारों में सर्व प्राचीन 
स्मृति के निर्माता मनु-सब एक स्वर से मंत्र के साथ ही साथ ब्राह्मण” को भी श्रुति 
मानते आये हैं। इस तथ्य के अनुशीलनकर्ता व्यक्ति के लिए यह तथ्य कथमपि परोक्ष, 
अग्राह्य तथा उपेक्षणीय नहीं है। कतिपय उदाहरणों के द्वारा इस सिद्दान्त की प्रामाणिकता 
का परिचय संक्षेप में यहाँ दिया जा रहा है जिससे यह स्पष्ट हो जायगा कि ब्राह्मण भी 
संहिता-तुल्य ही वेद के अविभाज्य अंग हैं। 
निघण्टु में संगृहीत वैदिक शब्दों में से केवल मन्त्र-संहिता से ही सम्बद्ध शब्दों 
का चयन नहीं मिलता, प्रत्युत ब्राह्मणों से भी। यास्क निरुक्त में संहिता तथा ब्राह्मण 
उभय स्थानों में प्रयुक्त शब्दों के उदाहरण में तत्तत्‌ ग्रन्थों के उद्धरण प्रस्तुत करते हैं। 
पाणिनि तथा कात्यायन स्वर वैदिकी से सम्बद्ध अपने सूत्रों में 'वेदे” छन्दसि आदि पदों 
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का प्रयोग कर व्राह्माण' को निःसन्दिग्ध श्रुति होने का तो संकेत मात्र करते हैं, परन्तु 
महाभाष्य में पतञ्जलि तो वेद के अन्तर्गत ब्राह्मण ग्रन्थों से अनेक उद्धरण देकर इस 
विषय का प्रचुर प्रमाण उपस्थित करते हैं। महर्षि पाणिनि 'छन्दसि' के अन्तर्गत मन्त्र 
तथा ब्राह्मण दोनों के उदाहरणों को समाविष्ट करते हैं। "चतुर्थ्यर्थ बहुलं छन्दसि' 
(पाणिनिसूत्र २।३।६२) सूत्र के द्वारा मन्त्रब्राह्मणात्मक वेद में चतुर्थी के स्थान पर कहीं 
षष्ठी का विधान निर्दिष्ट किया गया है। 'पुरुषमृगश्चद्धमस:' तथा 'पुरुषमृगश्चन्द्रमसे' 
यह तो मन्त्र का उदाहरण है। 'या खर्वेण पिबति तस्यै खो जायते'- इस वाक्य में . 
“तस्या:” षष्ठी के स्थान पर चतुर्थी उपलब्ध होती है। 'यां मलवद्वाससं संभवन्ति, 
यस्ततो जायते सोऽभिशस्तो, यामरण्ये तस्ये स्तेनो, या स्नाति तस्या अप्सु 
मारको, याऽभ्यङ्क्त तस्यै दुश्चर्या'-आदि अनेक ब्राह्मण-वचनों का उद्धरण महाभाष्य 
में किया गया हे। तात्पर्य यह है कि महर्षि पाणिनि की दृष्टि में 'छन्दसि' के द्वारा मन्त्र 
तथा ब्राह्मण दोनों का ग्रहण अभीष्ट है। फलतः वे ब्राह्मण को वेद का अविभाज्य अंग 
मानते हैं। 

किन्हीं सूत्रों में पाणिनि ने भाषाविषयक नियमों का निर्देश किया है अर्थात्‌ वे 
नियम बोलचाल की संस्कृत भाषा के ही लिए हैं। “भाषा” से भिन्न होता है- वेद। फलतः 
ऐसे सूत्रों के प्रत्युदाहरण में मन्त्र तथा ब्राह्मण उभय ग्रन्थों से समानरूपेण उद्धरण दिया 
गया है। "प्रथमायाश्च द्विवचने भाषायाम्‌ (पा. सू. ७।२।२८) ऐसा ही सूत्र है। युष्मद्‌ 
शब्द के प्रथमा द्विवचन में भाषा में तो “युवाम्‌' होता है, परन्तु भाषाभिन्न में “युवम्‌' होता 
है। यहाँ दूसरा उदाहरण है “युवं सुतरामविश्वना' (बाज. सं. २०।७६) तथा ब्राह्मण 
के उदाहरण है-'युवं वै ब्रह्मणौ भिषजौ (श. ८।२।१।३) जो शतपथ ब्राह्मण का 
वाक्य है तथा 'युवर्मिदं निस्कुरुतम्‌ । (ए. ब्रा. २।२८) जो ऐतेरेय ब्राह्मण का उद्धरण 
है। स्पष्ट है पाणिनि की सम्मति में मन्त्र और ब्राह्मण में किसी प्रकार का पार्थक्य मानना 
सर्वथा अनुचित है, क्योंकि दोनों ही वेद के ही अंग है। समान रूप से वेद होते हुए 
भी यजुर्वेद और सामवेद में श, ष, स, ह वणों के आगे रहने पर अनुस्वार का गुं 
हो जाता है, परन्तु ऋग्वेद एवं अथर्व वेद में यह नियम नहीं लगता। उसी प्रकार 
समानरूप से वेद होने पर भी कुछ कार्य मन्त्र में नहीं होता, ब्राह्मणों में होता है और 
कुछ कार्य ब्राह्मणों में न होकर मन्रो में ही होता है। देव सुम्नयोर्यजुषि काठकें (पा. 
७।४।३८) सूत्र के द्वारा देव और सुम्न शब्दों के साथ युजुर्वेद की कठशाखा में ही 
आकार का विधान होता है जिससे देवायन्तः' सुम्नायन्तः पद बनते है 

महर्षि पाणिनि ने वेदभण्डार का स्वतः गम्भीर अनुशीलन कर स्वरवैदिकी के 
अपने सूत्रों का प्रणयन किया है। यह तथ्य उनके वेदविषयक विस्तृत अध्ययन तथा स्वर 
सम्बन्धी विश्लेषण को गम्भीरता का प्रत्यक्ष सूचक है। पाणिनि ने अपने एक सूत्र 
(३।१।१२३) में निष्टर्क्य, देवहूय, प्रणीय, उन्नीय आदि निपातनात्‌ सिद्ध होने वाले 
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१७ शब्दों की एक लम्बी सूची दी है जिन्हे वे 'छन्दसि' सिद्ध मानते हैं। ध्यान देने की 
बात यह है कि इन शब्दों में कुछ शब्द संहिता में उपलब्ध होते है और कुछ ब्राह्मणों 
में ही प्राप्त होते हैं। इनमें छः शब्द ऋग्वेद एवं यजुर्वेद के ही अन्तर्गत नियमतः मिलते 
हैं-देवहूय (ऋ. ७।८५।२), खन्य (तै. सं. ७।४।१३।१), ब्रह्मवाद्य (तै. सं. 
२,५,८,३); उच्छिष्य (मै. सं. ३,९, २), प्रणीय (मै.सं. ३,९, १) तथा उपचाय्य- 
पूड (काठक ११, १) इसी सूत्र में निर्दिष्ट शब्दों में 'स्तर्याध्वर्' भी है जिसका 
महाभाष्य में दी गई व्याख्या के अनुसार काशिकाकार तथा भट्टोजी दीक्षित परिच्छेद 
“स्तर्या+अध्वर्य' करते है तथा स्त्रीलिंग 'स्तर्या' शब्द को इन निपातनों में गिनते हैं 
पुल्लिङ्ग स्तर्य को नहीं। परन्तु ख्रीलिंग 'स्तर्या' किसी भी वैदिक ग्रन्थ में उपलब्ध नहीं 
है। शतपथ ब्राह्मण ही ऐसा वैदिक अन्थ है जो पुल्लिंग 'स्तर्य' का प्रयोग करता है तथा 
साथ ही उसके नञ्‌ समाज प्रयुक्त 'अस्तर्य' शब्द का भी। दोनों पुल्लिंग में ही हैं, 
ख्रीलिंग अप्रयुक्त ही है। शतपथ ब्रा. (२,२,२,१०) का उद्धरण इस प्रकार है- ते 
होचुः। हन्तेदम्‌ अमृतम्‌ सपलान्‌ मर्त्यानभिभविष्याम इति। 
प्रसंग है देव तथा असुरों के परस्पर संघर्ष का। देवों ने विचार किया कि हम लोग 
अपने अन्तरात्मार्ये अमृत अग्नि को (अभिमन्त्रित अग्नि को) धारण करेंगे जिससे हम 
लोग अमर (अमृत) तथा अजेय (अस्तर्य) बन जायेंगे और अपने हिंस्य (स्तर्य) शत्रुरूप 
मर्त्यो का अभिभव कर सकेंगे। सायण ने अपने भाष्य में इसी अर्थ की ओर स्पष्टतः 
संकेत दिया है- 
अमृतरुपाऽग्निधारणेन यस्मादाहिताग्निः अर्हिस्यः, तस्मात्‌ विवदमातोऽसौ 
अनाहिताररिन अभिभवितुं शक्नोति इत्यर्थः। 
निष्कर्ष यह है सायण 'अस्तर्य' का अर्थ 'अर्हिस्य' (मारने में अयोग्य-जीतने में 
अयोग्य) मानते है। पाणिनि के पूर्वोक्त सूत्र के अनुशीलन का फल हैं 
(क) 'स्तर्याध्वर्य' का परिच्छेद स्तर्य+अध्वर्यं करना चाहिए, स्तर्या+अध्वर्य 
नहीं 
(ख) पाणिनि शतपथ ब्राह्मण से पूर्णतया परिचित हैं। फलतः संहिता तथा 
ब्राह्मण दोनों प्रकार के ग्रन्थों का संकेत के छन्दस्‌' शब्द के द्वारा स्पष्टतः 
करते हैं। पाणिनि के इस प्रामाण्य पर शतपथ ब्रा. वेद का अविभाज्य अंग 
है-इसमें सन्देह करने के लिए लेशमात्र भी स्थान है क्या? 


पतञ्जलि ने अपने महाभाष्य में ऐसा ही निर्देश किया है- 


(१) स्थानिवदादेशोऽनलविधौ (१।१।५६) की व्याख्या में “वेदेऽपि सोमस्य 
स्थाने पूतिकातृणान्यभिषुणुयादित्युच्यते' यहाँ ब्राह्मण का वचन वेद 
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कहा गया है। 


(२) एकः पूर्वापरयोः (१1३1८४) पर भाष्यकार का कथन है- “वेदे खल्वपि 
वसन्ते ब्राह्मणोऽग्निहोत्रादिभिः क्रतुभिर्यजेत' यहाँ ब्राहणवाक्य वेद 
शब्द से अभिहित है। | 

(३) एकः शब्दः सम्यग्‌ ज्ञातः शास्त्रान्वितः सुप्रयुक्तः स्वर्गे लोके च 
कामधुग्‌ भवति- यह श्रुति मन्त्रभाग में उपलब्ध नहीं होती। यह स्पष्टतः 
ब्राह्मण-वाक्य है। 

(४) 'तेऽसुरा हेलय हेलय इति कुर्वन्तः पराबभूवुः तस्माद्‌ ब्राह्मणेन न 
म्लेच्छितवै, नापभाषितवै। म्लेच्छो ह वा एष यदपशब्द' महाभाष्यकार ने 
यह श्रुति उपस्थापित की है परन्तु यह संहिता में कहीं उपलब्ध नहीं होती। 

(५) पस्पशाह्निक में पतञ्जलि ने ब्राह्मण के चार वाक्यों को वेद शब्द के द्वारा 
उद्धृत किया है- “यथा योऽगिनिष्टोमेन यजते य उ एनं वेद' आदि वाक्य 
तैत्तिरयी ब्राह्मण (३।११।७।२) के ही हैं। 

ऐसे उदाहरणों से स्पष्ट है कि भाष्यकार वेद शब्द के द्वारा ब्राह्मणों का भी ग्रहण 

करते हैं। परम्परा भी तो वैसी ही है। 

महिर्ष कणाद ने भी ब्राह्मण” को परमेश्वर-कर्तृक ही माना है। 'बुद्ध- पूर्वा 

नामकृतिवेंदे (वैशेषिक सूत्र ६।१।१) का तात्पर्य है कि “स्वर्गकामो जयेत' आदि 
वाक्यों की रचना निर्दोष, स्वतन्त्र एवं सर्वज्ञ पुरुष के द्वारा की गई है। दूसरे सूत्र 'ब्राहणे 
संज्ञाकर्म सिद्धिलिङ्गम्‌ (वै.सृ. ६।१।२) का तात्पर्य है कि जैसे पिता लोक में अपने 
पुत्र का नाम विष्णुमित्र आदि रखता है, उसी प्रकार ब्राह्मणभाग में 'उदूभिदा यजेत, 
अभिजिता यजेत' आदि वाक्यों में उद्भिद तथा अभिजित आदि नामकरण सर्वज्ञ 
परमेश्वर ही करता है। फलतः: ब्राह्मणभाग परमेश्‍्वरकर्तृक ही है जिस प्रकार मन्त्रभागा 
कणादमुनि की यही मान्यता है। 

न्याय के सूत्रकार गौतम एवं भाष्यकार वात्स्यायन ने वेदों में अनेक दोषों को 

दिखलाकर उनका विधिवत्‌ प्रामाणिक रूप से समाधान किया है। ये दोनों कार्य 
दोषारोपण एवं समाधान-ब्राह्मण वाक्यों के ही आधार पर सम्पन्न किये गये है। उदाहरणों 
से स्पष्टीकरण आवश्यक है। गौतम ने वेद के अप्रामाण्य के लिए तीन दोषों दिखलाया 
है\- (क) अनृत दोष “पुत्र की कामना वाला व्यक्ति पुत्रेष्टि के द्वारा यज्ञ करें- यह श्रुति 
में निर्दिष्ट है परन्तु पुत्रेष्टि करने पर भी पुत्र की प्राप्ति नहीं होती- यह अनृत दोष हैं 


१. तदप्रामाण्यमनृत-व्याघात-पुनरुक्तदोषेभ्यः । (न्यायसूत्र २।१।५) 


ब्राह्मण २२९ 


होने से पूर्व की हवन करें तथा सूर्य की बेला बीत जाने पर हवन करे-ऐसा आदेश है, 
परन्तु इस आदेश की वहीं निन्दा भी की गई है। (ग) पुनरुक्त दोष-प्रथम ऋचा को 


) (ख) व्याघात दोष की सत्ता वेद में है। “सूर्य के उदय होने पर हवन करें” सूर्य के उदय 


तीन बार और अन्तिम ऋचा को भी तीन बार उच्चरित करना चाहिए-यह नियम 
पुनरुक्ति का उदाहरण है। 

अब इस दोषारोपण का समाधान भी वहीं दिया गया है जो उसी क्रम से यहां 
दिया जा रहा है- 


(क) 


(ख) 


पुत्रेष्टि यागों का यथाविधि अनुष्ठान होने पर पुत्र आदि फल की प्राप्ति 
अवश्य होती है। कर्म, कर्ता एवं साधन के वैगुण्य के कारण पुत्रेष्टि 
आदि में फल नहीं मिलता। इतने से ही असत्य बात का उपदेश देने के 
कारण वेद अप्रमाण है-ऐसा नहीं कहा जा सकता।' 

उदिते, अनुदिते एवं समयाध्युषिते-ये तीन पक्ष हवन करने के लिए 
निर्दिष्ट हैं। इनमें से संकल्प करते समय एक पक्ष का ग्रहण अभीष्ट होता 
है। एक को स्वीकार कर जो उसका पालन नहीं करता, उसी के लिए 
अर्थवाद वाक्य में श्याव-श्यबल कुत्तों के द्वारा आहुति के परिगृहीत होने 
की बात कही गई हैं। मीमांसको का यह सिद्धान्त है कि निन्दा वाक्यों 
का तात्पर्य किसी की निन्दा में न होकर विधेयकी स्तुति में होता है। 


. इसलिए यहाँ पर संकल्पित पक्ष में दृढ़ निष्ठा करने के लिए अन्य पक्षों 


(ग) 


में दोष दिखलाया गया है। फलतः यहाँ व्याघात दोष नहीं है।२ 
सामधेनी ऋचायें संख्या में एकादश है। उन्हें पन्द्रह बनाने के लिए ही 
प्रथम तथा अन्तिम ऋचाओं की तीन तीन बार आवृत्ति की जाती है। 
'अनुवादोपपत्तेश्च' (न्यायसूत्र २।१।६०) में स्पष्ट कहा गया है कि. 
किसी प्रयोजन की सिद्धि के लिए की गई आवृत्ति अनर्थक नहीं होती। 
“यह मैं पन्द्रह बार बोले गये वाणीरूपी वज्र से अपने उस शत्रु को नष्ट 
करता हुँ जो हमसे द्वेष करता है और फलतः हम भी जिससे द्वेष करते 
हैं।'* यह मन्त्र पन्द्रह सामधेनी ऋचाओं को वज्र होना बतलाता है। परन्तु 
बिना मन्त्र की आवृत्ति पञ्चदश संख्या बन नहीं सकती। फलतः यहाँ 
कोई भी “पुनरुक्त' दोष नहीं है। 


१. कर्मकर्तसाधनवैगुण्यात्‌ (न्या०सू० २।१।५८) पर भाष्या 
२. अभ्युपेत्यकाले दोषवचनात्‌ (वही २।१।५९) पर भाष्य देखिए। 
३. तथा च मन्त्राभिवादः- ‘इदमहं आतृव्यं पञ्चदशावरेण वाग्वजेणापबाधे योऽस्मान्‌ द्वेष्टि यं च वयं द्विष्मः 
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निष्कर्ष यह है कि वेद के अप्रामाण्य का विचार गौतम तथा वात्स्यायन ने ब्राह्मण 
वाक्यों के आधार पर ही किया है। दोष तथा उसका समाधान दोनों की आधारशिला 
ब्राह्मण वाक्य ही तो है। दोषों के समाधान द्वारा वेद का प्रामाण्य सिद्ध किया गया है, 
न्याय सूत्रों तथा उसके भाष्य में। अतः इसके द्वारा ब्राह्मण ग्रन्थ वेद ही माने गये हैं- 
इसमें किसी प्रकार का सन्देह उपस्थित नहीं होता। 


महर्षि बादरायण ने अपने 'ब्रह्मसूत्र' में अनेकत्र ब्राह्मण वाक्यों को श्रुति शब्द के 
द्वारा साक्षात्‌ संकेतित किया है। ऊपर कहा गया है कि उपनिषद्‌ ब्राह्मण” के ही अन्तिम 
अंश हैं। इसीलिए वे 'वेदान्त' जैसे सार्थक नाम के द्वारा सूचित किये जाते हैं। वेद के 
अन्त में स्थित होने के कारण ही उपनिषद 'वेदान्त' शब्द द्वारा निर्दिष्ट किये जाते हैं। 
इन उपनिषदों की ही मीमांसा बरहमसूत्र' में उपन्यस्त की गई है। और यह ब्रह्मसूत्र 
अनेकत्र स्पष्ट शब्दों में उपनिषदों को 'श्रुति' कहकर पुकारता है। दो-तीन उदाहरण 
पर्याप्त होंगे- 

(क) परात्तु तच्छतेः (ब्रह्मसूत्र २।३।४९) सूत्र में अविद्यावस्था में जीव के कर्तृत्व 
का विचार किया गया है। जीव का कर्तृत्व ईश्वरानपेक्ष है या ईश्वर-सापेक्ष है? इस प्रश्‍न 
का उत्तर शंकराचार्य के शब्दों में हैं कि कर्माध्यक्ष, सर्वभूताधिवास, साक्षी एवं 
चेतयिता परमात्मा की अनुज्ञा से ही जीव की कर्तृत्व-भोक्तस्वरूप संसार की सिद्धि होती 
है। इसके प्रमाण है- श्रुति और यहाँ श्रुति के द्वारा कौषीतकी उपनिषद्‌ (३1८) का संकेत 
किया गया है जिसका आशय है जिस जीव का परमात्मा संसार में उन्नयन करना चाहता 
है उससे तो वह साधु कर्म करवाता है और जिसे अधोलोक में ले जाना चाहता है उससे 
असाधु कर्म करवाता है। परमात्मा का ही आदेश जीव के लिए सर्वोपरि है। 


(ख) सूचकश्च हि श्रुतेराचक्षते हि तद्विदः (ब्र०सू० ३।२।४) सूत्र का आशय 
है कि स्वप्न भविष्य में होने वाले साधु एवं असाधु कार्यो का सूचक नियमेन होता है। 
इस तथ्य के सूचक हैं श्रुति के वाक्य और इन वाक्यों के अन्तर्गत छान्दोग्य उपनिषद्‌ 
(५।२।९) का निर्देश शंकराचार्य ने किया है'। और अन्य उपनिषदों के वाक्य भी यहाँ 
श्रुति वाक्य मान कर उद्धृत किये गये हैं। 

(ग) तदभावो नाडीषु तछुतेरात्मनि च (ब्र०सू० ३।२।७) सूत्र में बादरायण ने 
सुषुप्तिविषयक श्रुतियों का उल्लेख किया है जिनके द्वारा यह सिद्ध किया जाता है कि 
जीव सुषुप्तावस्था में भिन्न-भिन्न नाड़ियों में निवास करता है। इस पर विचार किया गया 


१. यदा कर्मसु काम्येषु खियं स्वप्नेषु पश्यति। 
समृद्धि तत्र जानीयात्तस्मन्‌ स्वप्ननिदर्शने॥ 
-छान्दोग्य उप० ५।२।९ 


) 
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है कि ये सुषुप्ति स्थान भिन्न-भिन्न होते हैं? अथवा परस्परापेक्षा से एक ही सुषुप्ति स्थान 
होता है। यह पूरा का पूरा प्रकरण उपनिषदों के ही आधार पर है। शंकरभाष्य में छान्दोग्य 
८।६।३, बृहदा० २।१।१९, कौषी० ४।१९, बृहदा० २।१।१७ आदि विभिन्न वाक्यों 
का उद्धरण देकर विषय की भरपूर मीमांसा की गई है। 

हमारे लिए इतना ही ज्ञान आवश्यक है कि इन सूत्रों में बादरायण तथा भाष्यकार 
शंकर ने बृहदारण्यक, छान्दोग्य, कोषीतकी, कठ आदि उपनिषदों को ही श्रुति शब्द 
से अभिहित किया है। फलत; वे ब्राह्मणों को (जिसके अन्तर्गत उपनिषदों का पूरा 
साम्राज्य विराजता है) श्रुति का ही अंग मानते थे, अन्यथा नहीं। 

अब मीमांसा-सूत्रों का इस समस्या के समाधान के लिए योगदान की परीक्षा करें। 
यह तो सर्वत्र प्रसिद्ध है कि वेद के दो विभाग हैं-कर्मकाण्ड एवं ज्ञान काण्डा ज्ञान काण्ड 
की विचारणा ब्रह्म-सूत्रों का विषय ही महर्षि जेमिनि ने अपनी द्वादश लक्ष्मी 
'कर्ममीमांसा' के द्वारा वेद के समग्र कर्मकाण्ड का यज्ञ, उनके अनुष्ठान एवं विधान, 
उनके भीतर विद्यमान नाना विसंगतियों का समाधान, आदि विषयों का बड़े विस्तार के 
साथ बड़ी ऊहापोह शैली में विचार प्रस्तुत किया है। जैमिनि के सूत्रों में आदि से अन्त 
तक ब्राह्मण अन्थो में निर्दिष्ट विषयों का ही प्रचुर मात्रा में विवेचन एवं उपबृंहण है। यहाँ 
सर्वत्र ही ब्राह्मण द्वारा विशेषेण उपन्यस्त विषयों की मीमांसा है और ये ब्राह्मण ग्रन्थ 
श्रुति के अविभाज्य अंग स्वीकृत किये गये हैं। 

महर्षि जैमिनि के अन्थ-निर्माण का उद्देश्य ही है घर्ममीमांसा और इसीलिये उसका 
आदिम सूत्र है- अयातोधर्मजिज्ञासा और यह धर्म अर्थात्‌ वैदिक धर्म का स्वरूप ब्राह्मणों 
में ही प्रतिपादित है। इसके विषय में मीमांसा दर्शन के प्रतिष्ठापक जैमिनि एवं भाष्यकार 
शबर स्वामी के मत में किसी प्रकार का वैमत्य नहीं है। 

शैषे ब्राह्मणशब्दः (मीमांसा सूत्र २।१।६०) के ऊपर भाष्यकार शबर स्वामी का 
कथन नितान्त स्पष्ट है- 

मन्त्राश्च ब्राह्मणं च वेदः। तत्र मन्त्रलक्षण उक्ते परिशेषसिद्धत्वात्‌ ब्राह्मण 
लक्षण-मवचनीयम्‌ । तात्पर्यं यह है कि मन्त्र और ब्राह्मण दोनों मिलकर वेद्‌ होते है! 
मन्त्र का लक्षण जब कह दिया, तब परिशेषात्‌ ब्राह्मण का लक्षण भी सिद्ध हो ही जाता 
है। उसे कहने की कोई आवश्यकता नहीं रहती। 

धर्म का लक्षण जैमिनि ने किया है- चोदनालक्षणोंऽथों धर्म: (जै०सू० 
१।१।२) यहाँ विधिवाक्य के द्वारा स्थापित इष्टसिद्धि-दायक वस्तु ही 'धर्म' शब्द के 
द्वारा अभिहित की गई है। फलतः धर्म में विधिवाक्य की ही प्रमाणता मानी गई है और 
यह विधि वाक्य तो ब्राह्मणों में ही उपलब्ध होता है, मन्त्रों में नहीं। यथा "स्वर्गकामो 
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यजेत' यह विधिवाक्य ताण्डय महाब्राह्मण में उपलब्ध होता है!। 


मीमांसा सूत्रों का पूरा प्रासाद ही ब्राह्मण साहित्य में निर्दिष्ट विधिविधानों के 
आधार पर ही तो प्रतिष्ठित है। सैकड़ों ऐसे स्थल हैं जहाँ महर्षि जैमिनि ब्राह्मण को 
वेदरूप मान कर अपने सिद्धान्त का प्रतिपादन करते हैं। फलतः भारतीय विभिन्न 
दार्शनिकों की दृष्टि में ब्राह्मण वेद का अविभाज्य अंग है। 


मनुस्मृति के अनुशीलन से स्पष्ट होता है कि यह स्मृति वेद अथवा श्रुति के 
अन्तर्गत ब्राह्मणों का भी समावेश पूर्णतया स्वीकारती है। वह ब्राह्मणों को भी उसी प्रकार 
श्रुति मानती है, जिस प्रकार किसी मन्त्र को। कतिपय उदाहरणों से इसका संक्षिप्त 
परिचय दिया जा रहा है- 

(१) धर्म जिज्ञासमानानां प्रमाणं परमं श्रुतिः (म०स्मृ० १।१३) इसका 

अर्थ है कि धर्म की जिज्ञासा करने वालों के लिए श्रुति परम प्रमाण है। 
धर्म से तात्पर्य अग्निहोत्रादिकों से हैं, परन्तु यह धर्म वर्णित है कहाँ ? 
ब्राह्मणों में ही तो। यथा शतपथ ब्राह्मण की उक्ति है “अग्निहोत्रं जुहुयात्‌' 
(श० ब्रा० २८) 

(२) श्रुतिस्तु वेदों विज्ञेयों धर्मशाख तु वै स्मृतिः (म०स्मृ० २1१०) यहाँ 
श्रुति तथा वेद का अभेद प्रतिपादित किया गया है। “विविधा- 
श्रौपनिषधीरात्म संसिद्धये श्रुतीः’ (म०स्मृ० ६।२९), यहाँ मनु ने 
उपनिषदों को श्रुति’ अर्थात वेद कहा है। ये उपनिषद्‌ तो ब्राह्मण के ही 
अंग हैं। 

(३) उदितेऽनुदिते चैव समयाध्युषिते तथा। सर्वथा वर्तते यज्ञः इतीयं 
वैदिकी श्रुतिः।। (२।१५) यहाँ मनु ने "उदिते जुहोति, अनुदिते 
जुहोति' इन ब्राह्मण वाक्यों को श्रुति माना है। 

(४) वर्णाश्रम-धर्म का विधान वेद में मनु मानते हैं, किन्तु अग्निहोत्र, दर्श 
पौर्णमास आदि धार्मिक विधानों एवं अनुष्ठानों का निर्देश तो ब्राह्मणों में 
ही उपलब्ध होता है। 

इतना ही नहीं, कहीं-कहीं तो मनुस्मृति में ब्राह्मणों में प्रयुक्त विशिष्ट शब्दों का 

स्थान-निदेंशपूर्वक प्रयोग किया गया है जिससे उस वैदिक निर्देश का सम्बन्ध ब्राह्मणों 
से स्पष्टतः स्थापित किया गया है। किसी युद्ध में विजयी सेना के लिए मनु का आदेश 


१. विशेष द्रष्टव्य- स्वामी करपात्री जी रचित 'वेदार्थपारिजात:' प्रथम भाग, पृष्ठ ७२९-७५० (कलकत्ता), 
१९७९ ई०)। 
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है कि वह “उद्धार को अपने राजा को दे जिसकी ओर से सैनिक ने लड़कर विजय 
प्राप्त किया है- 

(५) राज्ञश्च दल्युरुद्धारमित्येषा वैदिकी श्रुतिः (७।७९) यहाँ वैदिकी श्रुति से 
तात्पर्य ऐतरेय ब्राह्मण के इस वाक्य से है जहाँ पूर्वोक्त तथ्य तथा शब्द दोनों प्रयुक्त किये 
गये है- इन्द्रौ वै वृत्रं हत्त्वा....स महान्‌ भूत्वा देवता अ ब्रवीत्‌ उद्धारं म उद्धरत 
(एत. ब्रा. ३।२१) 

निष्कर्ष यह है कि विजित द्रव्यो में से उत्तम बहुमूल्य द्रव्यों को छाँटकर निकाला 
गया सुवर्ण, रजत आदि पदार्थ 'उद्धार' शब्द के द्वारा अभिहित किया गया है। यह शब्द 
वेद में ही प्रयुक्त है। मनुस्मृति ने ब्राह्मण वाक्य का अक्षरश: अनुवाद किया है। इन 
प्रमाणों से स्पष्ट है कि मनुस्मृति ने ब्राह्मण-ग्रन्थो में निर्दिष्ट धर्मों को वैदिक श्रुति द्वारा 
प्रतिपादित धर्म अंगीकृत किया है। मनु प्राचीन परम्परा के ही तो पूर्ण समर्थक जो थे। 

ब्राह्मणग्रन्थ वेद के व्याख्यान माने जाते हैं। तो इससे उनके वेदत्व में किसी प्रकार 
की हानि नहीं हो सकती। बिना सम्प्रदाय की विच्छिन्नता के किसी कर्ता की स्मृति न 
रहने से ब्राह्मण भी उसी प्रकार अपौरुषेय हैं, जिस प्रकार मन्त्र हैं। व्याख्यानरूपता एवं 
व्याख्येयरूपता पौरुषेयता तथा अपौरुषेयता के प्रयोजक नहीं है अर्थात्‌ जो ग्रन्थ 
_ व्याख्येय (व्याख्या करने योग्य) है, वह अपौरुषेय है तथा जो व्याख्यात है वह पौरुषेय 
है- यह कथन कथमपि उचित नहीं माना जा सकता। गौतम के न्यायसूत्र भी व्याख्येय 
हैं तो क्या उसे भी कोई व्यक्ति वेद मानता है? नहीं, कथमपि नही। दूसरी ओर यह 
भी विचारणीय है कि मन्त्रों में भी व्याख्यान-शैली का दर्शन होता है। मन्त्रों की जो 
आवृत्ति दृष्टिगोचर होती हैं, उसमें तत्तत्‌ शब्दों के स्थान पर उनके पर्याय ही विद्यमान 
होते हैं। फलतः एक शब्द के स्थान पर तत्पर्याय देने की शैली ब्राह्मणों के समान 
मन्त्रभागो में भी विद्यमान दीखता है। तो इतने मात्र से क्या कोई भी सचेता मन्त्रों को 
वेद-बाह्य कहने के लिए कथमपि उद्यत होगा? नहीं, कभी नहीं। इसलिए ब्राह्मणों में 
मन्त्रं के व्याख्यान होने पर भी उसे पौरुषेय मानने में कोई भी तर्क तथा युक्ति नहीं है। 

इस अनुशीलन से यही निष्कर्ष निकाला जा सकता है कि ब्राह्मणों में भी मन्त्रों 
के समान ही अपौरुषेयता विद्यमान है। इसलिए दोनों ही श्रुति है-वेद हैं। मन्त्र को श्रुति 
मानना एवं ब्राह्मण को श्रुतिभिन्न मानना-ऊपर प्रदर्शित प्रामाणिक प्राचीन परम्परा का 
सर्वथा अपलाप करना है। फलतः: प्राचीन परम्परा तथा तर्कयुक्ति दोनों के आधार पर 
ब्राह्मण श्रुति का ही अविभाज्य अंग सिद्ध होता है- इस सिद्धान्त में सन्देह करने का 
लेशमात्र भी स्थान नहीं है। 
७ 


१. ठद्धार' शब्द का अर्थ है-उत्तमं द्रव्यमुदधृत्य दद्युरित्यर्थ: (मेधातिथि); उदिश्रयते इति उद्धारो 
जितधनादुतकृष्टधनं सुवर्ण रजतकुप्यादि राज्ञे समर्पणीयम्‌ | (कुल्लूकभट्ट)। 


नवम परिच्छेद 


आरण्यक 


सामान्य परिचय 

आरण्यक तथा उपनिषद्‌ ब्राह्मणों के परिशिष्ट ग्रन्थ के समान हैं, जिनमें ब्राह्मण 
अन्थों के सामान्य प्रतिपाद्य विषय से भिन्न विषयों का प्रतिपादन सर्वत्र दृष्टिगोचर होता 
है। सायणाचार्य की सम्मति में अरण्य में पाट्य होने के कारण इनका 'आरण्यक' 
नामकरण सर्वथा सार्थक है; अर्थात इन ग्रन्थों के मनन का स्थान अरण्य का एकान्त 
शान्त वातावरण ही उपयुक्त था। ग्राम के भीतर इनका अध्ययन कथमपि लाभप्रद, 
उचित तथा उपादेय नहीं था। आरण्यक का मुख्य विषय यज्ञ नहीं, प्रत्युत यज्ञ-यागों 
के भीतर विद्यमान आध्यात्मिक तथ्यों की मीमांसा है; यज्ञीय अनुष्ठान नहीं, बल्कि 
तदन्तर्गत दार्शनिक विचार ही इनके मुख्य विषय हैं। प्राणविद्या की भी महिमा का विशेष 
प्रतिपादन यहाँ स्पष्टतः उपलब्ध होता है। संहिता के मन्त्रों में इस विद्या का संकेत 
अवश्य है; परन्तु आरण्यकों में इन्हीं बीजों का पल्लवन है। 

आरण्यक की महत्ता सर्वत्र स्वीकृत की गई है। आदिपर्व में महाभारत का कथन 
है कि औषधियों से उद्धत अमृत के समान ही आरण्यक वेदों से सारभूत मान कर उद्धृत 
किया गया है?। मन्त्रब्राह्मणात्मक वेद के जिस अंश में प्राणविद्या तथा प्रतीक. उपासना 
का.विषय वर्णित है। वह अंश 'आरण्यक' कहलाता है। आरण्यक भी ब्राह्मण कां ही 
अंश हैं, परन्तु उसकी विशिष्टता दिखलाने के लिए वह “रहस्य ब्राह्मण”नाम्ना व्यवहृत 
होता है। निरुक्त टीका (१।४) में दुर्गाचार्य ने 'ऐतरेयके रहस्य ब्राह्मणे' कह कर ऐतरेय 
आरण्यक २।२।१ का उद्धरण दिया है जिससे रहस्यब्राह्मण तथा आरण्यक की एकता 
सिद्ध होती है। आरण्यक का नामान्तर “रहस्य” भी हैं (गोपथ. २।१०)। इसका कारण 
यही प्रतीत होता है कि आरण्यक यज्ञ के गूढ़ रहस्य का प्रतिपादन करता है और 
कर्मकाण्ड की दार्शनिक व्याख्या करता है। मुख्यतया ब्रहवाविद्या' रहस्य शब्द से 
अभिहित की जाती है और आरण्यकों में इस विद्या की भी सत्ता हैं। फलतः इस कारण 
भी इस अभिधान की संगति ठीक बैठती है। 


१. अरण्याध्ययनादेतद्‌ आरण्यकमितीर्यते। 
अरण्ये तदधीयीतेत्येवं वाक्यं प्रवक्ष्यते॥ (ते० आ० भाष्य, श्लोक ६) 
२. आरण्यकं च वेदेभ्य ओषधिम्योऽमृतं यथा (महाभारत-१।२६५।) 


) 


आरण्यक २३५ 
विषय की दृष्टि से आरण्यक और उपनिषद्‌ में साम्य है और इसीलिए 
बृहदारण्यक आदि आरण्यक ग्रन्थों को उपनिषद्‌ भी माना जाता हैं, परन्तु दोनों में 
वर्ण्यविषयक की किञ्चित्‌ समता होने पर भी दोनों का पार्थक्य भी स्पष्टत: लक्षित होता 
है। आरण्यक का मुख्य विषय प्राणविद्या तथा प्रतीकोपासना है, जब उपनिषद्‌ का वर्ण्य 
विषय निर्गुण ब्रह्म के स्वरूप तथा प्राप्ति का विवेचन है। अतएव विषय-भेद के अनुसार 
दोनों में भेद हैं, तथापि ब्रह्मविद्या तथा प्राणविद्या जैसी रहस्यात्मक विद्या के वर्णन तथा 
विवेचन के कारण दोनों में साम्य भी है। एतएव दोनों ही रहस्यग्रन्थ हैं। 


विषय विवेचन 

तैत्तिरीय आरण्यक के आरम्भिक अनुवाकों में काल के पारमार्थिक तथा 
व्यावहारिक रूप का निदर्शन बड़ी सुन्दरता से किया गया है। काल निरन्तर बहता चला 
जाता है। अखण्ड सम्वत्सर के रूप में इसी पारमार्थिक काल का हमें दर्शन होता हैं। 
व्यावहारिक काल अनेक तथा अनित्य हैं। व्यवहार के लिए उसके नाना खण्ड मुहूर्त, 
दिवारात्रि, पक्ष, मास आदि-किये जाने पर भी वस्तुतः वह एकरूप-एकाकार ही रहता 
है। इस प्रसंग में उसकी तुलना उस महानदी से की गई है जो अक्षय्य स्रोत से सदा 
प्रवाहित होती है, जिसे नाना सहायक नदियाँ आकर पुष्ट बनाती हैं, तथा जो विस्तीर्ण 
होकर कभी नहीं सूखती। काल की दशा भी यथार्थ में ऐसी ही है- (तैत्ति. आर. १।२)- 

नदीव प्रभवात्‌ काचिद्‌ अक्षय्यात्‌ स्यन्दते यथा। 
तां नद्यो$भिसमायान्ति सोरुः सती न निवर्तते।। 

इस आरण्यक के प्रथम प्रपाठक के तृतीय तथा चतुर्थ अनुवाक में ऋतुओं के रूप 
का वर्णन बड़ा ही वैज्ञानिक तथा मार्मिक है, जिसमें अनेक ज्ञातव्य तथ्यों का संकलन 
हैं, यथा वर्षा ऋतु में रोग की उत्पत्ति तथा पाण्डु रोग का प्रसार (अदुःखो दुःख-चक्षुरिव 
तथा पीत इव दृव्यते), पञ्च महायज्ञों का विवेचन तथा स्वाध्याय के अध्ययन की 
मीमांसा बड़ी ही सुन्दर है (२।१०)। अन्यत्र पुण्य के उपार्जन तथा पाप के वर्जन का 
आलंकारिक भाषा में निदर्शन है (१०-११)। 

प्राणविद्या का महत्त्व आरण्यक का विशिष्ट विषय प्रतीत होता है। अरण्य का 
शान्त वातावरण इस विद्या की उपासना के लिए नितान्त उपादेय होता है। ऐतरेय 
आरण्यक में इसका समधिक महत्त्वशाली वर्णन है (२।१-३)। आरण्यक प्राणविद्या को 
अपनी अनोखी सूझ नहीं बतलाते, प्रत्युक ऋग्वेद के मन्त्रों' को अपनी पुष्टि में उद्धृत 
करते हैं जिससे प्राणविद्या की दीर्घकालीन परम्परा का इतिहास मिलता हैं। 


१. द्रष्टव्य ऋग्वेद ६।१६४।३१, १।१६४।३८। 


२३६ वैदिक साहित्य 
सब इन्द्रियों में प्राणों की श्रेष्ठता सुन्दर आख्यायिका के द्वारा सिद्ध की गई हैं। 
(एतरेय आर. २।१।४)। 
सोऽयमाकाशः प्राणेन बृहत्या विष्टब्यः, तद्यथायमाकाशः प्राणेन 
बृहत्या विष्टब्य; एवं सर्वाणि भूतानि आपिपीलिकाभ्यः प्राणेन 
बृहत्या विष्टब्धानीत्येवं विद्यात्‌ । 
(ऐत० आर० २।१।६) 
अर्थात्‌ प्राण इस विश्व का धारक है, “प्राण की शक्ति से जैसे यह आकाश अपने 
स्थान पर स्थित है, उसी तरह सबसे बड़े प्राणों से लेकर चींटी तक समस्त जीव इस 
प्राण के द्वारा ही विधृत हैं।” यदि प्राण न होता, तो इस विश्व का जो यह महान्‌ संस्थान 
हमारे नेत्रों के सामने सतत आश्चर्य पैदा किया करता हैं, वह कहीं भी नहीं रहता। 
प्राण सर्वत्र व्याप्त है “सर्वे होदं प्राणेनावृतम्‌' (प्राण से यह सारा जगत्‌ आवृत 
है) प्राण विश्व का धारक है, अतः वह उसका रक्षक हैं मन्त्र में इसीलिए प्राण को 
“गोपा' कहा गया है। प्राण ही आयु का कारण है। कौषीतकि उपनिषद्‌ में प्राण के 
आयुष्कारक होने की बात स्पष्ट ही कही गई हैं- 
“'यावद्धयस्मिन्‌ शरीरे प्राणो वसति तावदायुः''- १२ 
जब तक इस शरीर में प्राण रहता है तभी तक आयु है। अतः श्रुतिमन्त्रों में प्राण 
के लिए “गोपा' (रक्षक) शब्द का व्यवहार उचित ही हैं। 
प्राण के द्वारा अन्तरिक्ष तथा वायु की सृष्टि हुई है, प्राण पिता है तथा अन्तरिक्ष 
और वायु उसकी सन्तान हैं। जिस प्रकार कृतज्ञ पुत्र अपने सत्कर्म से पिता की सेवा 
किया करता हैं, उसी प्रकार अन्तरिक्ष और वायुरूप पुत्र भी प्राण की सेवा में लगे रहते 
हैं। अन्तरिक्ष का अनुसरण करके ही प्राणीमात्र का संचरण होता है और अन्तरिक्ष की 
सहायता से ही आदमी दूर स्थान पर कहे गये शब्दों को सुनता हैं। इस प्रकार अन्तरिक्ष 
प्राण की परिचर्या करता है। वायु भी शोभन गन्ध ले आकर प्राण को तृप्त कर देता हैं, 
तथा इस प्रकार अपने पिता प्राण की सेवा किया करता है। ऐतरेय आरण्यक में प्राण 
के स्रष्टा तथा पिता होने की बात इस प्रकार कही गई हैं- 
प्राणेन सृष्टावन्तरिक्षं च वायुश्च। अन्तरिक्षं वा अनुचरन्ति। 
अन्तरिक्ष मनुशृण्बन्ति। वायुरस्मै पुण्यं गन्धमावहति। 
एवमेतौ प्राणपितरं परिचरतोऽन्तरिक्षं च वायुश्च! 
ध्यान करने के लिए प्राण के भिन्न-भिन्न गुणों का उल्लेख विस्तृत रूप से किया 
गया है। तत्तद्रूप से प्राण का ध्यान करना चाहिंये। उन-उन रूपों से उपासना करने से 
फल भी तदनुरूप ही उपासक को प्राप्त होंगे। 


आरण्यक २३७ 

प्राण ही अहोरात्र के रूप में कलात्मक है। दिन प्राणरूप तथा रात्रि अपानरूप है। 

सबेरै प्राण सब इन्द्रियों को इस शरीर में अच्छी तरह से फैला देता है। इस 'प्रतनन' 

को देखकर मनुष्य लोग कहते हैं भ्रातायि' अर्थात्‌ प्रकर्षरूप से प्राण विस्तृत हुआ। इसी 

कारण दिन का आरम्भकाल, जिसमें प्राण का प्रसरण दृष्टि-गोचर होता है, 'प्रात:? 

(सबेरा) कहलाता है। दिन के अन्त होने पर इन्द्रियों में संकोच दीख पड़ता है। उस 

समय कहते हैं समागात; इसी कारण उस काल को 'सायं' कहते हैं। विकास के कारण 

दिन प्राणरूप है और संकोच के हेतु रात्रि अपान है। प्राण का ध्यान इस प्रकार अहोरात्र 
के रूप में करना चाहिए। 


प्राण ही देवात्मक है। वागू में अग्नि देवता का निवास है; चक्षु सूर्य हैं; मन 
चन्द्रमा है; श्रोत्र दिशाएँ हैं। प्राण में इन सब देवताओं को भावना करनी चाहिये। 
'हिरण्यदन्‌ वैद? नामक एक ऋषि ने प्राण को इस रूप में जाना था, तथा प्राण की 
देवता-रूप से उपासना की थी। इस उपासना का विपुल फल उन्हें प्राप्त हुआ (ऐत. 
आर. १०३-१०४) 


प्राण ही ऋषि-रूप है। ऋग्वेद के मन्त्र के द्रष्टा अनेक ऋषि कहे: गये हैं। इन सब 
ऋषियों के आकार में विद्यमान हैं। प्राण ही शयन के समय वाक, चक्षु आदि इन्द्रियं 
के निगरण करने के कारण 'गुत्स' कहलाता है और रति के समय वीर्य के विसर्गजन्य 
मद को उत्पन्न करने के कारण अपान ही 'मद' हुआ। अतः प्राण और अपान के संयोग 
को ही गृत्समद कहते हैं। प्राण ही विश्वामित्र हैं, क्योंकि इस प्राण-देवता का यह समस्त 
विश्व भोग्य होने के कारण मित्र है- विश्वः मित्रं यस्य असौ विश्वामित्रः। प्राण को 
देखकर वागाद्यभिमानी देवताओं ने कहा, यही हम में “वाम'- वन्दनीय, भजनीय, और 
सेवनीय हैं, क्योंकि यह हममे श्रेष्ठ हैं। इसी हेतु देवों में “वाम' होने से प्राण ही वामदेव 
है। प्राण ही अत्रि हैं, क्योंकि इस प्राण ने ही समस्त विश्व को पाप से बचाया है 
(सर्वपाप्मनोऽत्रायत इति अत्रिः)। प्राण ही भरद्वाज है। गतिसम्पन्न होने से मनुष्य के 
देह को “बाज” करते हैं; प्राण इस शरीर में प्रवेश कर सतत उसकी रक्षा किया करता 
है। अत: वह प्राण “बिम्रद्वाज' है। इसी कारण वह भरद्वाज हैं। देवताओं ने प्राण को 
देखकर कहा था कि तुम “वसिष्ठ” हो, क्योंकि इस शरीर में इन्द्रियों के निवास करने 
का कारण प्राण ही हैं। प्राण ही सबसे बढ़कर वास या निवास का हेतु है। अतः वह 
वसिष्ठ हुआ। इन निर्वचनों से यही सिद्ध होता है कि प्राण ही ऋषि-रूप है। अत: प्राण 
में इन ऋषियों की भावना करनी चाहिए तथा तद्रूप उपासना करनी चाहिये। अन्य 
ऋषियों की भी भावना इसी प्रकार बतलायी गयी हैं। 
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इस आरण्यक में यहाँ तक प्राण के विषय में कहा गया है कि- 

“'सर्वा ऋचः सर्वे वेदाः सर्वे घोषा एकैव व्याहृतिः प्राण एव। प्राण ऋच 
इत्येव विद्यात्‌”- (ऐत. २।२।१०)। 

जितनी ऋचाएँ हैं, जितने वेद हैं, जितने घोष हैं, वे सब प्राणरूप हैं। प्राण को 
ही इन रूपों में समझना चाहिये तथा उसकी उपासना करनी चाहिये। प्राण के इन भिन्न- 
भिन्न रूपों तथा गुणों को जानकर एतद्रूत से उसकी उपासना करनी चाहिये। 


इस प्रकार आरण्यकों में उन महनीय आध्यात्मिक तत्त्वों का संकेत उपलब्ध होता 
है, जिनका पूर्ण विकास उपनिषदों में मिलता है। उपनिषद्‌ आरण्यको के ही अन्त में 
आने वाले ग्रन्थ हैं तथा प्राचीन उपनिषद्‌ आरण्यकों के ही अंश तथा अंगरूप में आज 
भी कला होते हैं। इस प्रकार वैदिक तत्त्वमीमांसा के इतिहास में आरण्यको का विशेष 
महत्त्व है। 


एतरेय आरण्यक? 

ऋग्वेद के दो आरण्यकों में अन्यतम आरण्यक यही है, जो ऐतरेय-ब्राह्मण का 
ही परिशिष्ट भाग है: इसमें पाँच आरण्यक हैं, जो वस्तुत: पृथक्‌ ग्रन्थ माने जाते हैं 
ऋक श्रावणी को ऋग्वेदी वेदपारायण के अवसर पर ऐतरेय-ब्राह्मण को तो उसके आद्य 
वाक्य के द्वारा ही निर्देश कर समाप्त करते हैं, परन्तु ऐतरेय आरण्यक के अवान्तर्गत 
पाँचों आरण्यकों के आद्य पदों का पाठ पृथक्रूप से करते हैं। यह इनके पृथक्‌ ग्रन्थ 
मानने का प्रमाण माना जा सकता है। ऋग्वेद के मन्त्रों का बहुशः उद्धरण 
'तदुक्तमृषिणा' निर्देश के साथ यहाँ किया गया है। 


प्रथम आरण्यक में महात्रत का वर्णन हैं, जो ऐतरेय-ब्राह्ण (प्रपाठक ३) के 
भावामयन' का ही एक अंश है। द्वितीय प्रपाठक के प्रथम तीन अध्यायों में उकूथ या 
निष्केवल्य शस्र तथा प्राणविद्या और पुरुष का विवेचन है। चतुर्थ, पंचम तथा षष्ठ 
अध्यायों में ऐतरेय उपनिषद्‌ है। तृतीय आरण्यक का दूसरा नाम है संहितोपनिषद्‌, 
जिसमें संहिता, पद, क्रम पाठों का वर्णन तथा स्वर, व्यञ्जन आदि के स्वरूप का 
विवेचन है। इस खण्ड में शाकल्य तथा माण्डुकेय के मतों का उल्लेख है। यह अंश 
निःसन्देह प्रातिशाख्य तथा निरुक्त से प्राचीनतर है तथा व्याकरण-विषयक नितान्त 
प्राचीन विवेचन है। यास्क से प्राचीन होने से यह आरण्यक निःसदेह एक सहस्र वर्ष 
विक्रम-पूर्व का होगा। इसमें निर्भुज (संहिता), प्रतृण्ण (पद), सन्धि, संहिता आदि 
पारिभाषिक शब्द प्रयुक्त हुए हैं। चतुर्थ आरण्यक बहुत ही छोटा हैं, जिसमें महात्रत के 


१. संस्करण-सायणभाष्य के साथ सं. आनन्दाश्रम संस्कृत ग्रन्थावली संख्या ३८, पूना, १८९८ तथा डा. 
कीथ द्वारा अंग्रेजी अनुवाद (आक्सफोर्ड)! 
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पंचम दिन में प्रयुक्त होने वाली कतिपय महानाम्नी ऋचायें दी गयी हैं। अन्तिम आरण्यक 
में निष्केवल्य शस्त्र का वर्णन है। इन आरण्यकों में प्रथम तीन के रचयिता ऐतरेय, चतुर्थ 
के आश्वालायन तथा पंचम के शौनक माने जाते हैं। यह शौनक बृहद्देवता के निर्माता 
हैं, यह सिद्धान्त मान्य नहीं है। डाक्टर कीथ इसे निरुक्त से अर्वाचीन मानकर इसका 
रचनाकाल षष्ठशतक वि. पू. मानते हैं, परन्तु वस्तुतः यह निरुक्त से प्राचीनतर है। यह 
आरण्यक महिदास ऐतरेय के प्रथम तीन आरण्यकों के रचयिता होने से ऐतरेयब्राह्मण 
का ही समकालीन सिद्ध होता है। 
शाङ्खायन आरण्यक! 

यह ऋग्वेद का दूसरा आरण्यक है। इसमें पन्द्रह अध्याय हैं। इसके तृतीय से 
लेकर छठें अध्याय तक कौषीतकि उपनिषद्‌ तथा सप्तम-अष्टम अध्यायों को 
संहितोपनिषद्‌ कहते हैं। इससे भिन्न अध्यायों में आरण्यक के मुख्य विषयों का प्रतिपादन 
किया गया है। 

प्रथम तथा द्वितीय अध्यायों में महात्रत का वर्णन उपलब्ध होता है। पूरे एक वर्ष 
तक चलने वाले गवामयन नामक अज्ञ के उपान्त्य दिन में महात्रत का अनुष्ठान किया 
जाता है। इस दिन तीन सवन-प्रातः, मद्यदिन तथा सायं-इन तीन समयों में किये जाते 
हैं। इस आरण्यक में होतू नामक ऋत्विज्‌ द्वारा प्रयुक्त शस्रो का वर्णन मिलता है। 
महात्रत के समग्र आनुष्ठानिक विधानों का विवरण शांखायन श्रौतसूत्र (१७-१८वें 
अध्याय) में उपलब्ध होता है। इस अनुष्ठान का सबसे महत्त्वपूर्ण अंग महदुक्य अथवा 
निष्केवल्य शस्त्र का विस्तारपूर्वक वर्णन वहीं अन्य अध्यायों (१।४।५, २=१-१७) 
में उपलब्ध होता ही 

कोषीतकि ब्राह्मणोपनिषद्‌ चार अध्यायों में विभक्त होकर (तृतीय-षष्ठ अ.) इसी 
आरण्यक का अंश है तथा संहितोपनिषत्‌ इसके आगे के दो अध्यायों में (सप्तम अष्टम 
अ.) विद्यमान है। ये दोनों ही उपनिषद्‌ शांखायनं आरण्यक के अविभाज्य अंग है 
इनका वर्णन उपनिषदों के प्रसंग में आगे किया गया है। नवम आ. में प्राण की श्रेष्ठता 
का वर्णन है, दशम अ. में आन्तर अग्निहोत्र के द्वारा तृप्त तथा आप्यायित देव जीव 
के भीतर ही विद्यमान हैं। बाह्य अग्निहोत्र के द्वारा इनकी तृप्ति होती हैं। जो साधक इस 
आन्तरिक तत्व को न जानकर केवल बाहरी हवन में ही अनुरक्त रहता है, वह भस्म 
में हवन करता है। मृत्यु के दूर करने के लिए एक विशिष्ट याग का ११वाँ अध्याय में 
विस्तृत विवरण दिया गया है। १२वें अध्याय में विल्व के फल से एक मणि बनाने की 


१. भीमदेव शास्त्री द्वारा सम्पादित बी.वी. रिसर्च इन्स्टीच्यूट, होशियारपुर से प्रकाशित, १९८०] 
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प्रक्रिया, काल तथा स्वरूप का वर्णन है जिसके धारण करने से साधक अपने शत्रुओं 
पर विजय प्राप्त करता है। १३वें तथा १४वें आ. में बड़े संक्षेप में आत्मा तथा ब्रह्म के 
ऐक्य की प्राप्ति का प्रतिपादन जीवन की सर्वोत्तम उपलब्धि बताई गई है। 
'आत्माऽवगम्योऽहं ब्रह्मास्मोति' यही "मैं ही ब्रह्म हूँ” यही सर्वोच्च उपदेश है इस 
आरण्यक का और इसकी पुष्टि में यह ऋचा उद्धत है- 
ऋचां मूर्धानं यजुषामुत्तमाड़ं 
साम्नां शिरोऽथर्वणां मुण्डमुण्डम्‌ । 
नाधीतेऽ धौत- वेदमाहुस्तमज्ञं 
शिरस्‌ छित्वाउसौ कुरुते कबन्धम्‌ ।। 

इस ऋचा का निष्कर्ष यही है कि 'अहं ब्रह्मास्मि' यही महावाक्य है ऋकू की 
मूर्धा, यजुष्‌ का उत्तमांग, साम का शिर तथा अथर्वा का मुण्ड। इसे जो नहीं पढ़ता, 
उसका वेदपाठ निरर्थक हैं। वह पाठक वेदों का शिर काट कर उसे कबन्ध बना देता 
है। 

१५वें अध्याय में आचार्य का वंश वर्णित हैं। इसके अध्ययन से स्पष्ट है कि इस 
आरण्यक के द्रष्टा का नाम गुणाख्य शाइखायन था और उनके गुरु का नाम था कहोल 
कौषीतकि। ये दोनों अन्तिम आचार्य है। कौषीतकि, शाङ्खायन-गुरु-शिष्य थे। इसीलिए 
इस शाङ्खायन आरण्यक के अन्तर्गत उपनिषद्‌ कौषीतकि नाम्ना प्रख्यात है। 
बृहदारण्यक 

जैसा इसके नाम से विदित होता है, यह वस्तुतः आरण्यक ही है, तथा यजुर्वेद 
से सम्बद्ध है, परन्तु आत्मतत्त्व की विशेष विवेचना के कारण यह उपनिषद्‌ माना जाता 
है और वह भी भाचीनतम तथा मान्यतम। कृष्णयजुर्वेदीय मैत्रायणीय शाखा का भी एक 
आरण्यक है, जो मैत्रायणीय उपनिषद्‌ कहलाता है 
तैत्तिरीय आरण्यक 

इस आरण्यक में दश परिच्छेद या प्रपाठक हैं, जो साधारण रीति से 'अरण' कहे 
जाते हैं। तथा इनका नामकण इनके आद्य पद कें अनुसार होता है। जैसे प्रथम का नाम 
हैं- (१) भद्र, (२) सहबै, (३) चिति, (४) युञ्जते, (५) देव वै, (६) परे, (७) शिक्षा 
(८) ब्रह्मविद्या, (९) भृगु, (१०) नारायणीय। इसमें सप्तम, अष्टम तथा नवम प्रपाठक 
मिलकर (तैत्तिरीय उपनिषद्‌? कहलाते हैं। दशम प्रपाठक भी भहानारायणीय उपनिषद्‌ है, 


१. वह मैत्रायणी संहिता के परिशिष्ट रूप में प्रकाशित है, जो उपनिषद्‌ संग्रहो में प्रकाशित संस्करण की 
अपेक्षा शुद्धतर प्रतीत होता है (औध, १९५५) 


| 
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जो इस आरण्यक का परिशिष्ट माना जाता है। प्रपाठकों का विभाजन “अनुवाकों' में है, 
तथा नवम प्रपाठक तक के समस्त अनुवाक संख्या में १७० हैं। तैत्तिरीय-ब्राह्मण के 
समान ही यहां भी प्रत्येक अनुवाक में दस वाक्यों की एक इकाई. मानी गई हैं, तथा 
प्रत्येक दशक का अन्तिम पद अनुवाक के अन्त में परिगणित किया गया है। इस 
आरण्यक में ऋग्वेदस्थ ऋचाओं का उद्धरण पर्याप्त संख्या में किया गया है। 

प्रथम प्रपाठक आरुण- केतुक नामक अग्नि की उपासना तथा तदर्थ 
इष्टकाचयन का वर्णन करता है। द्वितीय प्रपाठक में स्वाध्याय तथा पञ्च महायज्ञों का 
वर्णन है और यहाँ गंगा-यमुना का मध्यदेश अत्यन्त पवित्र तथा मुनियों का निवास 
बतलाया गया है। तृतीय प्रपाठक चातुहोंत्र चिति के उपयोगी मन्त्रों का वर्णन प्रस्तुत 
करता है। चतुर्थ में प्रवर्ग्य के उपयोगी मन्त्रों का संग्रह है। यहाँ कुरुक्षेत्र तथा खाण्डव 
का वर्णन भौगोलिक स्थिति के अनुसार है। इस प्रपाठक में अभिचार मन्त्रों की भी सत्ता 
हैं, जिनका प्रयोग शत्रु के मारण आदि के लिए किया जाता था। ४।२७ में तथा ४।३७ 
में 'छन्धी भिन्धी हन्धी कट” आदि जैसे अभिचार मन्त्रों का स्पष्ट ही वर्ण है। ४।३८ 
में भृगु तथा अंगिरा के रौद्र प्रयोगों का उल्लेख अथर्ववेद के अभिचारों की ओर स्फुट 
संकेत हैं। पंचम में यज्ञीय संकेतों की उपलब्धि होती है। षष्ठ प्रपाठक में पितृमेध 
सम्बन्धी मन्त्रों का उल्लेख किया गया है तथा अनेक मन्त्र ऋग्वेद से यहां उद्धृत किये 
गये ह! सप्तम, अष्टम तथा नवम प्रपाठक तैत्तिरीय उपनिषद्‌ है। दशम प्रपाठक 
नारायणीयोपनिषद्‌ है, जो खिल-कांड माना जाता है। सायण के कथनानुसार इसके 
अनुवाकों की भी संख्या बड़ी अस्त-व्यस्त हैं। द्रविड़ों के अनुसार इसमें ६४ अनुवाक 
हैं, आन्ओरों के अनुसार ८०, कर्णाटकों के अनुसार कहीं ७४ और कहीं ८९। ऐसी 
परिस्थिति में मूल पाठ का पता लगाना एक विषम समस्या है। आन्भ्र होने से सायण 
ने आन्ध्र पाठ के अनुसार ८० अनुवाकों की सत्ता यहाँ मानी है। 


इस आरण्यक में अनेक विशिष्ट बातें स्थान-स्थान पर आती हैं- (१) “कश्यप' 
का अर्थ है सूर्य। इसकी व्युत्पत्ति पर्याप्त वैज्ञानिक है (कश्यपः पश्यको भवति। यत्‌ 
सर्व परिपश्यतीति सौक्ष्म्यात्‌ १।८।८)। अर्थात्‌ 'पश्यक' शब्द से वर्णव्यत्यय के 
नियम से 'कश्यप' शब्द निष्पन्न हुआ है। इस प्रकार वर्णव्यत्यय (मेटाथेसिस) से निष्पन्न 
शब्द का यह सुन्दर वैदिक उदाहरण है। (२) पाराशर्य व्यास का उल्लेख यहां मिलता 
है (१।९।२)। (३) द्वितीय प्रपाठक के आरम्भ में ही सन्ध्या में प्रयुक्त सूर्य के अर्घ्य- 
जल की महिमा वर्णित है कि उस जल के प्रभाव से सूर्य पर आक्रमण करने वाले 
“मन्देह' नामक राक्षसों का सर्वथा संहार हो जाता है (२1२) 


१. तैत्तिरीय-आरण्यक के विशेष अनुशीलन के लिए देखिए-बैद्य, हिस्ट्री आफ वैदिक लिटरेचरर (अंग्रेजी), 


द्वितीय खण्ड, पृ. १५१-१५६। 
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सामवेद से भी सम्बद्ध एक आरण्यक है, जो 'तवलकार आरण्यक' के नाम 
से प्रसिद्ध है। इसी आरण्यक को 'जैमिनीयोपनिषद्‌ ब्राह्मण” भी कहते हैं। इसके चार 
अध्याय है, तथा प्रत्येक अध्याय में अनुवाक हैं। चतुर्थ अध्याय के दशम अनुवाक में 
प्रसिद्ध तवलकार या केन उपनिषद्‌ है। अथर्ववेद का कोई आरण्यक उपलब्ध नहीं है। 
इस वेद से सम्बद्ध जो अनेक उपनिषद्‌ उपलब्ध होते हैं वे किसी आरण्यक के अंश 
न होकर आरम्भ से ही स्वतन्त्र ग्रन्थ के रूप में विद्यमान हैं 


पुराणों में आरण्यक के एक विशिष्ट आचार्य का नाम निर्दिष्ट किया है और वह 
नाम है आचार्य शौनक का। “शौनको माम मेधावी विज्ञानारण्यके गुरुः” (पद्यपुराण 
५।१।१८)- यह पुराणवाक्य यथार्थ है, क्योंकि आचार्य शौनक एक विशिष्ट ब्रह्मवेत्ता 
ऋषि थे। इनके विषय में उल्लेखनीय तथ्य यह है कि इन्होंने वेदों की अध्यात्मपरक 
व्याख्या की थी, क्योंकि अस्यवामीयभाष्य में “आत्मानन्द” ने शौनक द्वारा विहित वेद 
की आध्यात्मिक व्याख्या का उल्लेख किया हैं। (अध्यात्मविषयां शौनकादिरीतिम्‌) 
पद्मपुराण का 'विज्ञानारण्यक' शब्द भी आरण्यक के स्वरूप का परिचायक है। 
आरण्यक के विज्ञान, विशिष्ट ज्ञान अथवा अध्यात्म ज्ञान के बोधक ग्रन्थ होने का संकेत 
यह शब्द देता है। 


उपनिषद्‌ 

उपनिषद्‌ आरण्यकों में ही सम्मिलित हे-उन्ही के विशिष्ट अंग हैं। वेद के अन्तिम 
भाग होने से तथा सारभूत सिद्धान्तो के प्रतिपादक होने के कारण उपनिषद्‌ ही 'वेदान्त' 
के नाम से विख्यात हैं। भारतीय तत्वज्ञान तथा धर्म-सिद्धान्तो के मूल स्रोत होने का 
गौरव इन्हीं उपनिषदों को प्राप्त हैं। उपनिषद्‌ वस्तुत: वह आध्यात्मिक मानसरोवर है 
जिससे ज्ञान की भिन्न-भिन्न सरितायें निकल कर इस पुण्यभूमि में मानवमात्र के ऐहिक 
कल्याण तथा आमुष्मिक मंगल के लिये प्रवाहित होती हैं। वैदिक धर्म की मूल-तत्त्व- 
प्रतिपादिका प्रस्थानत्रयी में मुख्य उपनिषद्‌ ही हैं। अन्य प्रस्थान-गीता तथा ब्रह्मसूत्र-उसी 
के ऊपर आश्रित हैं। भारतवर्ष में उदय लेनेवाले समस्त दर्शनों का-सांख्य तथा वेदान्त 
आदि का ही यह मूलग्रन्थ नहीं है, अपितु जैन तथा बौद्ध दर्शनों के भी मौलिक तथ्यों 
की आधारशिला यही हैं। उपनिषद्‌ का इसीलिए भारतीय संस्कृति से अविच्छेद्य सध्बन्ध 
है। इनके अध्ययन से इस संस्कृति के आध्यात्मिक रूप का सच्चा परिचय हमें उपलब्ध 
होता है। इसीलिए जब से किसी विदेशी विद्वान्‌ को इसके पढ़ने तथा मनन करने का 
अवसर मिला हैं, तब से वह इनकी समुन्नत विचार धारा, उदात्त चिन्तन, धार्मिक 
अनुभूति तथा आध्यात्मिक जगत्‌ की रहस्यमयी अभिव्यक्तियों को शतमुख से प्रशंसा 
करता आया है। सत्रहवें शतक में दाराशिकोह ने तथा उन्नसवें शतक में जर्मन दार्शनिक 
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शोपेनहावर तथा महाकवि गेटे ने अपने ग्रंथो में इसकी विशेष प्रशंसा की तथा इसे 
अपने तात्विक विचारों का मूल आश्रय बताया। 

“उपनिषद्‌' शब्द उपनि उपसर्गक सद्‌ धातु से निष्पन्न होता है। सद्‌ धातु के अर्थ 
हैं विशरण = नाश होना; गति = पाना या जानना; अवसादन = शिथिल होना (सदूल 
विशरण-गत्यवसादनेषु )। उपनिषद्‌ मुख्यतया 'ब्रह्मविद्या' का द्योतक है, क्योंकि इस 
विद्या के अनुशीलन से भुमुक्षु जनों की संसार-बीजभूता अविद्या नष्ट हो जाती है 
(विशरण), वह ब्रह्म की प्राप्ति करा देती है (गति) तथा मनुष्य के गर्भवास आदिक 
दुःख सर्वथा शिथिल हो जाते है (अवसादन)! गौण अर्थ में यह शब्द पूर्वोक्त ब्रह्म 
विद्या के प्रतिपादक ग्रन्थ-विशेष का भी बोधक है और इसी अर्थ में इसका प्रयोग यहाँ 
किया जा रहा है। उपनिषद्‌ शब्द की व्युत्पत्ति जो आज अधिक प्रचलित हैं, वह 'उप' 
एवं 'नि’ उपसगों से युक्त सद्‌ (बैठना) धातु से सिद्ध की जाती है। इस प्रकार अर्थ 
निकलता है-(गुरु के) निकट विनम्रता पूर्वक बैठना (रहस्य-ज्ञान के लिए); अर्थात्‌ गुरु 
के निकट विनम्रतापूर्वक बैठ कर प्राप्त किया गया रहस्य-ज्ञान। 

असली उषनिषदों की संख्या में पर्याप्त मतभेद है। मुक्तिकोपनिषद्‌ के अनुसार 
उपनिषदों की संख्या १०८ है, जिनमें से १० उपनिषद्‌ सम्बद्ध हैं ऋग्वेद से, १९ 
शुक्लयजुः से, १२ कृष्णयजुः से, १६ साम से तथा ३१ अथर्व से। इधर अड्यार 
लाइब्रेरी (मद्रास) से लगभग ६० अप्रकाशित उपनिषदों का एक संग्रह प्रकाशित हुआ 
है, जिसमें छागलेय आदि चार उपनिषदों का भी समावेश है, जिनका अनुवाद ७वीं 
शताब्दी में दाराशिकोह की आज्ञा से फारसी में किया गया था। आचार्य शंकर ने जिन 
दश उपनिषदों पर अपना महत्त्वपूर्ण भाष्य लिखा है वे प्राचीनतम तथा प्रामाणिक माने 
जाते हैं मुक्तिकोपनिषदू के अनुसार उनके नाम तथा क्रम इस प्रकार है- 

ईश केन कठ प्रश्‍न मुण्ड माण्डूक्य तित्तिरिः। 
ऐतरेयं च छान्दोग्यं बृहदारण्यक दश।। 

(१) ईश, (२) केन, (३) कठ, (४) प्रश्‍न, (५) मुण्डक, (६) मांडूक्य, (७) 
तैत्तिरयी (८) ऐतरेय, (९) छान्दोग्य तथा (१०) बृहदारण्यक ये ही उपनिषद्‌ प्राचीन 
तथा सर्वथा प्रामाणिक अंगीकृत हैं। इनके अतिरिक्त कौषीतकि उपनिषद्‌, श्वेताश्वतर तथा 
मैत्रायणीय भी प्राचीन माने जाते हैं, क्योंकि शंकराचार्य ने ब्रह्मसूत्रभाष्य में दशोपनिषद्‌ 
के साथ प्रथम दोनों को भी उद्धृत किया है, लेकिन उन्होंने इन पर भाष्य नहीं लिखा। 
श्वेताश्वतर पर शांकरभाष्य आद्य शंकराचार्य की कृति नहीं माना जाता इस प्रकार ये 


१. द्रष्टव्य कठ तथा तैत्तिरीय उपनिषदों पर शाङ्कर-भाष्य का उपोद्धात। 
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ही त्रयोदश उपनिषद्‌ वेदान्त-तत्त्व के प्रतिपादक होने से विशेषतः श्रद्दाभाजन माने जाते 
हैं। अन्य उपनिषद्‌ तत्तत्‌ देवता-विषयक होने से 'तान्त्रिक' माने जा सकते हैं। तन्त्रों को 
वेद से विरुद्ध तथा अर्वाचीन मानने का सिद्धान्त ठीक नहीं है। ऐसे उपनिषदों में 
वैष्णव, शाक्त, शैव तथा योगविषयक उपनिषदों की प्रधान गणना ही 


उपनिषदों के काल निरूपण करने तथा परस्पर सम्बन्ध दिखलाने के लिए 
अर्वाचीन विद्वानों ने बड़ा उद्योग किया है। (१) जर्मन विद्वान्‌ डायसन ने उपनिषदों को 
चार स्तरों में विभक्त किया हैं:- 

(क) प्राचीन गद्य उपनिषद्‌, जिनका गद्य ब्राह्मणों के गद्य के समान प्राचीन, 
लघुकाय तथा सरल है- (१) बृहदारण्यक, (२) छान्दोग्य, (३) तैत्तिरीय, 
(४) ऐतरेय, (५) कौषोतकि तथा (६) केन उपनिषद्‌ः। 

(ख) प्राचीन पद्य उपनिषद्‌, जिनका पद्य प्राचीन, सरल तथा वैदिक पद्यो के 
समान है- (७) कठ, (८) ईश, (९) श्वेताश्वतर, (१०) महानारायण 

(ग) पिछले गद्य उपनिषद्‌ - (११) प्रश्‍न, (१२) मैत्री या मेत्रायणीय, (१३) 
माण्डूक्य 

(घ) आथर्षण उपनिषद्‌, जिनमें तान्त्रिक उपासना विशेषरूप से अङ्गीकृत है- 

(0 सामान्य उपनिषद्‌ (#) योग उ प., (#) सांख्यवेदान्त उप., (1४) शैव उप., 
(४) वैष्णव उप., (५1) शाक्त उपनिषद! 

(२) इस क्रम-साधन में अनेक दोषों तथा त्रुटियों को दिखाकर डा. बेलवेलकर 
तथा रानाडे ने एक नयी योजना तैयार की है जिनके साधक प्रमाणों की संख्या अनेक 
है और जिसके अनुसार प्राचीन उपनिषदों में ये मुख्य हैं-छान्दोग्य, बृहदारण्यक, कठ, 
ईश, ऐतरेय, तैत्तिरीय, मुण्डक, कौषीतकि, केन तथा प्रश्ना श्वेताश्वतर; मांडूक्य 
और मैत्रायणीय द्वितीय श्रेणी में अन्तर्भुक्त माने गये हैं, तथा तृतीय श्रेणी में वाष्कल, 
छागलेय, आषेंय तथा शौनक उपनिषद्‌ आते हैं, जो अभी हाल में उपलब्ध हुए हैं। इस 
योजना को सिद्ध करने के निमित्त उपन्यस्त तर्कप्रणाली बड़ी ही पेचीदी होने से विश्वास 
उत्पन्न नहीं करती। उपनिषदों के विभिन्न-कालीन स्तरों की कल्पना इतनी मनमानी तथा 
प्रमाण-विरहित है कि उन पर विश्वास उत्पन्न नहीं होता। ईशावास्य को द्वितीय स्तर 
में रखना क्या न्यायसंगत होगा? इसमें यज्ञ की महत्ता ब्राह्मण-काल के समान ही 


१. अड्यार लाईब्रेरी, मद्रास से ये उपनिषद्‌ “उपनिषद्‌ ब्रह्मयोगी' की व्याख्या के साथ पृथक्‌-पृथक्‌ चार 
खण्डों में प्रकाशित हुए हैं। 

१६ 

२. द्रष्टव्य Belvekar and Ranade- History of Indian Philosophy Vol. 2, 97: 87-90. 
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स्वीकृत है (कुर्वन्नेवेह कर्माणि जिजीविषेत्‌ शतं समाः) तथा बृहदारण्यक के द्वारा 
उद्धोषित कर्मसंन्यास की भावना की घोषणा नहीं है (पुत्रैषणायाश्च लोकैषणायाश्च 
व्युत्थाय भिक्षाचर्य चरन्ति-बृहदा.)। अन्य उपनिषदों के समान आरण्यक का अंश न 
होकर ईश माध्यन्दिन-संहिता का भाग है, तथा मुक्तिकोपनिषद्‌ की मान्य परम्परा के 
अनुसार यह समस्त उपनिषदों की गणना में प्रथम स्थान रखता है। फलत: इसके प्रथम 
कालश्रेणी में अन्तर्भुक्त तथा प्राचीनतर होने में कोई भी सन्देह नहीं हो सकता। डा. 
बेलवेलकर तथा रानाडे ने उपनिषदों का व्यासात्मक अध्ययन कर उनके प्रत्येक खण्ड 
का पारस्परिक सम्बन्ध बतलाया है। उनकी विश्लेषण शक्ति का परिचायक होने पर भी 
यह परीक्षण इतना विकर और विषम है कि वह तत्त्व-जिज्ञासुओं के हृदय में सन्तोष 
और विश्वास नहीं उत्पन्न करता। 

(३) श्री चिन्तामणि विनायक वैद्य ने अपने अन्थ में उपनिषदों की प्राचीनता तथा 
अर्वाचीनता के निर्णयार्थ दो साधन उपस्थित किये हैं'- (१) विष्णु या शिव का 
परदेवता के रूप में वर्णन तथा (२) दूसरा है प्रकृति-पुरुष तथा सत्त्व, रज, तम त्रिविध 
गुणों के सांख्य सिद्धान्तों का प्रतिपादन। यह निर्विवाद रूप से कहा जा सकता है कि 
प्राचीनतम उपनिषदों ने वैदिक देवताओं से ऊपर उठकर एक अनामरूप ब्रह्म को ही 
इस विश्व का स्रष्टा, नियन्ता तथा पालनकर्ता विवेचित किया है। केवल पिछले 
उपनिषदों ने विष्णु को प्रथमतः, अनन्तर शिव को, उस परम पद पर प्रतिष्ठित किया 
है। इस दृष्टि से अनाम-रूप ब्रह्म के प्रतिपादक होने से निम्नलिखित उपनिषदों की सर्व- 
प्राचीनता नितान्त मान्य है-छान्दोग्य, बृहदारण्यक, ईश, तैत्तिरीय, ऐतरेय, प्रश्‍न, 
मुण्डक तथा माण्डूक्य। इसके अनन्तर कठोपनिषद्‌ आता है, जो विष्णु को परमपद पर 
प्रतणतः प्रतिष्ठित करने का श्रेय रखता है। कृष्ण यजुवेंदीय उपनिषदों में महादेव इस 
महनीय पद के अधिष्ठाता माने गए हैं। इसी के निमित्त महेश्वर की महत्ता के हेतु 
श्वेताश्वतर कठ से अर्वाचीन तथा ब्रह्मा, विष्णु और महेश- इस देवत्रयी के गौरव गान 
के कारण मेत्रायणीय उपनिषद्‌ श्वेताश्वतर से भी पीछे त्रयोदश उपनिषदों से 
अर्वाचीनतम माना जाना चाहिए। सांख्य-तथ्यों के प्रतिपादन से भी हम इसी निष्कर्ष पर 
पहुँचते है। छान्दोग्यादि उपनिषदों में इस सिद्दान्त का कही भी निर्देश नहीं है। कठ में 
सांख्य के अनेक सिद्धान्त (गुण, महत्‌, आत्मा अव्यक्त और पुरुष १।२।३) उपलब्ध 
होते हैं। श्वेताश्वतर में सांख्य (तत्‌ कारणं सांख्ययोगाधिगम्यम्‌) का तथा उसके 
प्रवक्ता कपिल ऋषि का निर्देश (ऋषिग्रसूतं कपिलं पुराणम्‌) एवं प्रधान, ज्ञेय तथा 
ज्ञ का वर्णन सांख्य-सिद्धान्तों से पर्याप्त परिचय का द्योतक है। अत: कठ से इसकी 
अर्वाचीनता माननी चाहिए। मेत्रायणीय में प्रकृति तथा गुणत्रय का सांख्य-सिद्धान्त बड़े 


१. वैद्य-संस्कृत साहित्य के वैदिक काल का इतिहास (अंग्रेजी) द्वितीय खण्ड, पृष्ठ १७०-१७२। 
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विस्तार के साथ दिया गया है और इसलिए इसे इस श्रेणी में पिछले युग की रचना 
मानना सर्वथा युक्तियुक्त है। 

इस प्रकार मोटे तौर से हम उपनिषदों की तीन श्रेणी में विभक्त कर सकते हैं 
प्रथम श्रेणी में हम छान्दोग्य, बृहदारण्यक, ईश, तैत्तिरीय, ऐतरेय, प्रश्‍न, मुण्डक और 
माण्डूक्य को रख सकते हैं, जो तत्तद्‌ वेदों के आरण्यको के अंश होने से निःसन्दिग्ध 
रूप से प्राचीन हैं। श्वेताश्वर, कौषीतकि, मैत्रायणी तथा महानारायण तृतीय श्रेणी में 
रखे जा सकते और दोनों के बीच में कठ तथा केन उपनिषद्‌ को रख सकते हैं। 
उपनिषदों का भौगोलिक क्षेत्र मध्यदेश के कुरुपाञ्चाल से आरम्भ होकर विदेह तक फैला 
हुआ है। इस समय आर्य-निवास से गान्धार नितान्त दूर पड़ गया था, क्योंकि छान्दोग्य 
के अनुसार किसी विज्ञ के उपदेशानुसार ही मनुष्य गान्धार में पहुँच सकता था। 
उपनिषद्‌-काल की सूचना मैत्रायणीय उपनिषद्‌ में निर्दिष्ट ज्योति सम्बन्धी तथ्यों के 
आधार पर कल्पित की जा सकती है। तिलक के अनुसार मैत्रायणीय उपनिषद्‌ का काल 
१९०० वि.पू. होना चाहिए और इस प्रकार उपनिषद्‌-काल का आरम्भ २५०० वि.पू. 
से मानना न्यायसंगत है।* 


उपनिषदों का प्रथम भाषान्तर 


उपनिषदों का भाषान्तर सप्तदश शतक में फारसी भाषा में दाराशिकोह की प्रेरणा 
पर किया गया था। दाराशिकोह प्रकृत्या दार्शनिक तथा स्वभावतः नितान्त धर्मनिष्ठ 
राजकुमार था, १६४० ई० में वह काश्मीर यात्रा करने के लिये गया और वहीं उसने 
उपनिषदों की कीर्ति सुनी। फारसी अनुवाद की भूमिका में उसने स्वयं लिखा है कि 
कुरान के अध्ययन करने पर उसे उसमें अनेक अनुदघाटित रहस्यमय तथ्यों से परिचय 
मिला, जिनके उद्घाटन के निमित्त उसने बाइबिल, इंजील आदि समस्त ग्रन्थों का 
अध्ययन किया, परन्तु उसकी जिज्ञासा शान्त नहीं हुरी अनन्तर उसने हिन्दू धर्म का 
अध्ययन किया और यहीं, विशेषकर उपनिषदों में, उसे अद्वैत तत्त्व का रहस्य 
प्रतिपादित मिला। वह उपनिषदों को (दैवी रहस्यों का भाण्डागार' कहता है, तथा ज्ञान 
के पिपासु एवं जिज्ञासु जनों के निमित्त उसे नितान्त उपादेय बतलाता है। उसने काशी 
के पण्डितों तथा संन्यासियों की सहायता से, उपनिषदों का फारसी में अनुवाद 'सिर्र- 
ए-अकबर' (महान्‌ रहस्य) के नाम से किया। उस नाकरण का कारण यह था कि वह 
उपनिषदों को कुरान-शरीफ में केवल संकेतित, परन्तु अव्याख्यात, तत्त्वों तथा रहस्य 
की कुंजी मानता है और केवल इनकी ही सहायता से उनका उद्घाटन हो सकता है। 
वह कहता है कि उपनिषद्‌ ही कुरान में 'किताबिम मक्नुनि' (अर्थात्‌ छिपी हुई किताब) 
शब्द के द्वारा उल्लिखित है। 


१. विशेष के लिए द्रष्टव्य वैद्य- संस्कृत साहित्य का इतिहास, भाग दूसरा, पृष्ठ १७१-१७४। 
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भूमिका-भाग के अनन्तर वह संस्कृत के लगभग एक सौ पारिभाषिक शब्दों का 
फारसी अनुवाद देता है। तदनन्तर वह ५० उपनिषदों का अनुवाद करता है। इस 
अप्रकाशित, परन्तु उपलब्ध, अनुवाद की भाषा बहुत ही सरल-प्राञ्जल तथा शैली बड़ी 
रोचक और उदात्त मानी जाती है। अनुवाद मूल को यथार्थतः प्रकट करता है, परन्तु 
व्याख्या के निमित्त टिप्पणियों का अभाव है। मुन्शी महेशप्रसाद जी ने इन ५० 
उपनिषदों में से ४५ के मूल संस्कृत नामों को खोज निकाला है। इनमें बाष्कल, 
छागलेय, आर्षेय आदि जैसे हाल में प्रकाशित उपनिषदों के भी अनुवाद मिलते हैं। यह 
अनुवाद १६५७.ई० में दिल्ली के 'मंजिल निगमबोध' स्थान पर लगभग ६ महीनों 
के अश्रान्त परिश्रम के बाद समाप्त हुआ था। अपने पिता की ओर से दारा काशी का 
शासक था और यहीं उसने अनुवाद काशी के ही पण्डितों तथा संन्यासियों की सहायता 
से आरम्भ किया, जो दिल्ली में जाकर समाप्त हुआ१। 
इस फारसी अनुवाद को प्रसिद्ध फ्रेंच यात्री वर्नियर अपने साथ फ्रांस ले गया, जो 
'आक्वेंतील दू पेरा” नामक प्रख्यात यात्री तथा 'जन्द अवेस्ता' के अन्वेषक को १७७५ 
ईस्वी में प्राप्त हुआ। उन्होंने एक अन्य प्रति से मिलाकर इसके दो मुख्य अनुवाद प्रस्तुत 
किये- एक फ्रेंच भाषा (अप्रकाशित), तथा दूसरा लैटिन भाषा में, जो १८०१-१८०२ 
में 'अउपनेखट' के नाम से दो भागों में प्रकाशित हुआ। मैक्समूलर के कथनानुसार यह 
अनुवाद इतना अव्यवस्थित तथा दुर्बोध था कि शोपेनहावेर जैसे दार्शनिक को ही इसके 
भीतर विद्यमान उदात्त तत्त्वों का ज्ञान हो सका। इसी अपूर्ण तथा अव्यवस्थित अनुवाद 
के आधार पर इन्होंने अपने दार्शनिक ग्रन्थों में अनेक औपनिषद सिंद्धान्तों का समावेश 
किया और इसे वे अपनी गुरत्रयी के अन्तर्गत प्लेटो तथा काण्ट के बाद स्थान प्रदान 
करते हैं। यही कारण है कि वे उपनिषदों को अपने जीवन के ही लिए नहीं, प्रत्युत मरण 
के निमित्त भी शान्तिदायक अन्थरत्न मानते थे। 
विषय-विवेचन 
प्रोफेसर रानाडे ने पूर्वोक्त त्रयोदश उपनिषदों की अन्तरङ्ग परीक्षा बड़ी मार्मिकता, 
अश्रान्त प्रयास तथा सूक्ष्म विवेचन के बल पर ही की है, साथ ही प्रत्येक उपनिषद्‌ की 
“व्यासात्मक' (या विश्लिष्ट) परीक्षा करने में बड़ी प्रतिभा दिखाई है कि किस उपनिषद्‌ 
का कौन-सा अंश किस उपनिषदू के साथ सिद्धान्तः सम्बद्ध है, परन्तु इतनी दूर न 
(44 हम इन उपनिषदों के प्रतिपाद्य विषयों के संक्षिप्त परिचय देने से ही सन्तोष करते 
| 
(९) ईश-उपनिषद्‌- यह माध्यान्दिनशाखीय यजुर्वेद-संहिता का ४०वाँ 
अध्याय है। आद्य पदों (ईशावास्यमिदं सर्वम्‌) के आधार पर इसका यह नामकरण है। 


१. इस अनुवाद की अनेक हस्तलिखित प्रतियाँ मिलती हैं। इस वर्णन के लिए मैं मुन्शी महेश प्रसाद के 


उनके Unpublished Translation of Upn।७१६५ लेख (मोदी स्मारक ग्रन्थ, बम्बई) के लिए 
आभारी हुँ। 
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इसमें केवल १८ मन्त्र हैं, जिनमें ज्ञानदृष्टि से कर्म की उपासना का रहस्य समझाया गया 
है। यह उपनिषद्‌ कर्म-संन्यास का पक्षपाती न होकर यावज्जीवन निष्काम भाव से कर्म- 
सम्पादन का अनुरागी है (श्लोक २) और इसी का अनुवर्तन भगवद्गीता अनेक 
युक्तियों के उपन्यास के साथ करती है। यहाँ अद्वैतभावना का स्पष्ट प्रतिपादन है। ब्रह्म 
के स्वरूप के वर्णन के अनन्तर विद्या-अविद्या तथा सम्भूति-असम्भूति का विवेचन है। 

(२) केन-उपनिषद्‌- अपने आरम्भिद पद (केनेषितं पतति) के कारण यह 
उपनिषद्‌ 'केन' तथा अपनी शाखा के नाम पर 'तवलकार' उपनिषद्‌ कहलाता है। इस 
छोटे, परन्तु मार्मिक उपनिषद्‌ में केवल चार खण्ड हैं। प्रथम खण्ड में उपास्य ब्रह्म तथा 
निर्गुण ब्रह्म में अन्तर बतलाया गया है। दूसरे में ब्रह्म के रहस्यमय रूप का संकेत है। 
तृतीय और चतुर्थ खण्ड में उमा हेमवती के रोचक आख्यान द्वारा पखह्य को 
सर्वशक्तिमत्ता तथा देवताओं की अल्पशक्तिमत्ता का सुन्दर निदर्शन है। छोटा होने पर 
भी दार्शनिक दृष्टि से यह पर्याप्तरूपेण महनीय है। 

(३) कठ-उपनिषद्‌- कृष्णयजुर्वेद की कठशाखा का अनुयायी यह उपनिषद्‌ 
अपने गम्भीर अद्वैत तत्त्व के लिए नितान्त प्रख्यात है। इसमें दो अध्याय तथा प्रत्येक 
अध्याय में तीन बल्लियाँ हैं। तैत्तिरीय आरण्यक में संकेतित नचिकेता की, उपदेशप्रद 
कथा से यह आरम्भ होता है। नचिकेता के विशेष आग्रह करने पर यम उस अद्वैत तत्त्व 
का मार्मिक तथा हृदयंगम उपदेश देते हैं। 'नेह नानास्ति किञ्चन' इस उपनिषद्‌ का 
गम्भीर शंखनाद है। नित्यो में नित्य, चेतनों में चेतन वह एक ब्रह्म सब प्राणियों की 
आत्मा में निवास करता है। उसी का दर्शन शान्ति का एकमात्र साधन है (२1२1१३) 
योग ही उसके साक्षात्कार का प्रधान साधन है। मूँज से इषीका (सीक) के समान इस 
शरीर के भीतर विद्यमान आत्मा की उपलब्धि योगद्वारा करनी चाहिए- यही इसका 
व्यावहारिक उपदेश है। १ 

(४) प्रश्नोपनिषद्‌- इस उपनिषद्‌ में छ: ऋषि ब्रह्मविद्या की खोज में महर्षि 
पिप्लाद के समीप जाते हैं और उनसे आध्यात्मविषयक प्रश्नों का उत्तर पूछते हैं। प्रश्नों 
के उत्तर में निबद्ध होने से इसका 'प्रश्‍न' उपनिषद्‌ नाम सर्वथा है। प्रश्नों का विषय 
अध्यात्म-जगत्‌ की मान्य समस्‍यायें हैं, जिनके समीक्षण के कारण पिप्लाद एक उदात्त 
तत्वज्ञानी के रूप में हमारे सामने आते हैं। मीमांस्य प्रश्न है- (१) प्रजा की उत्पत्ति कहाँ 
से होती है? (२) कितने देवता प्रजाओं का धारण करते हैं तथा कौन इनको प्रकाशित 
करता है तथा कौन सर्वश्रेष्ठ है? (३) प्राणों की उत्पत्ति, शरीर में आगमन तथा उक्रमण 
आदि विषयक प्रश्न (४) स्वप्न, जागरण तथा स्वप्नदर्शन आदि विषयक प्रश्‍न; 
(५) ओंकार पुरुष की उपासना तथा उससे लोको का विजय; (६) घोडशकला-सम्पन्न 
पुरुष की विवेचना। इन प्रश्नों के उत्तर में अध्यात्म की समस्त समस्याओं का विवेचन 
बड़ी सुन्दरता तथा गम्भीरता के साथ किया गया है। अक्षर ब्रह्म ही इस जगत्‌ की प्रतिष्ठा 
बतलाया गया है। 
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(५) मुण्डक-उपनिषद्‌- (तीन मुण्डक तथा प्रत्येक के दो खण्ड) यह अथर्व 
वेदीय उपनिषद्‌ 'मुण्डक' (मुण्डक-सम्पन्न व्यक्तियों) के निमित्त निर्मित है। इस उपनिषद्‌ 
में ब्रह्मा अपने ज्येष्ठपुत्र अथर्वा को ब्रह्मविद्या का उपदेश देते हैं। यज्ञीय अनुष्ठान 
अदृढ़रूप प्लव है, जिसके द्वारा संसार का संतरण कभी नहीं हो सकता है। इष्टापूर्त 
यज्ञादि अनुष्ठान को ही श्रेष्ठ मानने वाले व्यक्ति स्वर्गलोक पाकर भी अन्तत: इस भूतल 
पर आते हँ (१।२।१०)। इस प्रकार कर्मकाण्ड की हीनता तथा दोषों के अनन्तर 
ब्रह्मज्ञान को श्रेष्ठता प्रतिपादित है। द्वैतवाद का प्रधान स्तम्भरूप द्वा सुपर्णा सयुजा 
सखाया' (३1१1१) मन्त्र इस उपनिषद्‌ में आता है। वेदान्त शब्द का सर्वप्रथम प्रयोग 
यही उपलब्ध होता हे (३।२।६)। ब्रह्मज्ञानी के ब्रह्म में लय प्राप्त करने की तुलना 
नामरूप को छोड़कर नदियों के समुद्र में अस्त होने से दी गई है। इसमें सांख्य तथा 
वेदान्त के तथ्यों का भी यत्किञ्चित्‌ प्रभाव दृष्टिगोचर होता है। 

(६) माण्ड्क्य-उपनिषद्‌- आकार में जितना स्वल्पकाय है, सिद्धान्त में उतना 
ही विशाल है। इसमें केवल १२ खण्ड या वाक्य हैं, जिनमें चतुष्पाद आत्मा का बड़ा 
ही मार्मिक तथा रहस्यमय विवेचन हैं। इस उपनिषद्‌ की ऊँकार की मार्मिक व्याख्या 
करने का श्रेय प्राप्त है। ऊँकार में तीन मात्रायें होती हैं, तथा चतुर्थ अंश 'अमात्र' होता 
है। चैतन्य की तदनुरूप चार अवस्थायें होती हैं-जागरित, स्वप्न, सुषुप्ति तथा चैतन्य 
की अव्यवहार्य तुरीय दशा। इन्हीं का आधिपत्य धारण करने वाला आत्मा भी क्रमशः 
चार प्रकार का होता है- वैश्वानर, तैजस, प्राज्ञ तथा प्रपंचोपशमरूपी शिव, जिनमें 
अन्तिम ही चैतन्य आत्मा का विशुद्ध रूप है। इसके ऊपर गौडापदाचार्य ने चार खण्डों 
में विभक्त अपनी कारिकायें (माण्डूक्य-कारिका) लिखी है, जो मायावादी अद्वैत वेदान्त 
की पूर्ण प्रतिष्ठा मानी जाती है। 

(७) तैत्तिरीय-उपनिषद्‌- यह तैत्तिरीय आरण्यक (सप्तम, अष्टम तथा नवम 
खण्डो का) ही सम्मिलित अंश है। आरण्यक के सप्तम प्रपाठक का नाम है 'संहिती, 
उपनिषद्‌" जो यहाँ शीक्षावल्ली” के नाम से विख्यात है। आरण्यक का वारुणी उपनिषद्‌ 
(प्रपाठक आठ और नव) यहां ब्रह्मानन्दवल्ली और भृगुवल्ली के नाम से प्रख्यात है। 
अत: ब्रह्मविद्या की दृष्टि से वारुणी उपनिषद्‌ का ही प्राधान्य हैं, परन्तु चित्त की शुद्धि 
तथा गुरु-कृपा की प्राप्ति के निमित्त शिक्षावल्ली का भी गौणरूपेण उपयोग है। इसमें 
कई प्रकार की उपासना तथा शिष्य और आचार्य-सम्बन्धी शिष्टाचार का निरुपण हैं। 
११वें अनुवाक में स्नातक के लिए उपयोगी शिक्षाओ का एकत्र निरूपण हैं, जिससे 
शिक्षा के उच्च आदर्श का पूर्ण परिचय प्राप्त होता है। ब्रह्मानन्द वल्ली में ब्रह्मविद्या का 
निरूपण है, तदन्तर भृगुवल्ली में ब्रह्मप्राप्त का मुख्य साधन 'पञ्चकोश विवेक” वरुण 
तथा भृगु के संवाद रूप से वर्णित हैं। 

(८) ऐतरेय-उपनिषद्‌- ऐतरेय आरण्यक के द्वितीय आरण्यक के अन्तर्गत 
चतुर्थ से लेकर षष्ठ अध्यायों का नाम 'ऐतरेय-उपनिषद? है। इसमें तीन अध्याय हैं 
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जिनके द्वितीय तथा तृतीय अध्याय तो एक एक खण्ड के हैं। प्रथम अध्याय में दो खण्ड 
हैं, जिसमें सृष्टितत्त्व का मार्मिक विवेचन हैं; मनुष्य का शरीर ही पुरुष के लिए उपयुक्त 
आयतन सिद्ध किया गया है, जिसके भिन्न-भिन्न अवयवों में देवताओं ने प्रवेश किया, 
तदनन्तर परमात्मा उसके मूर्ध-सीमा को विदीर्ण कर प्रवेश करता है, तथा जीवभाव को 
प्राप्त कर भूतों के साथ तादात्म्य रखता है। तदनन्तर गुरुकृपा से बोध के अनन्तर 
सर्वव्यापक शुद्धस्वरूप का साक्षात्कार होता है तथा “इन्द्र की संज्ञा प्राप्त होती है। 
अन्तिम अध्याय में भ्रज्ञान' की विशेष महिमा प्रदर्शित है जिससे निःसन्देह यह 
उपनिषद्‌ आदर्शवाद का प्रतिपादक सिद्ध होता है। 

(९) छान्दोग्य-उपनिषद्‌ - यह सामवेदीय उपनिषद्‌ प्राचीनता, गम्भीरता तथा 
ब्रह्मज्ञान-प्रतिपादन की दृष्टि से उपनिषदों में नितान्त प्रौढ, प्रामाणिक तथा प्रमेय बहुल 
है। इसमें आठ अध्याय या प्रपाठक हैं जिनमें अन्तिम तीन अध्यात्म-ज्ञान की दृष्टि से 
नितान्त महत्त्वपूर्ण हैं। इसके आदिम अध्यायों में अनेक विद्याओं का, ॐकार तथा साम 
के गूढ़ स्वरूप का विवेचन मार्मिकता से किया गया हैं। द्वितीय अध्याय के अन्त में 
“शौव उद्गीथ' है, जो केवल भौतिक स्वार्थ-पूर्ति के लिए यागानुष्ठान तथा सामगायन 
करने वाले व्यक्तियों के ऊपर मार्मिक व्यंग्य हैं। तृतीय अध्याय में सूर्य की देवमधु के 
रूप में उपासना है। गायत्री का वर्णन, घोर आङ्गिरस के द्वारा देवकीपुत्र कृष्ण को 
अध्यात्म-शिक्षा (३1१७) तथा अन्त में अण्ड से सूर्य के जन्म (३।१९) का सुन्दर 
विवेचन है। इस अध्याय का यह प्रसिद्ध सिद्धान्त- “सर्व खल्विदं ब्रह्म'-सब कुछ ब्रह्म 
ही है (३।१४।१), अद्वैतवाद का विजयघोष है। चतुर्थ अध्याय में रैक्व का दार्शनिक 
तथ्य, सत्यकाम जाबाल तथा उसकी माता की कथा (४।४।९); उपकोशल को 
सत्यकाम जाबाल से ब्रहाज्ञान की प्राप्ति (४।१०-१७) का विस्तृत तथा रोचक विवेचन 
है। पंचम प्रपाठक में प्रवाहण जैबलि के दार्शनिक सिद्धान्त तथा केकय अश्व पति के 
सृष्टि -विषयक तथ्यों का विशद वर्णन हैं, जिनमें छ: विभिन्न दार्शनिकों के सिद्धान्तों 
का समन्वय किया गया है (५।११-२४)। षष्ठ प्रपाठक छान्दोग्य का नितान्त महनीय 
अध्याय है जिसमें महर्षि आरुणि के ऐक्यप्रतिपादक सिद्धान्तों की रोचक व्याख्या है। 
जिस प्रकार याज्ञवल्क्य बृहदारण्यक के सर्वश्रेष्ठ अध्यात्म-उपदेष्टा हैं, उसी प्रकार 
आरुणि छान्दोग्य के सर्वतोमान्य दार्शनिक हैं। इनके सिद्धान्त इतने सुन्दर, प्रामाणिक 
तथा तर्कपूर्ण हैं कि शतपथ के अनुसार याज्ञवल्कय को आरुणि के शिष्य होने में हमें 
कोई आश्चर्य नहीं प्रतीत होता। 'तत्त्वमसि' आरुणि की अध्यात्म-शिक्षा का 
पीठस्थानीय मन्त्र हैं। सप्तम प्रपाठक में सनत्कुमार तथा नारद का नितान्त विश्रुत वृतान्त 
है जिसमें मंत्रविद्‌ नारद आत्मविद्या की शिक्षा के निमित्त महर्षि सनत्कुमार के पास आते 
हैं। इस उपदेश का पर्यवसान होता है- “यो वै भूमा तदमृतम्‌; अथ यदल्पं 
त्मर्त्यम्‌।'' अतः इसे भूमा-दर्शन कह सकते हैं। अन्तिम प्रपाठक में इन्द्र तथा 
गा की कथा है तथा आत्मप्राप्ति के व्यावहारिक उपायों का सुन्दर संकेत किया 
गया है। 
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(९०) बृहदारण्यक- परिमाण में ही विशाल नहीं है, प्रत्युत तत्त्वज्ञान के 
प्रतिपादन में भी गम्भीर तथा प्रामाणिक है। यह बृहत्तम, विपुलकाय तथा प्राचीन तम 
उपनिषद्‌ सर्वत्र स्वीकृत है। इसमें छः अध्याय हैं। इस उपनिषद्‌ के सर्वस्व दार्शनिक हैं 
याज्ञवल्क्य, जिनकी उदात्त अध्यात्म-शिक्षा से यह ओतप्रोत है। प्रथम अध्याय (६ 
ब्राह्मण) में मृत्यु के द्वारा समग्र पदार्थों के ग्रास किए जाने का, प्राण की श्रेष्ठता विषयक 
रोचक आख्यायिक तथा सृष्टि विषय सिद्धान्तों का वर्णन है। द्वितीय अध्याय (छ: 
ब्राह्मण) के आरम्भ में अभिमानी गार्ग्य तथा शान्तस्वभाव काशी के राजा अजातशत्रु 
का रोचक संवाद है। इसी अध्याय (चतुर्थ ब्राह्मण) में हमारा प्रथम बार याज्ञवल्क्य से 
साक्षात्कार होता है, जो अपनी दोनों भार्याओं-कात्यायनी तथा मैत्रेयी को-अपना धन 
विभक्त कर बन में जाते हैं, तथा मैत्रेयों के प्रति उनकी दिव्य दार्शनिक-सन्देश की वाणी 
हमें यहीं श्रवणगोचर होती है। तृतीय तथा चतुर्थ अध्यायों में जनक तथा याज्ञवल्क्य का 
आख्यान है। तृतीय में जनक की सभा में नाना ब्रह्मवादियों का याज्ञवल्क्य के हाथों 
परास्त तथा मौन होने के विशेष वर्णन हैं। तृतीय में इस प्रकार महाराज जनक वैदेह 
केवल तटस्थ श्रोता हैं, परन्तु चतुर्थ में वे स्वयं महर्षि से तत्वज्ञान सीखते हैं। इस 
अध्याय के पञ्चम ब्राह्मण में कात्यायनी तथा मैत्रेयी का आख्यान पुनः स्पष्टतः वर्णित 
है। पञ्चम अध्याय में नाना प्रकार के दार्शनिक विषयों का विवेचन है, जैसे- नीति- 
विषयक, सृष्टि-विषयक तथा परलोक-विषयक तथ्य। षष्ठ अध्याय में प्रवहण जैबलि 
तथा श्वेतकेतु आरुणेय का दार्शनिक संवाद है, जिसमें जैबलि ने पञ्चाग्नि-विद्या का 
विशद विवेचन किया है। याज्ञवल्क्य का तत्वज्ञान बड़ा ही विशद, प्रामाणिक तथा 
तर्कभूर्ण है उपनिषद्‌ युग के वे सर्वमान्‌ तत्वज्ञ थे, जिनके सामने ब्रह्मविद्‌ जनक भी 
नतमस्तक होकर तत्त्वज्ञान सीखने से पराङ्मुख नहीं होते। वे केवल सिद्धान्तवादी ही 
नहीं थे, प्रत्युत व्यवहार में तत्वज्ञान के उपदेशक थे और उनका यह उपदेश 
बृहदारण्यक की अध्यात्मशिक्षा का महत्त्वपूर्ण अंग है- 
“आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यो मैत्रेयि'' 
-(बृहदा. ४।५।६)। 
(१९) श्वेताश्चतर- यह उपनिषद्‌ तो शैवधर्म के गौरव-प्रतिपादन के लिए 
निर्मित प्रतीत होता है। द्वितीय अध्याय में योग का विशद प्राचीन विवेचन है। तृतीय 
से पंचम तक शैव तथा सांख्य सिद्धान्तों का प्रतिपादन है। अन्तिम अध्याय में गुरुभक्ति 
का तत्त्व वर्णित है। गुरुभक्ति देवभक्ति का ही रूप है (यस्य देवे परा भक्तिर्यथा देवे 
तथा गुरौ-६।२३)। भक्तितत्व का प्रथम प्रतिपादन इस उपनिषद्‌ की मुख्य विशेषता 
है। यह उस युग की रचना है जब सांख्य का वेदान्त से पृथक्करण नहीं हुआ था। दोनों 
के सिद्धान्त मिश्रित रूप से उपलब्ध होते हैं। औपनिषद सांख्य सेश्वर था इसलिए सांख्य 
का ईश्वर प्रधान के ऊपर आधिपत्य रखने वाला वर्णित है (६।१०); वेदान्त में अभी 
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माया का सिद्धान्त विकसित नहीं हुआ था। त्रिगुणों की साम्यावस्यारूपा प्रकृति (अजा) 
का विवेचन निःसन्देह है (४1५ = अजामेकां लोहित-कृष्ण शुक्लाम्‌), परन्तु अभी तक 
वह पूरा सांख्य-तत्व प्रतीत नहीं होता। क्षर, प्रधान, अक्षर आदि तत्त्वो का समावेश 
गीता ने यहीं से लिया (१॥१०) शिव पर मात्मतत्त्व के रूप में अनेकशः वर्णित हैं 
(अमृताक्षरं हरः १।१०)। इस प्रकार सांख्या तथा वेदान्त के उदयकाल के सिद्धान्तो की 
जानकारी के लिए यह उपनिषद्‌ महत्वपूर्ण है। 

१२. कौषीतकि-उपनिषद्‌- यह शाङ्खायन आरण्यक के चार अध्यायों में 
(तृतीय अ. से षष्ठ अ. तक) वर्णित है। यहाँ प्रज्ञा तथा प्राण की महत्ता का विशद 
विवेचन है। प्रज्ञा के द्वारा ही जीव नाना लोकों से होता हुआ ऊर्ध्वतम लोक ब्रहालोक 
की प्राप्ति करता है (प्रथम अ.) अनन्तर के अध्याय में कौषीतकि ऋषि प्राण की श्रेष्ठता 
का निरूपण करते हैं। प्राण को ही ब्रह्म मानने का उपदेश यहाँ दिया गया हैं। 
सन्ध्यावन्दन सम्बन्धी भी अनेक उपदेश हैं। तृतीय अ. में इन्द्र के पास राजा प्रतर्दन के 
उपदेशार्थ जाने का उल्लेख है। इन्द्र के उपदेश का मुख्यरूप है प्राण तथा प्रज्ञा की 
महत्ता। प्राण के द्वारा आयु की तथा प्रज्ञा द्वारा सत्य-संकल्प की प्राप्ति होती है। इन्द्र 
ने वह महनीय उपदेश दिया है जिसके जानने पर आत्मज्ञान की उपलब्धि होती है। 
इसका अन्तिम उपदेश है- 

एता भूतमात्राः प्रज्ञा मात्रास्वर्पिता: प्राणेऽर्पिताः। स एव प्राण एव प्रज्ञात्मा- 
ऽनन्तोऽजरोऽमृतो न साधुना कर्मणा भूयान्‌ भवति नो एवासाधुना कनीयान्‌ (५।८)॥ 

षष्ठ अध्याय में काशीराज अजातशत्रु एवं बालाकि का दार्शनिक संवाद ब्रह्मन्‌ 
के स्वरूप, ज्ञान तथा प्राप्ति के विषय में है। बृहदारण्यक उपनिषद्‌ के द्वितीय अध्याय 
में इसी राजा अजातशत्रु के द्वारा व्याख्यात ब्रह्मतत्त्व के साथ तुलना करने के लिए यह 
संवाद अपना महत्त्व रखता है। 

संहितोपनिषद्‌- यह उक्त उपनिषद्‌ से सम्बद्ध है। यज्ञ के आध्यात्मिक स्वरूप 
के वर्णन के प्रसंग में यहाँ अनेक आध्यात्मिक समीकरण दिये गये हैं। तत्तद्‌ ऋषियों 
के नाम भी निर्दिष्ट हैं। यह उपनिषद इन तथ्यों की जानकारी देने वाला महनीय उपनिषद्‌ 
है। इसमें (८।४) चार पुरुष निर्दिष्ट हैं-शारीर पुरुष (देहिक आत्मा जिसका अशरीर 
प्रज्ञात्मा ही रस है), छन्दः पुरुष (अक्षरसमाम्नाय रूप जिसका अकार ही रस है), वेद 
पुरुष (जिसके द्वारा वेद का ज्ञान होता है इसका ब्रह्म ही रस है); महापुरुष (संवत्सर 
रूप जिसका आदित्य ही रस है) इन चारों में एकत्व स्थापित है। जो अशरीर प्रज्ञात्मा 
है वही वह आदित्य है। दोनों को एक ही समझना चाहिए। इस तथ्य को पुष्टि में चित्र 
देवानामुदगादनीकं (ऋ. १।११५।१) मन्त्र प्रमाण रूप में उद्धृत किया गया है। यहीं 
दैवी तथा मानुषी-वीणा का भी परस्पर साम्य दिखलाया गया है (८।९)। इससे प्रतीत 
होता है कि उस आरण्यक काल में संगीत शाख की विशेष उन्नति हुई होगी। तभी तो 
इस देहरूपी दैवी वीणा के आधार पर मानुषी वीणा के निर्माण की कल्पना जागी होगी! 
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इस उपनिषद्‌ के अन्त में हवन का मुख्य तात्पर्य बतलाया गया है। यह हवन वाक में 
प्राण का हवन है तथा प्राण में वाक्‌ का हवन है (वाचि हि प्राणं जुहुमः, प्राणे वाचम्‌ 
८।११)। वीणा के विषय में ताण्डविन्द नामक आचार्य का कथन है कि जिस प्रकार 
अकुशल-वादक के द्वारा आरब्ध वीणा अपने समग्र अर्थ की साधना नहीं करती, उसी 
प्रकार अकुशल वक्ता के द्वारा आरब्ध वाक्‌ समस्त वागर्थ की साधना नहीं करती। 
कुशल वादक की दशा भिन्न होती है, उसी प्रकार वागर्थ की सिद्धि के लिए वक्ता को 
कुशल होना चाहिए। 

इस उपनिषद्‌ में नाना प्रकार की संहिताओं की कल्पना है जिसके अनुष्ठान से 
विभिन्न उपादेय फलों का वर्णन किया गया है। 

इस उपनिषद्‌ के चतुर्थ अध्याय में गार्ग्य बालाकि के आवास का वर्णन निर्दिष्ट 
है। इस प्रसङ्ग में उशीनर, मत्स्य कुरुपाञ्चाल, काशि-विदेह के नाम दिये गये हैं। इससे 
विदित होता है कि 'कौषीतकि उपनिषद्‌” का भौगोलिक क्षेत्र उत्तरी भारत ही था। काशी 
से इस उपनिषद्‌ का विशेष सम्बन्ध प्रतीत होता है, क्योंकि काशी के ही राजा (काश्य) 
अजातशत्रु से बालाकि ने ब्रह्म-विषयक प्रश्नों का उत्तर पूछा था। यही उपदेश 
बृहदारण्यक उपनिषद्‌ के द्वितीय अध्याय में भी निर्दिष्ट है। 

(१३) मैत्री या मैत्रायणी- उपनिषद्‌ - अपने विचित्र सिद्धान्तो के लिए सदा 
प्रख्यात रहेगा। इसमें सांख्य-दर्शन के तत्त्व, योग के षङङ्गों का (जो आगे चलकर 
पातञ्जल योग में अष्टाङ्ग रूप से विकसित होता है) तथा हठयोग के मन्त्र-सिद्धान्तों का 
वर्णन दर्शनों के विकास को समझने के लिए नितान्त उपादेय है। इस उपनिषद्‌ में सात 
प्रपाठक हैं। पूरा उपनिषद्‌ गद्यात्मक हैं, परन्तु स्थान-स्थान पर पद्‌ भी दिये गये हैं। अन्य 
उपनिषदों के भी नि:सन्दिग्ध संकेत तथा उद्धरण यहाँ मिलते हैं। यथा विद्वान्‌ पुण्य-पापे 
विधूय (मै. ६1१८ = मुण्डक ३।१।३), शब्दब्रह्मणि निष्णातः परं ब्रह्माधिगच्छति 
(मैं. ६।२२ = ब्रह्मबिन्दु उप. १७), यदापञ्चावतिष्ठन्ते (मैं. ६।३०= कठ ६1१०) 
सर्वमय एव (मै. ६।३०=बृहदा. १।५।३)। ईश तथा कठ के दो दो उद्धरण सप्तम 
ड में मिलते हैं। इसलिए यह त्रयोदश उपनिषदों में अपेक्षाकृत अर्वाचीन माना 
जाता है। 

(१४) महानारायणोपनिषद्‌ या याज्ञिक्युपनिषद्‌- सायण-भाष्य के साथ 
प्रकाशित तैत्तिरीय आरण्यक का दशम प्रपाठक और उनके पूर्ववर्ती भट्टभास्कर के भाष्य 
के साथ प्रकाशित उस ग्रन्थ का छटा प्रपाठक महानारायणोपनिषद्‌, याज्ञिक्युपनिषद्‌ या 
केवल नारयणौयोपनिषद्‌ के नाम से अभिहित है। इसके अनुवाकों की संख्या की 
विविधता का उल्लेख आरण्यक के प्रसंग में किया जा चुका है। पाठ की अनेकरूपता 
तथा वेदान्त, संन्यास, दुर्गा, नारायण, महादेव, दन्ति और गरुड़ आदि शब्दों के 
मिलने के कारण इसे बहुत प्राचीन नहीं माना जाता; फिर भी विंटरनित्स ने मैन्युपनिषद्‌ 
से इसे प्राचीन माना है। बौधायन-ूत्रों में इसका विवरण पाया जाता है, अतः यह 
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उपनिषद्‌ अधिक अर्वाचीन भी नहीं कहा जा सकता। इसमें नारायण का उल्लेख 
परमात्मतत्व के रूप में बहुश: किया गया है (उदा. द्रष्टव्य: ६४ अनुवाकवाले प्रपाठक 
के ११वें अनु. के १-५ मन्त्र); साथ ही स्नान, आचमन, होम आदि के लिए उपयुक्त 
मन्त्रों की सत्ता तथा अन्त में (अनुवाक ६४) तत्त्वज्ञानी के जीवन का यज्ञ के रूप में 
चित्रण (यथा, आत्मा यजमान है, श्रद्धा पत्नी है इत्यादि) है। इन्हीं तथ्यों के आधार पर 
इसका नाम नारायणीय या याज्ञिकी उपनिषद्‌ रखा गया है। इसमें आत्मतत्त्व का 
निरूपण विशद रूप में है। एक ही परम सत्ता है; वही सब कुछ है: (अनुवाक १०, 
मन्त्र २०)- 

यस्मात्परं नापरमस्ति किञ्चिद्यस्मान्नाणीयो न ज्यायोऽस्ति कश्चित्‌। 

वृक्ष इव स्तब्धो दिवि तिष्ठत्येकस्तेनेदं पूर्ण पुरुषेण सर्वम्‌।। 

इस प्रकार के निरूपणों के साथ ही उस परम-सत्ता के अभिव्यक्ति-स्वरूप अनेक 
देवों का उल्लेख है और उनसे प्रेरणा प्रदान करने की याचना की गई है, मेधार्थ प्रार्थना 
है, पापनिवृत्ति के लिए त्रिसुपर्ण मन्त्र दिये गये हैं, पुण्य-कर्म की प्रशंसा की गई है- 

“यथा वृक्षस्य संपुष्पितस्य दूराद्‌ गन्धो वात्येवं 
पुण्यस्य कर्मणो दूराद्‌ गन्धो वाति''- (अनु.९)। 

सत्य, तपस्‌, दम, शम, दान, धर्म, प्रजनन, अग्नि, अग्निहोत्र, यज्ञ, 
मानसोपासना इत्यादि का वर्णन बहुत ही प्रभावोत्पादक है। उदाहरणार्थ सत्य का वर्णन 
देखिए। (अनुवाक ६३।२)- 

सत्येन वायुरावाति सत्येनादित्यो रोचते दिवि। 
सत्यं वाचः प्रतिष्ठा सत्ये सर्वं प्रतिष्ठितम्‌ ।। 
तस्मात्‌ सत्यं परमं वदन्ति। 

(१५) बाष्कलमन्त्रोपनिषद्‌ - यह उन चार नव-प्राप्त उपनिषदों में से अन्यतम 
हैं, जो केवल पारसी, लैटिन, जर्मन अनुवादों से हमारे स्मृति-पटल पर थे और अब 
जिनकी केवल एक-एक पाण्डुलिपि आड्यार लाइब्रेरी में प्राप्त है। इनका प्रकाशन तीन 
बार हुआ हैं- (१) मद्रास से, (२) डा. बेल्वेल्कर द्वारा और (३) अष्टादश उपनिषद्‌ 
के अन्तर्गत वैदिक-संशोधन-मण्डल, पूना से। यह ऋग्वेद की उस बाष्कल शाखा के 
अन्तर्गत है जो अब अप्राप्य है। इसमें कुल २५ मन्त्र हैं, आत्म-तत्त्व ही प्रतिपाद्य विषय 
है। दो-तीन मन्त्रों के उद्धरण से इसकी शैली और भावों को अभिव्यक्त किया जा सकता 
है- 

अहं वेदानामुत यज्ञानामहं छन्दसामविदं रयीणाम्‌। 

अहं पचामि सरसः परस्य यदि देतीव सरिरस्य मध्ये।। ९४।। 

अहं चरामि भुवनस्य मध्ये पुनरुच्चावच व्यश्नुवानः। 

यो मां वेद निहितं गुहा चित्‌ स इदित्था बोभबीदाशयब्यै।। ९८।। 
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अहमस्मि जरिता सर्वतोमुखः पर्यारणः परमेष्ठी नृचक्षाः। 

अहं विष्वङ्ङहमस्मि प्रसात्वानहमेकोऽस्मि यदिदं नुकिञ्च।। २५।। 

(१६) छागलेयोपनिषद्‌- बाष्कलमन्त्रोपनिषद्‌ की भाँति इसकी भी केवल एक 
ही पाण्डुलिपि आडयार लाइब्रेरी में प्राप्त है। इसका प्रकाशन भी उसके साथ उपर्युक्त 
तीन स्थानों से हुआ है। बहुत ही छोटा उपनिषद्‌ (केवल ६ अनुच्छेद या पैराग्राफ वाला) 
है। इसके अन्त में एक बार छागलेय नाम आया है। सरस्वती के तट पर ऋषियों के 
सत्र का उल्लेख है। उन्होंने कवष ऐलूष की निन्दा “दास्या: पुत्र” कहकर की! कवष 
ऐलूष ने पास के ही आत्रेय के शव की ओर संकेत करके पूछा कि जिस आत्रेय ने 
शुनकों के सत्र में अच्छावाक के रूप में महान्‌ यज्ञीय कार्य किये थे, उनका वह सब 
ज्ञान क्या हुआ? ऋषि बता न सके। उन्होंने कवष ऐलूष से प्रार्थना की कि हमें उपनीत 
करके वह ज्ञान बतावें। कवष एलूष ने उन्हें कुरुक्षेत्र में बालिशों (एतन्नामक ऋषियों) 
के पास भेजा। वहाँ वे वर्ष भर रहे और तदनन्तर बालिशों ने उन्हें रथ के दृष्टान्त द्वारा 
उपदेश दिया, जिसका सार है:- 

यथैतत्कूबरस्तक्ष्णायोस्ज्ञितो नेङ्गते मनाक्‌। 
परित्यक्तोऽयमात्मना तद्दद्देदे विरोचते।। 

(१७) आर्षेयोपनिषद्‌- यह भी उपर्युक्त दो उपनिषदों के समान एकमात्र 
पाण्डुलिपि से ज्ञात एवं प्रकाशित है। इसमें भी केवल अनुच्छेद या पैराग्राफ हैं। ऋषियों 
का ब्रह्मोद्य (ब्रह्मविचार) परस्पर विमर्श द्वारा वर्णित है। विश्वामित्र, जमदग्नि, भारद्वाज, 
गौतम, वसिष्ठ प्रमुख ऋषि हैं। इन ऋषियों के विचारविमर्श का विवरण देने से ही 
इसका नाम आषेंय (ऋषि-सम्बद्ध) प्रतीत होता है। 

(१८) शौनकोपनिषद्‌ - उपर्युक्त तीन उपनिषदों को ही श्रेणी में शौनकोपनिषदू 
आङ्यार लाइब्रेरी की एकमात्र पाण्डुलिपि से ज्ञात एवं प्रकाशित है। इसके अन्त में 
उपदेष्टा के रूप में शौनक का उल्लेख है, इसी से इसका नाम “शौनकोपनिषद्‌” है। 
असुरों पर देवों की विजय एवं इन्द्र के महत्त्व-वर्णन के साथ ही छन्दों का भी उल्लेख 
करते हुए एकाक्षर ॐ की उपासना करने का उपदेश दिया गया है। 

प्रचीन उपनिषदों का यह विश्लेषण उनके महत्त्व तथा उपदेश की दिशा बतलाने 
में पर्याप्त माना जा सकता है। उपनिषदों के तत्त्वज्ञान तथा कर्तव्यशास्र का प्रभाव 
भारतीय दर्शन पर पूर्णरूप से विद्यमान है। उपनिषद्‌ वेदों के तत्त्व तथा रहस्य प्रतिपादन 
के कारण सचमुच ही “वेदान्त' है 

७ 


१. उपनिषदों के तत्त्वज्ञान के लिए द्रष्टष्य बलदेवउपाध्याय-भारती दर्शन (नवीन द्वितीय सं., १९७९ ई.), 
पृष्ठ ३६-४८। 


२५६ वैदिक साहित्य 


वेद का साहित्यक चमत्कार 


वैदिक ऋषि मनोभिलषित भावों को थोड़े से चुने सुबोध शब्दों में सीधे तौर से 
कह डालने की क्षमता रखता है, परन्तु समय-समय पर वह अपने भावों की तीव्रता 
की अभिव्यक्ति के हेतु अलंकारो के विधान करने से भी पराडूमुख नहीं होता।अलंकारों 
की रानी उपमादेवी का नितान्त भव्य, मनोरम तथा हृदयावर्जक रूप हमें इन मंत्रों में 
देखने को मिलता है। तथ्य तो यह है कि उपमा का काव्य-संसार में प्रथम अवतार उतना 
ही प्राचीन है जितना स्वयं कविता का आविर्भाव। आनन्द से सिक्त-हृदय कवि की वाणी 
उपमा के द्वारा अपने को विभूषित करने में कोमल उल्लास तथा मधुमय आनन्द का 
बोध करती है। अपनी अनुभूतियों में तीव्रता लाने के लिए तथा उन्हें सरलतापूर्वक 
पाठक के हृदय तक पहुँचा देने के निमित्त कवि की वाणी जिन अन्तरङ्ग मधुमय कोमल 
साधनों का उपयोग किया करती है- अलङ्कार उन्हीं का अन्यतम रूप है। हम ऐसे 
काव्ययुग की कल्पना नहीं कर सकते जिसमें भावभङ्गी में कोमल विलास के संचार के 
हेतु कवि किसी न किसी प्रकार के साम्यविधान का आश्रय नहीं लेता। वैदिक मंत्रों में 
इसीलिए अलङ्गारों के, विशेषतः औपम्यगर्भ अलङ्गारों के, विधान पर आलोचक को 
आश्चर्य होना कोई बात नहीं है। 

वेद के यूक्तों में नाना देवताओं से यज्ञ में पधारने के लिए, भौतिक 
सौख्यसम्पादन के निमित्त तथा आध्यात्मिक अंतदृष्टि उन्मिषित करने के हेतु नाना प्रकार 
के छन्दो में स्तुति की गई है। उनके रूपों का भव्य वर्णन कवि की कला का विलास 
है, तो उनके भीतर सुकुमार प्रार्थना के अवसर पर कोमल भावों तथा हार्दिक भावनाओं 
की रुचिर अभिव्यन्जना है। उषा-विषयक मन्त्रं से सौन्दर्य भावना का आधिक्य है, तो 
इन्द्रविषयक मन्त्रों में तेजस्विता का प्राचुर्य है। अग्नि के रूप वर्णन में यदि स्वाभावोक्ति 
का आश्रय है, तो वरुण की स्तुति के अवसर पर हृदयगत कोमल भावों की मधुर 
अभिव्यक्ति है। इस प्रकार वेद के मन्त्रों में काव्यगत गुणों का पर्याप्त दर्शन होना काव्य- 
जगत्‌ की कोई आकस्मिक घटना नहीं है। तन्मयता तथा अनन्यता का यह विशद 
परिचायक चिन्ह है भावों की सरल सहज अभिव्यक्ति। निःसन्देह वेदों में इसका विशाल 
साम्राज्य है। 
(क) रसविधान 

ऋगवेद के मन्त्रं में अनेक रसों का मुग्धकारी संविधानक हमारे प्रमोद का प्रधान 


आकर्षण है। वैदिक ऋषि के मनोगत भावों का सरल निदर्शन इन मन्त्रं में उपलब्ध है! 
फलतः यहाँ रसों का संकेत स्वाभाविक है। इन्द्र की स्तुति में वीर रस की अभिव्यन्जना 
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अपने भव्य रुप से उपस्थित होती है। दाशराज्ञ-सूक्त में वसिष्ठ ने राजा दिवोदास तथा 
उनके प्रतिपक्षियों से संघर्ष का सुन्दर वर्णन प्रस्तुत किया है। 

गृत्समद ऋषि ने इन्द्र की अनेक स्तुतियो में इन्द्र की वीरता का विशद संकेत 
किया है (२।१२।९)- 

यस्मान्न ऋते विजयन्ते जनासो यं युध्यमाना अवसे हवन्ते। 
यो विश्वस्य प्रतिमानं बभूव यो अच्युतच्छुत्‌ स जनास इन्द्रः।। 

इन्द्र के बिना मनुष्य विजय नहीं प्राप्त कर सकता। योद्धा लोग अपनी रक्षा के 
निमित्त उसे पुकारते है। वह इस विश्व में श्रेष्ठतम है। वह च्युत न होनेवाले लोगों को 
च्युत कर देता है, क्योंकि वह शौर्य तथा वीर्य का प्रतीक है! 

ऋग्वेद के अनेक सूक्तो में शृंगार रस की भी सुन्दर भावना का रोचक उल्लेख 
मिलता है, १०।९५ सूक्त में उर्वशी और पुरुरवा के प्रणय-प्रसंग में विरहखिन्न पुरुरवा 
की उक्तियों में विप्रलम्भ शृंगार का अच्छा संकेत हमें मिलता है। उर्वशी के विरह में 
पुरुरवा कह रहा है। (१०।९५।३)- 

इषुर्न श्रिय इषुधेरसना गोषाः शतसा न रहिः। 
अवीरे क्रतौ वि दविदयुतन्नोरा न मायुं चितयन्त थुनयः।। 

हे उर्वशी, मेरा बाण तरकश से फेंके जाने में असमर्थ होकर लक्ष्मी की प्राप्ति 
में समर्थ नहीं होता। इसलिए वेगवान्‌ होकर मैं शत्रुओं की गायों का भोक्ता नहीं हो पाता। 
यज्ञकर्म में या शक्तिमय कार्य के सम्पादन में मैं प्रकाशशील नहीं होता। मेरे योद्धा 
विस्तीर्ण संग्राम में मेरे सिंहनाद को नहीं सुन पाते। 

श्रृंगार के आभास का संकेत यम-यमी सूक्त (१०।१०) में भी उपलब्ध होता है, 
जहाँ यमी अपने भ्राता यम से प्रणय-याञ्चा करती है और यम उसके प्रलोभनों से अपने 
को बचाता है। 
(ख) अलंकार-विधान 

ऋग्वेद की कविता अलंकारों की छटा से भी चमत्कारमयी बन गई है। ये 
अलंकार स्वतः आविर्भूत अलंकार है, जो कवि के कथन को प्रभावशाली बनाने में, 
प्रतिपाद्य विषय का रोचक चित्र प्रस्तुत करने में एवं हृदय में भावों को आवर्जित करने 
में सर्वथा समर्थ है। रुपक वेद का एक प्रशंसनीय बहुल-प्रयुक्त अलंकार हैं। वेद को 
शैली ही रुपकमयी है। सुन्दर उपमाओं का एक रमणीय सन्तान ऋग्वेद के मन्त्रं में 
उल्लसित होता है। अन्य अलंकारों के अतिशयोक्ति, व्यतिरेक, समासोक्ति आदि अनेक 
अलंकारों के भी दर्शन यहाँ हमें मिलते है। 
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उपमा ऋग्वेदिय कवि का बहुत प्यारा अलंकार है जिसकी लड़ी पर लड़ी बड़ी 
चारुता के साथ विन्यस्त की गई है (ऋग्‌० १।१२४।७)- 
अभ्रातेव पुंस एति प्रतीची गर्तारुगिव सनये धनानाम्‌ । 
जायेव पत्य उशती सुवासा उषा हस्रैव निरिणीते अप्सः ।। 


उषा कभी भ्रातृहीन भगिनी के समान अपने दायभाग को लेने के लिए 
पितृस्थानीय सूर्य के पास आती है, तो कभी वह सुन्दर वस्न पहन कर पति की अपने 
प्रेमपाश में बाँधने के लिए मचलने वाली सुन्दरी के समान पति के सामने अपने. सुन्दर 
रुप को प्रकट करती है। 

वैदिक कवि उपमान के चयन के लिए अपने आस-पास के पशु जीवन को 
आधार बनाता है। सायंकाल गोचर-भूमि से घर लौटने वाली गायों का दृश्य उसे इतना 
प्यारा है कि उसे वह तुलना के लिए प्रस्तुत करने से कभी नहीं चूकता। 

इन्द्र की स्तुति (१।३२) के अवसर पर आङ्गिरस हिरण्यस्तूप ऋषि की यह उक्ति 
है कि त्वष्टा के द्वारा निर्मित स्वरयुक्त वज्र के द्वारा जब इन्द्र ने पर्वत में आश्रय लेकर 
निवास करनेवाले वृत्र को मारा, तब रंभाती हुई धेनुओं के समान जल जोरों से बहता 
हुआ समुद्र की ओर चल निकला- (१।३२।२)। 

अहन्नहिं पर्वते शिश्रियाणं त्वष्टास्मै वज्रं स्वयं ततक्ष। 
वाश्रा इव धेनवः स्यन्दमाना अञ्जः समुद्रमव जग्मुरापः ।। 

यहाँ “वाश्रा धेनवः' की उपमा से सायंकाल चारागाहों से लौटने वाली, अपने 
बछड़ों के लिए उतावली से जोरो से रंभाती हुई और दौड़ती हुई गायों का मनोरम दृश्य 
नेत्रों के सामने झूलने लगता है। जोरों से बहने वाले, रोर शोर करने वाले, बहुत दिनों 
तक रुके रहने के बाद प्रवाहित होने वाले जल के लिए इससे अधिक सुन्दर उपमा का 
विधान नहीं हो सकता। 

हृदयवृत्तियों की मार्मिक अभिव्यक्ति के लिए वरुणसूक्तों का अनुशीलन विशेष 
सहायक सिद्ध होगा। महर्षि वसिष्ठ ने एक नितान्त भावप्रवण सूक्त (ऋग्वेद ७।८६) 
में अपने आराध्यदेव वरुण के प्रति अपना कोमल उद्गार प्रकट किया। वे सुन्दर शब्दों 
में कह रहे हैं कि मैं स्वयं अपने आप पूछ रहा हूँ कि कब मैं वरुण के साथ मैत्रीसूत् 
में बँध जाऊँगा? क्रोधरहित होकर वरुण प्रसन्नचित से क्या मेरे द्वारा दी गई हवि को 
ग्रहण करेंगे? कब मैं प्रसन्न-मानस होकर उनकी दया को देखूँगा (ऋगू ७।८६।२)- 


उत स्वया तन्वा सं वदे तत्‌ कदा ऱ्वन्तर्वरुणे भुवानि। 
किं में हव्यमहणानो जुषेत कदा मृडीकं सुमना अभिख्यम्‌ ।। 


/ 
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जब विद्वानों की मीमांसा से उसे वरुण के कोप का पता चलता है तब वह कह 
उठता है कि हे देव, पितरों के द्वारा किये गये द्रोहों को दूर कर दीजिए और उन द्रोहों 
तथा विरोधों को भी दूर हटाइए जिन्हें हमने अपने शरीर से स्वयं किया है। जिस प्रकार 
पशु को चुराने वाले चोर को तथा बछड़े को रस्सी से लोग छुड़ा देते है, उसी प्रकार 
आप भी अपराध की रस्सी में बँधे वसिष्ठ को भी मुक्त कीजिए (ऋग्‌ ७८६1५) । 
अव दुग्घानि पित्र्या सृजा नोऽव या वयं चकृमा तनूभिः। 
अव राजन्‌ पशुतृणं न तायुं सृजा वत्सं न दाम्नो वसिष्ठा ।। 
नप्रता तथा दीनता, अपराध-स्वीकृति तथा आत्म समर्पण की भव्य भावनाओं से 
मंडित यह सूक्त वैष्णव भक्तों की उस वाणी की सुध दिलाता है। जिसमें उन्होंने अपने 
को हजारों अपराधों का भाजन बताकर भगवान से आत्म सात्‌ करने की याचना की है। 
सूर्य के उदय का दृश्य कवियों को बहुत ही प्यारा है जिसका वर्णन अनेक 
अलंकारों के सहारे किया गया है। एक कवि कहता है। कि सूर्य के उदय होने पर उसकी 
किरणें अन्धकार को उसी प्रकार दूर कर देती है। जैसे कोई व्यक्ति किसी चर्म को पानी 
के भीतर रख देता है। (४।१३।४)- 
दविध्वतो रश्मयः सूर्यस्य चर्मेवावाधुस्तमो अण्स्वन्तः। 
रुपको की भी बहुलता ऋ्वेदीय मन्त्र में उपलब्ध होती है। सूर्य आकाश का 
सुनहला मणि है। (दिवो रुक्म उरुचक्षा उदेति-७।६३।४)। सूर्य वह रंगीन पत्थर 
है जो आकाश में स्थापित है (मध्ये दिवो निहितः पृश्निरश्मा- ५।४७।३)। “अग्नि 
अपनी प्रभा से आकाश को छू रहा है' स्पष्ट ही अतिशयोक्ति का सूचक मन्त्र है 
(घृतप्रतीको बृहता दिवि स्पृशा-५। १। १)। ऋग्वेद में अतिशयोक्ति का उदाहरण 
वह प्रख्यात मन्त्र है जिसमें यज्ञ की (सायण के अनुसार) अथवा शब्द की (पतजंलि 
के अनुसार) अथवा काव्य कि (राजशेखर के अनुसार) भव्य स्तुति की गयी है 
(४1५८1३) 
चत्वारि शृंगा त्रयोऽस्य पादा दवे शीर्षे सप्त हस्तासो अस्य। 
त्रिधा बद्धो वृषभो रोरवीति महो देवो मर्त्या आ विवेश।। 
दूसरा उदाहरण है वह प्रसिद्ध मन्त्र जो द्वैतवाद की मूल वैदिक भित्ति है 
(१।१६४।२०)। 
द्वा सुवर्णा सयुजा सखाया समानं वृक्षं परिषस्वजाते। 
तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्वत्यनश्नन्नन्यो अभिचाकशीति।। 


सुन्दर पंखवाले, सदा साथ रहने वाले, समान ख्याति रखने वाले दो भिन्न पक्षी 
एक ही वृक्ष पर आश्रय लेते हैं, जिसमें से एक स्वादु मीठे फल को खाता है और दूसरा 
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बिना खाये हुए ही विराजमान हैं। यहाँ पक्षीद्वयरुपी उपमान के द्वारा जीवात्मा तथा 
परमात्मा रूप उपमेय का सर्वथा निगरण होने से अतिशयोक्ति है, उत्तरार्घ में दोनों 
पक्षियों के स्वभाव में विभिन्नता के कारण “व्यतिरेक' अलंकार का भी गूढ़ संकेत है। 
व्यतिरेक का एक अन्य सुन्दर उदाहरण है ऋतचक्र का वर्णन, जो सामान्य चक्र से भिन्न 
दिखलाया गया है- 'द्रादशारं न हि तज्जराय वर्वर्ति चक्रं परि द्यामृतस्य’ (ऋग्‌० 
१।१६४।११)। 
उपनिषदों में भी अनेक सुन्दर अलंकारो के दृष्टान्त मिलते है। शरीर रथ का रुपक 
` कठोपनिषद्‌ में (१।३।३) नितान्त विख्यात है। ऋतुवर्णन के भी सुन्दर मन्त्र ऋग्वेद में 
मिलते है। पर्जन्यसूक्त (५।८३) में वर्षा का बड़ा ही नैसर्गिक वर्णन है। मण्डूक-सूक्त 
(७।१०३) भी वर्षा के समय का एक रमणीय दृश्य प्रस्तुत करता है, जब एक मेढक 
की आवाज सुनकर दूसरा मेढक अपनी टर्टर की आवाज लगाता है। यह ध्वनि गुरु के 
वचन को सुनकर वेदध्वनि करनेवाले शिष्यों की पाठयध्वनि के समान प्रतीत होती है 
(“वेद पढ़ै जनु बढु समुदाई'- तुलसीदास)! 
यदेषामन्यो अन्यस्य वाचं शाक्तस्येव वदति शिक्षमाणः। 
सर्व तदेषां समृधेव पर्व यत्‌ सुवाचो वदथनाध्यप्सु।। ५।। 
हा प्रकार वेदों में अलंकारों की भी प्रभा आलोचकों के दृष्टि बलात्‌ आकृष्ट 
करती है। | 


सौन्दर्य की कल्पना 


उषादेवी के विषय में उपलब्ध सूक्तो का अनुशीलन हमें इसी निष्कर्ष पर पहुँचाता 
है कि वे काव्य की दृष्टि से नितान्त सरस, सहज तथा भव्यभावनामण्डित हैं। प्रात: 
काल अरुणिमा से मण्डित, सुवर्णच्छटा से विच्छुरित प्राची-नभोमण्डल पर दृष्टिपात 
करते समय किस भावुक के हृदय में सौन्दर्य की भावना का उदय नहीं होता? वैदिक 
ऋषि उसे अपनी प्रेम भरी दृष्टि से देखता है और उसकी दिव्य छटा पर रीझ उठता है। 
उषा मानवी के रुप में कवि हृदय के नितान्त पास आती है। यदि उषा केवल महान तथा 
स्वर्ग की अधिकारिणी-मात्र होती, तो इस विश्व से परे ऊर्ध्वलोक में अपनी दिव्य छवि 
छहराती रहती, मानव जगत से ऊपर उठकर अपनी भव्य सुन्दरता से मण्डित होकर 
अपने में ही पुझीभूत बनी रहती, तो हमारे हृदय में केवल कौतुक या विस्मय जाग्रत 
होता, घनिष्टता नहीं। जब हमारी भावना का प्रसार इतना विस्तृत तथा व्यापक हो जाता 
है कि हम अपनी पृथक सत्ता का सर्वथा निर्मूलन कर प्रकृतिक सत्ता के भीतर नरसत्ता 
का सद्य: अनुभव करने लगते है, तब अनन्यता की भावना जन्म लेती है। इसका फल 
यह होता है कि कवि उषा को कभी कुमारी के रुप में, कभी गृहणी के रुप में और कभी 


) 
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माता के रुप में देखता है,वाह्य सौन्दर्य के भीतर कवि आन्तर सौन्दर्य का अनुभव करता 
है। उषा केवल वाह्य सौन्दर्य की प्रतिमा न होकर कवि के लिए आन्तरिक सुषमा का 
भी प्रतीक बन जाती है। 

कवि की दृष्टि उषा के रम्य रूप पर पड़ती है और वह एक सुन्दर मानवी के रूप 
में देखकर प्रसन्न हो उठता है। वह कहता है- हे प्रकाशवती उषा, तुम कमनीय कन्या 
की भाँति अत्यन्त आकर्षणमयी बनकर अभिमत फलदाता सूर्य के निकट जाती हो तथा 
उनके सम्मुख स्मितवदना युवती की भांति अपने वक्ष को आवरण रहित करती हो 
(ऋक्‌० १।१२३।१०) 
कन्येव तन्वा शाशदानां एषि देवि देवमियक्षमाणम्‌ । 
संस्मयमाना युवतिः पुरस्तादाविर्वक्षांसि कृणुषे विभाती ।। 
यहाँ कवि की मानवीकरण की भावना अत्यन्त प्रबल हो उठती है। यहां उषा के 
कुमारी रूप की कल्पना है। स्मितवदना सुन्दर रूप को प्रकट करने वाली युवती कन्या 
की कल्पना सूर्य के पास प्रणय-मिलन की भावना से जाने वाली उषा के ऊपर कितनी 
संयुक्तिक तथा सरस है। 
उषा के ऊपर की गयी अन्य कल्पना के भीतर भी उतना ही औचित्य दृष्टिगोचर 
हो रहा है। वह अपने प्रकाश द्वारा संसार को उसी प्रकार संस्कृत करती है, जिस प्रकार 
योद्धा अपने शख्नों को घिसकर उनका संस्कार करता है (ऋक० ६।६४।३)- 
अपेजते शूरो अस्तेव शत्रून्‌ बाधते तमो अजिरा न वोल्हा । 
उषा अपने प्रकाश को उसी प्रकार फैलाती है जिस प्रकार ग्वाला चारागाह में 
गौवों को फैला देता है, अथवा नदी अपने जल को विस्तृत करती है। (१।९२।१२)- 
पशून्न चित्रा सुभगा प्रथाना सिन्धुर्न क्षोद उर्विया व्यश्चैत। 
उषा का नित्य-प्रति उदित होना उसके अमरत्व की पताका है (३।६।३)- 
उषः प्रतीची भुवनानि विश्वोर्ध्वा तिष्ठयमृतस्य केतुः। 
उषा का नित्य-प्रति एकाकार रूप से आना कवि की दृष्टि में चक्र के आवर्तन 
के समान है। जिस प्रकार चक्र सदा आवर्तित होता रहता है, उसी प्रकार उषा भी अपना 
आवर्तन किया करती है (३।६।३)- 
समानामर्थ चरणीयमाना चक्रमिव नव्यस्यावर्वृत्स्व। 
इन उदाहरणों में उपमा का विधान उषा की रूपभावना को तीव्र बनाने के लिए 
बड़े ही उचित ढंग से प्रयुक्त किया गया है। 
उषा-विषयक मन्त्रों के अनुशीलन से हम वैदिक ऋषियों के प्रकृति के प्रति उदात्त 
भावना को भी भली-भांति समझ सकते हैं प्रकृति का चित्रण दो प्रकार से होता है- 
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(१) अनावृत वर्णन- अर्थात्‌ प्रकृति का स्वतः आलम्बनत्वेन वर्णन, जहां 
प्रकृति की नैसर्गिक माधुरी कवि-हृदय को आकृष्ट करती है और अपने आनन्द से कवि 
मानस को सिक्त करती है। 

(२) अलंकृत वर्णन-जहाँ प्रकृति तथा उसके व्यापारों का मानवीय करण किया 
गया है। प्रकृति निश्वेष्ट न होकर चेतन प्राणी के समान नाना व्यापारों का सम्पादन करती 
है। वह कभी स्मितवदना सुन्दरी के समान दर्शकों का हृदय आकृष्ट करती है, तो कभी 
उम्र रुप भीषण जन्तु के समान हमारे हृदय में भय तथा क्षोभ उत्पन्न करती है। 

वैदिक कवि की इस द्विविधि भावना का स्फुट निदर्शन हमें मिलता है उषा- 
सम्बन्धी भावनाओं में। प्राची क्षितिज पर सुवर्ण के समान अरुण छटा छिटकाने वाली 
उषा का साक्षात्कार करते समय कवि का हृदय इस कोमल चित्र में रम जाता है और 
वह उल्लासमयी भाषा में पुकार उठता है (३।६१।२)- 

उषो देव्यमर्त्या विभाहि चन्द्ररथा सूनृता ईरयन्ती। 
आ त्वा वहन्तु सुयमासो अश्वाः हिरण्यवर्णा पृथुपाजसो ये ।। 

हे प्रकाशमयी उषा, तुम सोने के रथ पर चढ़कर अमरणशील बनकर चमको। 
तुम्हारे उदय के समय पक्षिगण सुन्दर रसमय वाणी का उच्चारण करते है। सुन्दर 
शिक्षित पृथु बल से सम्पन्न धोड़े सुवर्ण वर्णवाली तुम्हें वहन करें। . 

अलंकृत वर्णन के अवसर पर उषा से सम्बद्ध रूप तथा व्यापारों पर मानवीय रूप 
और व्यापारं का बड़ा ही हृदयरञ्जक आरोप किया गया है। एक स्थल पर कवि उषा 
की रुपमाधुरी का वर्णन करते समय शोभनवस्ना युवती के साथ उसकी तुलना करता 
है (क्रक० १।१२४।७) 

जायेव पत्य उशती सुवासा उषा हस्रेव निरिणीते अप्सः । 

यहाँ कवि नारी के कोमल हृदय को स्पर्श कर रहा है। पति के सामने कौन सुन्दरी 
अपने हृदय के उल्लास तथा मन की वासना को गुप्त रख सकती है? और कौन ऐसी 
स्री होगी जो पति के सामने अपने सुन्दरतम्‌ सज्जा-सम्पन्न रुप को प्रकट करना नहीं 
चाहती ? अपने पतिभूत सूर्य का अनुगमन करने वाली उषा के आचरण में कवि साध्वी 
सती के आचरण की स्फुट अभिव्यक्ति पाता है (७।७६।३) । एक स्थान पर कवि भय 
से शंकित होकर कह उठता है कि कहीं उषा के सुकुमार शरीर को सूर्य की तीक्ष्ण 
किरणें संतप्त न कर दें, जिस प्रकार राजा चोर को या शत्रु को संतप्त करता है 
(५।७९।९) 


नेत त्वा स्तेनं यथा रिपुं तपाति सूरो अर्चिषा। सुजाते अश्वसूनृते ।। 


) 
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अन्यत्र रंगमंच के ऊपर अपना उल्लासमय नृत्य दिखलाने वाली नर्तकी की 
समता कवि प्रातःकाल प्राची क्षितिज के रंगमंच पर अपने शरीर को विशद रूप से 
दिखलाने वाली उषा के साथ करता हुआ अपनी कला प्रियता का परिचय देता है । 
(१।९२।४) 

अधि पेशांसि वपते नृतूरिवापोर्णुते वक्ष उस्रेव बर्जहम्‌ ।। 

महाकवि कालिदास ने अपने काव्यों में प्रकृति के द्विविध रूप की भव्य झाँकी 
प्रस्तुत की है। 'ऋतु-संहार” में प्रकृति अपने अनावृत रुप में पाठकों के सामने अपनी 
रमणीय छवि दिखलाती है, तो मेघदूत में वह अलंकारों की सजावट से चमत्कृत तथा 
कोमल हार्दिक भावभङ्गियो से स्निग्ध रमणी के रुप में आकर प्रस्तुत होती है। कालिदास 
का यह प्रकृति चित्रण ऋग्वेदिय मंजुल धारा के ही अन्तर्गत है। 


(२) वैदिक आख्यान 


संहिताओं के अध्ययन से इतिहास तथा आख्यान की सत्ता का प्रमाण हमें वैदिक 
युग में उपलब्ध होता है। प्राचीन अन्यो में इतिहास-पुराण के एक साथ और पृथक-पृथक 
उल्लेख पाये जाते है। अथर्व वेद में इतिहास-पुराण का निर्देश मौखिक साहित्य के रुप 
में न होकर लिखित ग्रन्थों के रूप में किया गया मिलता है। छाग्न्दोग्य-उपनिषद्‌ (७1१) 
में इतिहास पुराण अध्ययन-अध्यापन का मुख्य विषय बतलाया गया है। कौटिल्य 
(तृतीय शती वि०पू०) ने इतिहास के अन्तर्गत इन विषयों की गणना की है- पुराण 
(प्राचीन आख्यान), इतिवृत्त (इतिहास), आख्यायिका (कहानियाँ), उदाहरण, 
धर्मशा्न और अर्थशास्त्र, जिनका श्रवण अपराहण में राजा को अपने ज्ञान-वर्धन के 
लिए अवश्यमेव करना चाहिये। इतिहास की यह परिवृंहित कल्पना अवान्तर काल से 
सम्बन्ध रखती है, प्राचीनकाल में भी इस प्रकार के साहित्य की स्थिति अवश्यमेव 
विद्यमान थी। 


वेदों की व्याख्या-प्रणाली का अन्यतम प्रकार 'ऐतिहासिको' का भी था, जिसका 
उल्लेख यास्क ने निरुक्त में अनेकशः किया है। 'वृत्र' की व्याख्या में ऐतिहासिकों का 
कहना था कि यह त्वाष्ट्र असुर की संज्ञा है। इस प्रकार इन व्याख्याकारों की सम्मति में 
वेदों में अनेक महत्वपूर्ण आख्यान विद्यमान है। ऋग्वेद में आख्यानों की संख्या कम 
नहीं है। इनमें से कुछ आख्यान तो वैयक्तिक देवता के विषय में है और कुछ आख्यान 
किसी सामूहिक घटना को लक्ष्य कर प्रवृत्त होते हैं। तथ्य यह है कि आख्यानों के मूल 
रुप की अभिव्यक्ति ऋग्वेद के मन्त्रो में मिलती है। अनन्तर युगों में ही आख्यान 
परिस्थिति के परिवर्तन से अथवा नवीन युग की नवीन कल्पना के प्रभाव से परिवर्तित 
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और परिवृहित होकर विकसित दृष्टिगोचर होता है। इस प्रकार ऋग्वेद के अनेक 
आख्यान ब्राह्मणों में, उपनिषदों में, सूत्र ग्रन्थों में, रामायण महाभारत में तथा विभिन्न 
पुराणों में अपनी घटनाओं की स्थिति के विषय में विशेष रूप से विकसित और 
परिवर्तित उपलब्ध होते हैं। इस विकास के ऊपर तत्तत्‌ युग की धार्मिक और सामाजिक 
परिस्थितियों का प्रभाव स्पष्ट रूप से अकिंत दृष्टिगोचर होता है। मूल के सरल आख्यान 
पिछले ग्रन्थों में अनेक विस्तृत घटनाओं से मण्डित होने से विषम तथा मिश्रित रुप में 
हमें उपलब्ध होते है। ऋग्वेद में इन्द्र तथा अश्विन्‌ के विषय में भी अनेक आख्यान 
मिलते हैं, जिनमें इन देवों की वीरता, पराक्रम तथा उपकार की भावना को स्पष्ट अंकित 
किया गया है। ऋग्वेद के भीतर ३० आख्यानों का स्पष्ट निर्देश किया गया है, जिनमें 
से कतिपय प्रख्यात आख्यानों की महत्त्वपूर्ण सूची यह है- शुनःशेष (१२४), अगस्त्य 
और लोपामुद्रा (१॥१७९), गृत्समद (२।१२), वसिष्ठ और विश्वामित्र (३५३, 
७।३३ आदि), सोम का अवतरण (३1३३), तरुण और वृशजान (५२), अग्नि का 
जन्म (५।११), श्यावाश्व (५1३२), बृहस्पति का जन्म (६।७१), राजा सुदास 
(७।१८), नहुष (७1९५), अपाला (८।९१), नाभानेदिष्ट (१०।६१,६२), वृषाकपि 
(१०।८६), उर्वशी और पुरुरवा (१०1९५), सरमा और पणि (१०।१०८), देवापि 
और शन्तनु (१०।९८), नचिकेता (१०।१३५)। इनके अतिरिक्त दान-्तुतियों में 
अनेक राजाओं के नाम उपलब्ध हैं, जिनसे दान पाकर वैदिक ऋषियों को उनकी स्तुति 
में मन्त्र लिखने की भव्य प्रेरणा मिली। 


प्रख्यात आख्यान? 


शुनःशेप का आख्यान ऋग्वेद के अनेक सूक्तों में (९।२४, २५) बहुशः 
संकेतित होने में सत्य घटना के ऊपर आश्रित प्रतीत होता है। ऐतरेय-ब्राह्मण (७1३) 
में यह आख्यान बड़े विस्तार के साथ वर्णित है, जिसके आदि में राजा हरिश्चन्द्र का और 
अन्त में विश्वामित्र का सम्बन्ध जोड़कर इसे परिवर्धित किया गया है। वरुण की कृपा 
से ऐक्ष्वाक नरेश हरिशरन्द्र को पुत्र उत्पन्न होना, समर्पण के समय उनका जंगल में भाग 
जाना, हरिश्चन्द्र को उदररोग की प्राप्ति, रस्ते में अजीगर्त के मध्यम पुत्र शुनःशेप का 
क्रय करना, देवताओं की कृपा से उसका वध्य पशु होने से बच जाना, विश्वामित्र के 
द्वारा उसको कृतक-पुत्र बनाना आदि आख्यान की घटनायें इस नितान्त प्रख्यात है। 


उर्वशी और पुरुरवा का आख्यान-वेदयुग की एक रोमान्चक प्रणयगाथा है। देवी 
होने पर भी उर्वशी ने राजा पुरुरवा के साथ प्रणय-पाश में वद्ध होकर पृथ्वीतल पर 


१. द्रष्टव्य बलदेव उपाध्याय- “वैदिक कहानियाँ! इस ग्रन्थ में बैदिक आख्यानों का विवरण बड़ी रोचक 
शैली में किया गया है। (प्रकाशक, चौखम्मा विश्वभारती, काशी १९८०) 
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रहना अंगीकार किया था, परन्तु इसके लिए राजा को तीन शर्ते माननी पड़ी थी- वह 
सदा घृत का ही आहार किया करेगी, उसके प्यारे दोनों मेष सदा उसकी चारपाई के 
पास बँधे रहेंगे, जिससे कोई उन्हें चुरा न सके, तीसरी बात सबसे विकट यह थी कि 
यदि वह किसी भी अवस्था में राजा को नग्न देख लेगी तो एक क्षण में वहाँ से गायब 
हो जायगी। पुरुरवा ने इन्हें स्वीकार कर लिया और दिव्य प्रेयसी के संग में आनन्द- 
विभोर होकर अपना जीवन बिताने लगा, परन्तु गन्धर्वो को उर्वशी की अनुपस्थिति में 
स्वर्ग नीरस तथा निर्जीव प्रतीत होने लगा, फलतः उन्होंने उन शर्तों को तोड़ डालने 
के लिए एक छल की रचना की। रात के समय उन्होंने उर्वशी के पास से एक मेष को 
चुरा लिया। मेष की करुणाजनक बोली सुनते ही उर्वशी ने चोर को पकड़ने के लिए 
राजा को ललकारा, जो तुरन्त ही आकाश में मेष की रक्षा के लिए दौड़ पड़ा। उसी 
समय गन्धवों ने बिजली को आकाश में चमका दिया। राजा का नग्न शरीर उर्वशी के 
सामने स्पष्टतः प्रकट हो गया। वह राजा को छोड़कर बाहर निकल पड़ी। राजा उसके 
विरह में विषण्ण होकर पागल की तरह भूमण्डल में घूमने लगा। अन्ततोगत्वा कुरुक्षेत्र 
के एक जलाशय में उसने हंसिनियों को पानी पर तैरते हुए देखा और उनमें हंसी का 
रुप धारण करने वाली अपनी प्रेयसी को पहचाना। उसे लौट आने की विन्न प्रार्थना 
की, परन्तु उर्वशी किसी प्रकार भी राजा के पास लौट आने के लिए तैयार नहीं हुई। 
राजा की दयनीय दशा देखकर गन्धवों के हृदय में सहानुभूति उत्पन्न हुई और उन्होंने 
उसे अग्निविद्या का उपदेश दिया जिसके अनुष्ठान से उसे उर्वशी का अविच्छिन्न 
समागम प्राप्त हुआ! 


ऋग्वेद के प्रख्यात सूक्त (१०।९५) में दोनों व्यक्तियों का कथनोपकथन मात्र है, 
परन्तु शतपथ-ब्रह्मण ने (१।१।५।१) इस कथानक को रोचक विस्तार के साथ निबद्ध 
किया है, तथा इस प्रणय कथा के अंकन में साहित्यिक सौन्दर्यं का भी परिचय दिया 
है। विष्णुपुराण (४।६) मत्स्यपुराण (अध्याय २४) तथा भागवत (९।१४) में इसी कथा 
का रोचक विवरण हम पाते हैं। कालिदास ने “विक्रमोर्वशीय” त्रोटक में इस कथानक 
को नितान्त मंजुल नाटकीय रुप प्रदान किया। इस आख्यान के विकास में एक विशेष 
तथ्य की सत्ता मिलती है। पुराणों ने तथा कालिदास ने मत्स्यपुराण का आधार लेकर 
इसे प्रणयगाथा के रुप में ही अंकित किया, परन्तु वैदिक आख्यान में पुरुरवा पागल 
प्रेमी न होकर यज्ञ का प्रचारक नरपति है। वह पहिला व्यक्ति है जिसने श्रौत अग्नि 
(आहवनीय, गार्हपत्य और दक्षिणाग्नि नामक त्रेता अग्नि) की स्थापना का रहस्य 
जानकर यज्ञ संस्था का प्रथम विस्तार किया। पुरुरवा के इस परोपकारी रूप की 
अभिव्यक्ति वैदिक आख्यान का वैशिष्टय है। 
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च्यवान भार्गव तथा सुकन्या मानवी का आख्यान भारतीय नारीचरित्र का एक 
नितान्त उज्ज्वल दृष्टान्त उपस्थित करता है। यह कथा ऋग्वेद के अश्चिन से सम्बद्ध 
अनेक सूक्तो में संकेतित है (१1११६, ११७ आदि) यही कथा ताण्ड्यब्राह्मण 
(१४।६।११) में, निरुक्त (४1१९) में, शतपथ (काण्ड ४) में, तथा भागवत (स्कन्ध 
९, अध्याय ३) में भी विस्तार से दी गई है। च्यवन का वैदिक नाम 'च्यवान' है। 
सुकन्या की वैदिक कहानी उसकी पौराणिक कहानी का अपेक्षा कहीं अधिक उदात्त और 
आदर्शमयी है। पुराण में सुकन्या ऋषि की चमकती हुई आँखों को छेदकर स्वयं अपराध 
करती है और इसके लिए उसे दण्ड मिलना स्वभाविक ही है, परन्तु वेद में उसका 
त्याग उच्चकोटि का है, सैनिक बालकों के द्वारा किये गये इस अपराध के निवारण के 
लिए सुकन्या वृद्ध च्यवान को वार्धक्य से मुक्त कर दिया और उन्हें नूतन यौवन प्रदान 
किया। 


तुलनात्मक अध्ययन से प्रतीत होता है कि अनेक आख्यान कालान्तर में 
परिवर्तित या विभिन्न सामाजिक तथा धार्मिक परिस्थितियों के कारण अपने विशुद्ध रूप 
से नितान्त विकृत रूप धारण कर लेते है। विकास की प्रक्रिया में अनेक अवान्तर 
घटनायें भी उस आख्यान के साथ संश्लिष्ट होकर उसे एक नया रूप प्रदान करती है, 
जो मूल आख्यान से नितान्त विरुद्ध सिद्ध होता है। शुनःशेप तथा वसिष्ठ-विश्वामित्र के 
कथानको का अनुशीलन इस विचित्र सिद्धान्त के प्रदर्शन में दृष्टान्त प्रस्तुत करता है। 
“शुन:शेप' का आख्यान ऋग्वेद के प्रथम मण्डल (सूक्त २४, २५) में स्पष्टतः संकेतित 
है, जिसका विस्तार ऐतरीय (सप्तम पंचिका) में उपलब्ध होता है। यहाँ शुनःशेप का 
आख्यान आरम्भ में राजा हरिश्वन्द्र के पुत्र रोहिताश्व के साथ तथा कथान्त में ऋषि 
विश्वामित्र के साथ सम्बद्ध होकर एक भव्य नवीन रुप धारण कर लेता है। उसके अन्य 
दो भाइयों, उसके पिता के दारिद्र्य, उसके बेचने आदि कीं समस्त घटनाएँ कथानक 
में रोचकता लाने के लिए पीछे गढी गई प्रतीत होती है! “शुन:शेप' का अर्थ भी कुत्ते 
से कोई सम्बन्ध नहीं रखता, “शुनः” का अर्थ है सुख, कल्याण तथा 'शेप' का अर्थ 
है स्तम्भ, खम्भा। अतः 'शुनःशेप' का अर्थ ही है “सौख्य का स्तम्भ” और इस प्रकार 
यह कथानक वरुण के पाश से मुक्ति का सन्देश देता हुआ कल्याण के मार्ग को प्रशस्त 
बनाता है। 

वसिष्ठ-विश्वामित्र का आख्यान ऋग्वेद में स्वत: संकेतिक है। ये दोनों ऋषि 
सम्भवतः भिन्न-भिन्न समय में राजा सुदास के पुरोहित थे। ये उस युग के ऋषि है जो 
चातुर्वण्य के क्षेत्र से बाहर माना जा सकता है। दोनों में परम सौहार्द्र तथा मैत्री की भावना 
का साम्राज्य विराजता है। दोनों तपस्या से पूत, तेज के पुंज तथा अलौकिक शक्तिशाली 
महापुरुष हैं, परन्तु अवान्तर ग्रन्थों में- रामायण, पुराण, बृहद्‌-देवता आदि में- दोनों 
के बीच एक महान्‌ संघर्ष, वैमनस्य तथा विरोध की कल्पना का उदय मिलता है। 
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विश्वामित्र क्षत्रिय से ब्राह्मणत्व पाने के लिए लालायित, वसिष्ठ के द्वारा अनंगीकृत होने 
पर उनके पुत्रों के विनाशक के रुप में चित्रित किये गये है। इसी कल्पना के आधार पर 
अलोचकों ने ब्राह्मणों और क्षत्रियों के बीच घोर विद्रोह को एक अमंगलमय दुर्ग खड़ा 
कर दिया है, जो वास्तव में निराधार, उपेक्षणीय तथा नितान्त भ्रान्त है। वैदिक आख्यान 
के स्वरुप से अपरिचित व्यक्ति ही इन पावनचरित्र ऋषियों के अवान्तरकालीन वर्णनों 
से इस भ्रान्त निर्णय पर पहुँचता है कि प्राचीन भारत में ब्राह्मणों और क्षत्रियों के बीच 
महान्‌ विरोध तथा संघर्ष था। यह वास्तव में निराधार कल्पना है। वैदिक आख्यानों का 
विकास अवान्तर युग में किस प्रकार सम्पन्न हुआ, यह अध्ययन का एक गम्भीर विषय 
है। कतिपय आख्यानों के विकास का इतिहास बड़े रोचक ढंग से कई विद्वानों ने वर्णन 
किया ही 
बैदिक आख्यान का तात्पर्य 


आख्यानों का तात्पर्य क्या है? इस प्रश्न के उत्तर में विद्वानों की पर्याप्त विमति 
है। अमेरिकन विद्वान्‌ डा० ब्लूमफील्ड ने इस विषय की चर्चा करते हुए उन विद्वानों 
के मत का खण्डन किया है जिन्होंने इन आख्यानों की रहस्यवादी व्याख्या प्रस्तुत की 
है। उदाहरणार्थ ये रहस्यवादी वैदिक पुरुरवा के आख्यान के भीतर एक गम्भीर रहस्य 
का दर्शन करते हैं। उनकी दृष्टि में पुरुरवा सूर्य और उर्वशी उषा है। उषा और सूर्य का 
परस्पर संयोग क्षणिक ही होता है। उनके वियोग का काल बड़ा ही दीर्घ होता है। वियुक्त 
सूर्य उषा की खोज में दिन भर उसके पीछे घूमा करता है, तब कहीं जाकर फिर दूसरे 
दिन प्रात:काल दोनों का समागम होता है । प्राचीन भारत के वैदिक विद्वानों की व्याख्या 
का यही रूप था। अत: इन अख्यानों की उनके मानवीय मूल्य से वंचित रखना कथमपि 
न्याय और उपयुक्त नहीं प्रतीत होता। 


इन आख्यानों के अनुशीलन के विषय में दो तथ्यों पर ध्यान देना आवश्यक है- 
(क) ऋग्वेदीय आख्यान ऐसे विचारों को अग्रसर करते हैं और ऐसे व्यापारों का वर्णन 
करते हैं जो मानव समाज के कल्याण-साधन के नितान्त समीप है। इनका अध्ययन 
मानव-मूल्य के दृष्टिकोण से ही करना चाहिये। ऋग्वेदीय ऋषि मानव की कल्याणसिद्धि 
के लिए उपादेय तत्वों का समावेश इन आख्यानों के भीतर करता है। (ख) उसी युग 
के वातावरण को ध्यान में रखकर इनका मूल्य और तात्पर्य निर्धारण करना चाहिये, 
जिस युग में इस आख्यानों का आविर्भाव हुआ था। अर्वाचीन तथा नवीन दृष्टिकोण से 
इनका मूल्य-निर्धारण करना इतिहास के प्रति घोर अन्याय होगा। इन तथ्यों की 
आधारशिला पर ही आख्यानों की व्याख्या समुचित और वैज्ञानिक होगी। 


१. हरियपा- क्रग्वेदिक लीजेण्ड्स भ्रू दी एजेज- पूना, १९५३ । 
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आख्यानों की शिक्षा मानव समाज के सामूहिक कल्याण तथा विश्वमंगल की 
अभिवृद्धि के निमित्त है। भारतीय संस्कृति के अनुसार मानव और देव दोनों परस्पर 
सम्बद्ध है। मनुष्य यज्ञो में देवों के लिए आहुति देता है, जो प्रसन्न होकर अभिलाषा पूर्ण 
करते हैं और अपने प्रसादों की वृष्टि उसके ऊपर निरन्तर करते है। इंद्र तथा अश्विन्‌ 
विषयक आख्यान इसके विशद दृष्टान्त है। यजमान के द्वारा दिये गये सोमरस का पान 
कर इन्द्र नितान्त प्रसन्न होते हैं और उसकी कामना को सफल बनाते है। अवर्षण के 
दैत्य (वृत्र) को अपने वज्र से छिन्न-भिन्न करके सब नदियों को प्रवाहित करते है। वृष्टि 
से मानव आप्यायित होते हैं, संसार में शान्ति विराजने लगती है। कालिदास ने इस 
क को थोड़े शब्दों में रघुवंश (सर्ग ४1१६) में बड़ी सुन्दरता से अभिव्यक्त 
किया है। 

प्रत्येक आख्यान के अन्तस्तल में मानवों के शिक्षणार्थ तथ्य अन्तर्निहित है। 
अपाला आत्रेयी (ऋग्‌०८।९१) का आख्यान नारीचरित्र की उदात्तता तथा तेजस्विता 
का विशद प्रतिपादक है। राजा त्र्यरुण, त्रैवृष्ण और वृषजान का आख्यान (ऋग्‌० ५1२, 
ताण्डय ब्रा० १३।६।१२, ऋग्विधान १२1५२, बृहदेवता ५।१४-२३) वैदिककालीन 
पुरोहित की महत्ता और गरिमा का स्पष्ट संकेत करता है। सोभरि काण्व का आख्यान 
(ऋग्‌० ८।१९, ८।८१, निरुक्ति ४१५, भागवत ९1६) संगति के महत्त्व का 
प्रतिपादन करता है। उषस्ति चाक्रायण (छान्दोग्य, प्रथम प्रपाठक, खण्ड १०-११) का 
आख्यान अन्न के सामूहिक प्रभाव तथा गौरव की कमनीय कथा है। शुनःशेप के 
आख्यान में देवता की अनुकम्पा का उज्ज्वल संकेत है। देवों की कृपा से शुनःशेप 
अपने प्राणों की रक्षा करने में समर्थ होता है। वसिष्ठ तथा विश्वामित्र के आख्यान को 
भलीभाँति विश्लेषण न करने से इन ऋषियों के विषय में अनेक अनर्गल और निराधार 
कल्पना का जन्म होता है। वसिष्ठ तपस्या की मूर्ति है तथा विश्वामित्र पुरुषकार की। दोनों 
परस्पर में गाढ़ मित्र हैं तथा बैदिक नृपति के समान रूप से यागों का सम्पादन करते 
हैं। उनका वैरभाव और संघर्ष क्षणिक है, परन्तु पिछले युग में उनके संघर्ष को बढ़ाकर 
दिखाने का प्रयास है। श्यावाश्च आत्रेय की कथा (क्रग्‌० ५।६१) ऋषि के गौरव को, 
प्रेम की महिमा को तथा कवि की साधना को बड़ सुन्दर रीति से अभिव्यक्त करती है। 
ऋग्वेदीय युग की यह प्रख्यात प्रणय कहानी है, जिसमें प्रेम की सिद्धि के लिए श्यावश्च 
तपस्या के बल पर मन्त्रद्रष्टा ऋषि बन जाते है। दध्यड्‌, आथर्णन का आख्यान (ऋग्‌० 
१।११६।१२, शतपथ १४।४।५।१३, बृहदारण्यक २।५, भागवतपुराण ६।१०) 
राष्ट्र के मंगल के जीवनदान की शिक्षा देकर हमें क्षुद्र स्वार्थ से ऊपर उठने का और 
राष्ट्र के कल्याण करने का गौरव उपदेश देता है। पुराण में इन्हीं का नाम ऋषि दधीच 
है, जिन्होंने वृत्र मारने के लिए इन्द्र को अपनी हड्डियाँ वञ्र बनाने के लिए देकर 
आर्यसभ्यता की रक्षा की। अनधिकारी को रहस्य-विद्या के उपदेश का विषम परिणाम 
इस वैदिक आख्यान में दिखलाया गया है। इन सब आख्यानों का यही महनीय उपदेश 


) 
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है- र में अदूट श्रद्धा तथा मानव से घनिष्ठ प्रेमा विश्व के कल्याण का यही मंगलमय 
मार्ग है। 

कतिपय ऋषियों की चारित्रिक त्रुटियों का तथा अनैतिक आचरण का भी वर्णन 
वैदिक तथा तदनुसारी महाभारतीय और पौराणिक आख्यानों में उपलब्ध होता है, इनसे 
हमें उपदेश ग्रहण करना चाहिए। ये कथानक अनैतिकता के गर्त में गिरने से बचाने के 
लिए ही निर्दिष्ट है। तपस्या से पवित्र जीवन में भी जब प्रलोभन के अवसर उपस्थित 
होने पर चारित्रिक पतन की सम्भावना हो सकती है, तब साधारण मानवों की कथा ही 
क्या? कामिनी-कांचन का प्रलोभन उनके कच्चे हृदय को खींचने में कैसे नहीं समर्थ 
होगा? फलत: इनसे हमें सदा जागरुक रहना चाहिए। इस विषय में महाभारत का यह 
कथन ध्यान देने योग्य है (१२।२९१।१७)- 
कृतानि यानि कर्माणि दैवतैर्मुनिभिस्तथा । 
न चरेत्‌ तानि धर्मात्मा श्रुत्वा चापि न कुत्सयेत्‌ ।। 
अलमन्यैरुपालब्यैः कीर्तितैश्च व्यतिक्रमः । 
पेशलं चानुरुपं च कर्तव्यं हितमात्मनः ।। 
धर्मात्मा व्यक्ति का कर्तव्य होना चाहिए कि वह देवता और मुनियों के द्वारा किये 
गये लोकविरुद्ध कर्मो को न करे और सुनकर भी उनकी निन्दा न करे। दूसरों को 
उलाहना देने से लाभ क्या? उनके चरित में देखे गये अतिक्रमों के कीर्तन से फल ही 
क्या होगा? जो हित हमारे लिए शोभन तथा अनुरूप हो उसे ही करना चाहिए। 
महाभारत के इन सारगर्भित वचनों को सदा ध्यान में रखकर हमें अपना हित-चिन्तन 
करना चाहिए, दूसरों की निन्दा से लाभ ही क्या? वैदिक आख्यानों को ओर संक्षिप्त 
वर्णन यहाँ प्रस्तुत किया जा रहा है। 
(३) वेदों में ऋषि-आख्यान 
मत्नद्रष्टा ऋषियों का आख्यान भी वैदिक साहित्य में बहुशः उपलब्ध होता है। 
इन आर्ष आख्यानों के अध्ययन से वैदिक ऋषियों की जीवनचर्या, अध्यात्मिक उन्नति 
तथा साहित्य सृष्टि के विषय में अमूल्य उपलब्धि हमें प्राप्त होती है। इस विषय की 
दिशा प्रदर्शित करने के लिए ऋषि भारद्वाज का चरित तथा ग्रन्थ निर्माण का संक्षिप्त 
वर्णन यहाँ प्रस्तुत किया जा रहा है। 
वैदिक ऋषि भरद्वाज 
वैदिक ऋषियों को उदात्त मण्डली में भरद्वाज का नाम अतिशय महत्त्व रखता है। 
कारण यह है कि ऋग्वेद का षष्ठ मण्डल महर्षि भरद्वाज तथा उनके वंशजन्मा ऋषियों 
के द्वारा दृष्ट तथा अनुभूत मंत्रों का श्लाघनीय संग्रह है। इस मण्डल में ७५ सूत्र है 


२७० वैदिक साहित्य 
जिनकी ऋचाओं की संख्या ७६५ है। इनमें से कुछ ऋचाएँ तो स्वयं भरद्वाज द्वारा दृष्ट 
है, तो अन्य भरद्वाजवंशीय ऋषियों जैसे गर्ग, पायु, ऋजिश्वा आदि के द्वारा। बृहद- 
देवता (५१०२) तथा सर्वानुक्रमणी में भरद्वाज को अंगिरस्‌ का पौत्र तथा वृहस्पति का 
पुत्र बतलाया गया है अतएव इनका समग्र अभिधान आंगिरस बार्हस्पत्य भरद्वाज है। 
ऋग्वेद इन्हें 'आंगिरस' होने का बहुशः उल्लेख करता है। (६1१ १।३)- 

धन्या चिद्धि त्वे थिषणा वष्टि प्र देवान्‌ जन्म गृणते यजध्यै । 

वेपिष्ठो अंगिरसां यद्ध विप्रो मधु छन्दो भनति रेभ इष्टौ ।। 

यह मन्त्र उन्हें आंगिरस्‌ ऋषियों की मण्डली में मेधावी स्तुतियों का प्रेरक, स्तवन 

करने वाला तथा मधुमत छन्दों का वक्ता बतलाया है। ये उचथ्यपत्नी ममता के गर्भ से 
बृहस्पति के वीर्य से प्रसूत बतलाये जाते है। सुनते है कि जन्म के समय में ही ये माता- 
पिता द्वारा परित्यक्त किये गये थे। तब इनका भरण-पोषण मरुत्‌ नामक देवों के द्वारा 
सम्पन्न किया गया था। “भरद्वाज' नामकरण का तात्पर्य इसी घटना से लगाया जाता है। 
उत्पन्न पुत्र के पोषण तथा संरक्षण के विषय को लेकर बृहस्पति तथा ममता में विवाद 
उठ खड़ा हुआ। प्रत्येक अपने ऊपर रक्षण का भार न लेकर उसे दूसरे के ऊपर डालने 
का प्रयास करता रहा।' इसीलिए इनका नाम 'भरद्वाज' पड़ा- 


मूढे भर द्वाजमिम॑ भर द्वाजं बृहस्पते । 
यातौ यदुक्त्वा पितरौ भरद्वाजस्ततस्त्वयम्‌ ।। 


श्लोक का तात्पर्य-'द्वाज' का अर्थ दो से उत्पन्न सन्तान। बालक माता-पिता से 
उत्पन्न होने से 'द्वाज' कहलाया। दोनों परस्पर एक दूसरे को रक्षाभार देकर चले गये। 
इसी हेतु वह “भरद्वाज” कहलाया। 

काशी के राजवंश के साथ भरद्वाज का विशेष सम्बन्ध प्रकट करने वाले 
ऐतिहासिक तथ्य उपलब्ध होते हैं। काशी के संस्थापक राजा दिवोदास ने भरद्वाज को 
अपना कुल- पुरोहित बनाया और इन्होंने भी आपत्ति आने पर इस राजवंश का खूब 
ही संरक्षण किया। पंचविंश ब्राह्मण (१५।३।७) तथा अनुशासन पर्व (३०।३०) दोनों 
इस विषय में एक मत है कि जब हैहय राजा वीतहव्य ने काशी पर आक्रमण कर काशी 
नरेश हर्यश्च को परास्त किया, तब उन्होंने भरद्वाज के ही आश्रम में शरण ली। ऋषि 


१. तुलना कीजिए, ऋग्वेद ६।२।१०, ६।११।२। 

२. यह कथा बृहद्देवता ५।१०२,१०३, भागवत ९।२० तथा विष्णुपुराण ४।१९ में आई है। 

३. यह श्लोक अनुशासन पर्व १४२।३१, विष्णु पुराण ४।१९।१८ तथा भागवत ९।२०।३८ में इसी रूप 
में उपलब्ध होता है। 
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ने उन्हें पुत्रेष्टि यज्ञ कराया जिससे प्रतर्दन का जन्म हुआ। यही प्रतर्दन भरद्वाज की 
सहायता से वीतहव्यों के परास्त करने में समर्थ हुआ तथा काशी के राज्य को शत्रुओं 
से मुक्त कर वहाँ का शासक बना।' फलतः महर्षि भरद्वाज एक सामान्य तपस्वी न 
होकर राजनीति तथा युद्धनीति की व्यावहारिक क्रियाओं से मण्डित एक समर्थ कुशल 
राजपुरोहित भी थे। ऐतरेयब्राह्मण में इनके व्यक्तित्व का संकेत उपलब्ध होता है जब वह 
बतलाता है कि इनका शरीर लम्बा था, रंग गेहुआँ था, आयु अत्यन्त दीर्घ थी तथा 
तपस्या के कारण इनका क्षीण देह नितान्त उद्दीप्त होता था। 

तैत्तिरीय ब्राह्मण (३।१०।११।३) इनकी तत्त्वजिज्ञासा के विषय में एक बड़ी 
रोचक तथा महत्त्वपूर्ण आख्यायिका का उल्लेख करता है। समस्त वेदों के यथावत्‌ 
अनुशीलन, आलोडन तथा परिज्ञान के लिए इन्होंने दृढ़ संकल्प किया तथा इस संकल्प 
की पूर्ति के लिये इन्होंने इन्द्र की दीर्घ उपासना की इन्द्र ने प्रसन्न होकर पूरे एक सौ 
वर्ष की आयु इन्हें प्रदान की। भरद्वाज ने वेदों का विधिवत्‌ अनुशीलन और मनन किया। 
परन्तु एक जन्म में वे उनके अन्त तक नहीं पहुँच सके! उन्होंने पुनः कठोर तपस्या की, 
तब इन्द्र ने इन्हें सौ-सौ वर्ष के दो जन्म और दिये परन्तु भरद्वाज की वेदार्थ की चिन्तना 
पूरी नहीं हुई। जब उन्होंने वेदार्थ की अतृप्त जिज्ञासा के लिए सौ वर्षों का चौथा जन्म 
माँगा, तब इन्द्र ने इनके सामने विशालकाय तीन पर्वतों को प्रकट किया। अपनी मुट्ठी 
में धूल भर कर इन्द्र कहने लगे- देखो भरद्वाज, तुमने तीन जन्मो में तीन सौ वर्षों की 
सुदीर्थ आयु पाकर भी जो ज्ञान अर्जित किया है, वह मेरी मुट्ठी के धूल के बाराबर भी 
नहीं है। वेदार्थ का ज्ञान इन विशालकाय पर्वतों के समान उत्तुंग तथा अलङ्गय है। दैवी 
अनुकम्पा के बिना मानव के प्रयत्नों से वह कथमपि साध्य नहीं है- अनन्ता वै वेदाः। 
वेद अनन्त ही ज्ञान की कोई सीमा नहीं है- अन्त नहीं। इन्द्र के द्वारा उपदिष्ट “सावित्र 
अग्नि-चयन' यज्ञ के अनुष्ठान से भरद्वाज ने वेद का समग्र परायण, वेदार्थ का पूर्णज्ञान 
तथा तज्जन्य मोक्ष की प्राप्ति की। यह वैदिक आख्यान भरद्वाज की दृढ़निष्ठा, अमृत 
ज्ञान-पिपासा का जितना परिचायक है, उतना ही यह वेद की अनन्तता का तथा ज्ञान- 
विज्ञान की निःसीमता का द्योतक है। अनन्ता वै वेदा:-भरद्वाज की गम्भीर अनुभूति का 
विशद आविष्कारक तथ्यकथन है। 

गुरु के अध्ययन किये बिना तपस्या के बल पर ही वेद-ज्ञान के विषय में एक 
महनीय आख्यायिका महाभारत के वनपर्व (अ० १३५-१३८) में दी गई है जो 
यवङ्रीतोपाख्यान के नाम से प्रख्यात है। भरद्वाज के पुत्र यवक्रीत ने केवल तपस्या के 
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१. काठक संहिता का कथन है कि भरद्वाज ने प्रतर्दन को राज्य दिया। अतः ब्राह्मण तथा महाभारत के साक्ष्य 
पर यह सत्य घटना प्रतीत होती है। 
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ही बल पर ज्ञान की प्राप्ति के लिए घोर तपस्या कर इन्द्र को प्रसन्न किया। परन्तु इन्द्र 
ने 'गुरुमुख से ही वेद की उपलब्धि शक्य है, तपस्या के बल से नहीं, इस तथ्य का 
उपदेश कर उन्हें उस मार्ग से विरत किया। यवक्रीत को उनके पिता के मित्र रैभ्यमुनि 
के चारित्रिक त्रुटि के कारण राक्षस द्वारा मार डालना तथा रैभ्य के ही पुत्र अर्वावसु द्वारा 
पुनरुज्जीवन इस कथा के अंग है।१ परन्तु इसका अन्तिम लक्ष्य इस तथ्य का प्रतिपादन 
है कि जिस प्रकार केवल तपस्या द्वारा वेदार्थ की प्राप्ति नितांत असम्भव है। फलतः 
पिता भरद्वाज तथा पुत्र यवक्रीत दोनों का जीवन-दर्शन यही बतलाता है कि वेद अनन्त 
हैं और इनकी उपलब्धि गुरुमुख से अध्ययन द्वारा ही साध्य है, अन्यथा नहीं। 

ये आत्मविद्या के जैसे विख्यात पण्डित थे, वैसे रणविद्या के प्रकाण्ड विद्वान थे। 
इस अपूर्व सामजंस्य का संकेत ऋग्वेद से आरम्भ कर महाभारत तक विशद रूप से 
मिलता है। ऋग्वेद के षष्ठ मण्डल का अन्तिम सूक्त वेद के इने-गिने सामरिक सूत्रों में 
अन्यतम है। इस सूक्त के मन्त्रों द्वारा युद्ध के लिए उद्यत राजा को नाना सामरिक आयुष 
विधिपूर्वक धारण कराये जाते थे- जिससे वह अपने शत्रुओं को पराजित करने में सर्वथा 
समर्थ होता था। नमूने के तौर पर एक दो मन्त्र यहाँ दिये जाते है। रथ पर आरुढ़ राजा 
को सारथि के द्वारा घोड़ो के दौड़ाने का कितना सुन्दर वर्णन है इस मन्त्र में- 

रथे तिष्ठन्‌ नयति वाजिनः पुरो यत्र यत्र कामयते सुसारथिः । 

अभी शूंनां महिमानं पनायत मनः पश्चादनु यच्छन्ति रश्मयः ।। 

धनुष की स्तुतिपरक ऋचा यह है- 

धन्वना गा घन्वनाऽजिं जयेम धन्वना तीव्राः समदो जयेम । 

धनुः शत्रोरप कामं कृणोति थन्वना सर्वा विदिशो जयेम ।। 


राजा के प्रकोष्ठ को धनुष की प्रत्यंचा से उत्पन्न आघात से बचाने के लिए जो 
वस्तु बाँधी जाती थी उसका नाम हस्तघ्न' था। उसकी स्तुति में कर्मकाण्ड में बहुशः 
चर्चित ऋचा इस प्रकार है (त्र० ६।७५।१४।)- 
अहिरिव भोगैः पर्येति बाहुं ज्याया हेतिं परिबाधमानः। 
हस्तथ्नो विश्वा वयुनानि विद्वान्‌ पुमांसं परिपातु विश्वतः।। 
महाभारत काल में कौरवों और पाण्डवों को धनुर्वेद की शिक्षा देने वाले गुरु 
द्रोणाचार्य गंगाद्वार (हरिद्वार) निवासी महर्षि भरद्वाज के ही पुत्र थे और उनसे इस वेद 
के गूढ़तम रहस्यों को सीखा था। ये भारद्वाज वैदिक ऋषि भरद्वाज की ही बंशपरम्परा 


१. इस कथा के लिए द्रष्टव्य, महाभाष्य, ४।२।६० सूत्र। 
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में समुद्धत तपस्वी थे।' महाभारत-युद्ध की प्रेरकशक्ति के अधिष्ठाता द्रोणाचार्य का इस 
वंश से सम्बन्ध इस तथ्य का द्योतक है कि भरद्वाज ऋषि का वंश धनुर्विद्या में भी 
अत्यन्त प्राचीन काल से नितान्त निपुण था। महर्षि भरद्वाज ने अग्निवेश को आग्नेयाख 
की शिक्षा दी थार फलतः भरद्वाज ऋषिवंश की अध्यात्म तथा रणविद्या की यह 
निपुणता इस वंश के माहात्म्य को सद्य: घोषित करती है। 

भरद्वाज के भौतिक जीवन की ये ही वेदशास्त्रोक्त प्रख्यात घटनायें है, परन्तु 
ऋषियों की आध्यात्मिक कल्पना के अनुसार भरद्वाज मन के प्रतिनिधि है। शतपथ 
ब्राह्मण की आध्यात्मिक व्याख्या के अनुसार मन ही भरद्वाज ऋषि है। वाज अन्न का 
चोतक है। फलत: जो मन को धारण करता है अर्थात मनोयोग पूर्वक कार्य सम्पन्न करता 
है, वही अन्न के भरण की क्षमता रखता है- 

मनो वै भरद्वाज क्रषिरन्नं वाजो यो वै मनो बिभर्ति । 
सोऽन्नं वार्ज भरति। तस्मान्मनो भरद्वाज ऋषिः ।। 

साहित्य के स्रष्टा भरद्वाज 

भरद्वाज के नाम से अनेक शात्रों के ग्रन्थ निर्मित माने जाते है। निर्माण का श्रेय 
एक भरद्वाज को दिया जाय अथवा तद्ंशक अनेक ऋषियों को? इस प्रश्‍न का यथार्थ 
उत्तर नहीं दिया जा सकता। बहुत सम्भव है कि भरद्वाज के नाम से उपलब्ध साहित्य 
तद्रंशाजो के प्रयास का परिणाम हो। भरद्वाज का संबन्ध कृष्ण यजुर्वेद से निश्चित रूपेण 
सिद्ध है। इनके नाम से श्रौत, गृह्य तथा धर्म सूत्र अर्थात समग्र कल्प सूत्र उपलब्ध होता 
है। जिनमें से प्रथम दो ग्रंथ तो मुद्रित भी हो चुके हे। और तृतीय ग्रन्थ अर्थात भरद्वाज 
धर्मसूत्र के उद्धरण स्मृतिग्रन्थों की टीकाओं में यत्र तत्र उपलब्ध होते है जिससे इस ग्रन्थ 
की सत्ता में संदेह के लिए अवकाश नहीं है। फलत: कल्पसूत्रकार के रूप में भरद्वाज 
का नाम वैदिक ग्रन्थकारों की श्रेणी में सर्वथा उल्लेखनीय रहेगा 
अर्थशाखकार भरद्वाज 

भरद्वाज राजशाखकारों में अन्यतम थे। इसका उल्लेख महाभारत के शान्तिपर्व में 
(६७।११) मिलता है। इन्होंने अर्थशास्त्र अर्थात्‌ राजनीति के विषयों में भी कोई ग्रन्थ 
अवश्य लिखा होगा, क्योंकि कौटिल्य ने अर्थशास्त्र में इनके मत का उल्लेख सात बार 
किया ल और बड़ी श्रद्धा के साथ किया है! इनके राजनीति विषयक मत संक्षेप में इस 
प्रकार 


१. द्रष्टव्य, महाभारत, आदिपर्व, अध्याय १२१। 
२. वही, आदि पर्व १२१।३९। 
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(१) राजा अपने सहपाठियों को अमात्य पद पर नियुक्त करे, क्योंकि राजा उनके 
हृदय की पवित्रता और उनकी कार्यक्षमता से भलीभाँति परिचित होता है। फलत: वे 
विश्वासपात्र होते हैं।* 


(२) मन्त्रभेद राजा और सलाहकार दोनों के लिए योगक्षेम का नाशक है। अतः 
मंत्र को प्रकट होने से बचाने:के वास्ते राजा को एकान्त में अकेले मंत्रणा करनी 
चाहिए।? 


(३) राजपुत्र रक्षण (अर्थशास्र १।१२।१६) के विषय में इनका मत है कि यदि 
राजपुत्रो में पितृभक्ति की भावना नहीं दीख पड़े, तो उनका चुपचाप वध कर डालना 
ही श्रेयस्कर ही 

(४) राजा की आसन्नमृत्यु जानकर अमात्य का कर्तव्य होता है कि राजकुमार, 
राजपुरुष तथा मुख्य व्यक्तियों में झगड़ा लगाकर प्रकृति को क्रुद्ध कर उन्हें एकान्त में 
मरवा डाले और राज्य स्वयं ग्रहण कर लें।* 

(५) यदि स्वामी और अमात्य दोनों पर एक साथ व्यसन आ पड़े तो अमात्य 
का व्यसन ही अधिक भयावह होता है, क्योंकि वहीं मंत्रणा का पूरा उत्तरदायी होता है। 
अमात्य राजा के प्राण समान होता है (प्राणान्तिकवरत्वादू राज्ञः) 


(६) पुरुष-व्यसन के विषय में उनका यह मत है किं वे कोप तथा काम दोनों 
को दोष कोटि में नहीं रखते। कोप से बैर का निर्यातन (बदला) चुकाया जाता है। काम 
भी सिद्ध के लिए लाभदायक होता है।* 


(७) बलवान शत्रु के द्वारा आक्रान्त होने पर दुर्बल को वैतसीवृत्ति का अवलम्बन 
श्रेयस्कर होता है- इंद्रस्य हि स प्रणमति ये बलीयसो नमति।' 


निष्कर्ष यह है कि मुख्यतया भरद्वाज राजा की अपेक्षा अमात्य को ही विषेश 
महत्व देते हैं। अमात्य के गुणी तथा स्वामी भक्त होने पर राज्य की समृद्धि अवश्यमेव 
होती है, भरद्वाज के राजनीतिविषयक मत यहीं है। इन निर्देशों से अतिरिक्त कणिकं 


१. अर्थशास्त्र चौखम्भा ग्रन्थ माला में प्रकाशित (भाषानुवाद सहित संस्करण), पृ० २५। 
२. वही, पृ० ५३। 

३. अर्थशास्र (चौखम्भा भाषानुवाद सहित संस्करण), पृ० ६४। 

४. वही, पृ० ५२९। 

५. वही, पृ० ६८०। 

६. अर्थशास्र, पृ० ६९३। 

७. वही,पृ० ८३३। 
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भारद्वाज के मत का उल्लेख अर्थशास्त्र (प० ५२४) में है। ये आचार्य भरद्वाज के कोई 
वंशज व्यक्ति प्रतीत होते हैं। 

इन ग्रन्थों के अतिरिक्त पांरात्रों की भारद्वाज-संहिता का उल्लेख अनेक वैष्णव 
अन्थो में मिलता है। डाक्टर श्रेदर की गणना के अनुसार भरद्वाज का नाम कपिजंल 
संहिता, पद्यतंत्र तथा विष्णुतन्त्र में प्राचीन संहिताकार के रूप में दिया गया है। फलतः 
इसकी सत्ता सर्वथा माननीय है।* 'वास्तुतत्त्व' के रचयिता के रूप में भरद्वाज स्मृत है 
(औफ्रेक्ट का बृहत्‌ अन्थ सूचीपत्र)। महर्षि भरद्वाज रचित “यन्त्र सर्वस्व' नामक ग्रन्थ 
का उल्लेख मिलता है जिसका एक महत्वपूर्ण भाग 'बैमानिक अधिप्रकरण' है जो 
बड़ोदा लाइब्रेरी में उपलब्ध बोधानन्द की संस्कृतिवृत्ति के साथ दिल्ली से प्रकाशित 
हुआ है। वृत्ति के आरम्भ में दी गयी अनुक्रमणिका के अनुसार इस ग्रन्थ में पाँच सौ 
सूत्र, आठ अध्याय तथा एक सौ अधिकरण विद्यमान है।'* प्रकाशित ग्रन्थ अधूरा है- 
केवल आरम्भ के चार सूत्रों की वृत्ति, परन्तु इतना अंश भी विमानों की रचना तथा 
प्रचार की जानकारी के लिए बहुत ही उपयोगी ही 


इस प्रकार वैदिक ऋषियों में अन्यतम महर्षि भरद्वाज का पावन जीवन चरित तथा 
महत्वपूर्ण ग्रन्थों का अनुशीलन आर्ष आख्यान के अध्ययन की एक नवीन दिशा है! 


वैदिक और लौकिक साहित्य का अन्तर .... 
वैदिक साहित्य के अनन्तर लौकिक संस्कृत में निबद्ध साहित्य कां उदय होता 
है। लौकिक संस्कृत में लिखा गया साहित्य विषय, भाषा, भाव आदि की दृष्टि से अपना 
विशिष्ट महत्व रखता है। लौकिक साहित्य वैदिक साहित्य से आकृति, भाषा, विषय 
तथा अन्तस्तत्व की दृष्टि से नितान्त पार्थक्य रखता है। 

(क) विषय- वैदिक साहित्य मुख्यतया धर्म प्रधान साहित्य है। देवताओं को 
लक्ष्य कर यज्ञ-याग का विधान तथा उनकी कमनीय स्तुतियां इस साहित्य की 
विशेषताएं है, परन्तु लौकिक संस्कृत साहित्य, जिसका प्रसार प्रत्येक दिशा में दीख 
पड़ता है, मुख्यतया लोकवृत्त-प्रधान है, पुरुषार्थ के चारों अंगो में अर्थ काम की ओर 


१. द्रष्टव्य डा० श्रेदर : इन्ट्रोडक्शन टू दी पंचरात्र, पृ० ८ (अडयार, १९१६) 
२. निर्मथ्य तद्वेदाम्बुधिं भरद्वाजो महामुनिः। 

नवनीतं समुद्धृत्य यन्त्रसर्वस्वरुपकम्‌ | १०॥ 
३. सूत्रैः पंचशतेर्ुक्तं शताधिकरणैस्तथा 

अष्टाध्यायसमायुक्तमतिगूढमनोहरम्‌ । 


४. इस महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ का प्रकाशन 'विमानशास्न' के नाम से संस्कृतवृत्ति तथा हिन्दी अनुवाद के साथ 
प्रियरत्म आर्य के सम्पादकत्व में दिल्ली से हुआ है, १९४३। 
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इसकी प्रवृति विशेष दीख पड़ती है। उपनिषदों के प्रभाव से इस साहित्य के भीतर 
नैतिक भावना का महान साम्राज्य है। धर्म का वर्णन भी है, परन्तु यह धर्म वैदिक धर्म 
पर अवलम्बित होने पर भी कई बातों में कुछ नूतन भी है। ऋग्वेद काल में जिन 
देवताओं की प्रमुखता थी अब वे गौणरुप में ही वर्णित पाये जाते हैं। ब्रह्मा, विष्णु और 
शिव की उपासना पर ही अधिक महत्त्व इस युग में दिया गया। नये देवताओं की उत्पत्ति 
हुई। इस प्रकार प्रतिपाद्य विषय का अन्तर इस साहित्य में स्पष्ट दीख पड़ता है। 

(ख) आकृति- लौकिक साहित्य जिस रुप में हमारे सामने आता है वह वैदिक 
साहित्य के रुप से अनेक अंशो में भिन्नता रखता है। वैदिक साहित्य में गद्य की गरिमा 
स्वीकृत की गई है। तैत्तिरीय संहिता, काठक-संहिता तथा मैत्रायणी संहिता से ही वैदिक 
गद्य आरम्भ होता है। ब्रह्मणों में गद्य का ही साम्राज्य है। प्राचीन उपनिषदों में भी उदात्त 
गद्य का प्रयोग मिलता है, परन्तु लौकिक साहित्य के उदय होते ही गद्य का हास आरम्भ 
हो जाता है। वैदिक गद्य में जो सौन्दर्य दीख पड़ता है वह लौकिक संस्कृत के गद्य में 
दिखलाई नहीं पड़ता। अब तो गद्य का क्षेत्र केवल व्याकरण और दर्शन शास्त्र तक ही 
सीमित रह जाता है, परन्तु वह गद्य दुरुह, प्रसाद-विहीन तथा दुबोध भी है। इस युग 
में पद्य की प्रभुता इतनी अधिक बढ़ जाती है कि ज्योतिष और वैद्यक जैसे वैज्ञानिक 
विषयों का भी वर्णन छन्दोमयी वाणी में ही किया गया है। साहित्यिक गद्य केवल 
कथानकों तथा गद्यकाव्यो में ही दीख पड़ता है, परन्तु क्षेत्र के सीमित होने के कारण 
यह गद्य वैदिक गद्य की अपेक्षा कई बातों में हीन तथा न्यून प्रतीत होता है। पद्य की 
रचना जिन छन्दों में की गई है, वे छन्द भी वैदिक छन्दों से भिन्न ही है। पुराणों तथा 
रामायण महाभारत में विशुद्ध 'श्लोक' का ही विशाल साम्राज्य विराजमान है, परन्तु 
पिछले कवियों ने साहित्य में नाना प्रकार के छोटे-बड़े छन्दों का प्रयोग विषय के 
अनुसार किया है। वेद में जहाँ गायत्री, त्रिष्टुप्‌ तथा जगती का प्रचलन है वहाँ उक्त 
संस्कृत में उपजाति, वशंस्थ और वसन्ततिलका विराजती है। लौकिक छन्द वैदिक 
छन्दों से ही निकले हुए है, परन्तु इनमें लघु-गुरु के विन्यास को विशेष महत्व दिया 
गया है। 

(ग) भाषा- भाषा की दृष्टि से भी यह साहित्य पूर्वयुग में लिखे गये साहित्य 
की अपेक्षा भिन्न है। इस युग की भाषा के नियामक तथा शोधक महर्षि पाणिनि है, 
जिनकी अष्टाध्यायी ने लौकिक संस्कृत का भव्य विशुद्ध रूप प्रस्तुत किया। इस युग 
के नियमों की मान्यता उतनी आवश्यक नहीं थी। इसीलिये रामायण, महाभारत तथा 
पुराणों में बहुत से 'आर्ष' प्रयोग मिलते है, जो पाणिनि के नियमों के ठीक नहीं उतरते। 
पिछली शताब्दियो में तो पाणिनि तथा उनके अनुयायियों की प्रभुता इतनी जम जाती 
है कि 'अपाणिनीय? प्रयोग के आते ही भाषा अत्यधिक खटकने लगती है। च्युत- 
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संस्कारता' के नित्यदोष माने जाने का यही तात्पर्य है। आशय यह है कि वैदिक काल 
में संस्कृत भाषा व्याकरण के नपे-तुले नियमों से जकड़ी हुई नहीं थी, परन्तु इस युग 
में व्याकरण के नियमों से बाँध कर वह विशेष रूप से संयत कर दी गयी है। 

(घ) अन्तस्तत्त्व- वैदिक साहित्य में रुपक की प्रधानता है प्रतीक रुप से अनेक 
अमूर्त भावनाओं की मूर्त कल्पना प्रस्तुत की गयी है, परन्तु लौकिक साहित्य में 
अतिशयोक्ति की ओर अधिक अभिरुचि दीख पड़ती है। पुराणों के वर्णन में जो 
अतिशयोक्ति दीख पड़ती है वह पौराणिक शैली की विशेषता है। वैदिक तथा पौराणिक 
ततत्वं में किसी प्रकार का अन्तर नहीं है, भेद शैली का ही है। वैदिक साहित्य में प्रसिद्ध 
इन्द्र-वृत्र युद्ध अकाल दानव के ऊपर वर्षा-विजय का प्रतिनिधि है। पुराणों में भी उसका 
यही अर्थ है, परन्तु शैली-भेद होने से दोनों में पार्थम्य दीख पड़ता है। पुनर्जन्म का 
सिद्धान्त इस वैदिक युग में विकसित होकर अत्यन्त आदरणीय माना जाने लगा। ऐसी 
अनेक कहानियाँ मिलेंगी जिसका नायक कभी तो पशुयोनि में जन्म लेता है और वहीं 
कभी पुण्य के अधिक संचय होने के कारण देवलोक में जाकर विराजने लगता है। 
साहित्य मानव समाज का प्रतिबिम्ब हुआ करता है- इस सत्य का परिचय लौकिक 
संस्कृत साहित्य के अध्ययन से भली-भाँति मिलता है। मानव-जीवन से सम्बद्ध तथा 
उसे सुखद बनाने वाला शायद ही कोई विषय होगा जो इस साहित्य से अछूता बच 
गया हो। पूर्वकाल में जहाँ पर नैसर्गिकता का बोलबाला था, वहाँ अब अलंकृति की 
अभिरुचि विशेष बढ़ने लगी। अलंकारों की प्रधानता का यही कारण है। इस प्रकार 
अनेक मौलिक पार्थक्य वैदिक तथा लौकिक साहित्य में विद्यमान हैं। 


कतिपय अन्य भिन्नतायें भी दृष्टिगोचर होती है- 


(१) वैदिक साहित्य तत्कालीन जनभाषा का सहित्य है, संस्कृत भाषा का काव्य- 
साहित्य अभिजातवर्ग की साहित्यिक भाषा का साहित्य है। (२) वैदिक साहित्य में 
प्राकृतिक शक्तियों का कीर्तन है, परन्तु संस्कृत का साहित्य मानव-जीवन का साहित्य 
है। (३) वैदिक साहित्य ग्राम्यजीवन का साहित्य है, जब आर्य लोग पशुपालन तथा 
कृषि के द्वारा अपनी जीविका अर्जन करते थे, संस्कृत साहित्य नागरिक जीवन का 
साहित्य है, जब बड़े-बड़े राजाओं के वैभव से महनीय नगरों की स्थापना की गई और 
जीविका के साधनों में पर्याप्त विस्तार हो गया। (४) वैदिक साहित्य उस समाज का 
चित्रण है जिसमें आर्य और दस्यु, विजेता तथा विजित इन दो वर्गो की ही सत्ता थी, 
संस्कृत का साहित्य चातुर्वर्ण्य का साहित्य है, जिसमें ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य तथा शूद्र 
के अधिकारों का अलग-अलग निर्धारण कर दिया गया था, तथा ये परस्पर सामंजस्य 
के साथ अपना जीवन बिताते थे। (५) वैदिक साहित्य कल्पना तथा भावना के विशुद्ध 
रूप पर आश्रित होने वाला साहित्य है, जहाँ कल्पना नैसर्गिक रूप में प्रवाहित होकर 
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हृदय के भावों का अनाविल रूप चित्रित करती है, संस्कृत का साहित्य कलात्मक 
साहित्य है, जिसमें कला और शास्त्र का, प्रतिभा तथा व्युत्पत्ति का, मौलिक कल्पना 
और शास्र-नैपुण्य का संमिश्रण रचना का मुख्य आधार है (द्रष्टव्य हिन्दी साहित्य का 
बृहत्‌ इतिहास, नागरी प्रचारणीसभा, वाराणसी प्रथम खण्ड पृष्ठ, १९६-१९७)। 


(४) वैदिक गाथा का विवरण 


गाथा वैदिक साहित्य में प्रयुक्त, एक विशेष अर्थसूचक शब्द है। यह केवल वेद 
तक ही सीमित नहीं है, प्रत्युत वह जैन, बौद्ध तथा पारसी वाडूमय में भी प्रयुक्त किया 
गया है। ऐतिहासिक विकास को दृष्टि में रखकर उसका तुलनात्मक तथा गवेषणात्मक 
विवरण यहाँ प्रस्तुत किया जाता है। १ 


वैदिक साहित्य का यह महत्त्वपूर्ण 'गाथा' शब्द ऋग्वेद की संहिता में केवल गीत 
या मंत्र के अर्थ में प्रयुक्त हुआ है (ऋग्वेद ८।३२।१, ८।७१।१४)। गै (गाना) धातु 
से निष्पन्न होने के कारण 'गीत' ही इसका व्युत्पत्तिलभ्य तथा प्राचीन धर्म प्रतीत होता 
है। गाथ' शब्द की उपलब्धि होने पर भी आकारान्त “गाथा” की ही प्रयोग लोकप्रिय है 
(ऋग्‌० ९।९९।४)। 'गाथा' शब्द से बने हुए शब्दों की सत्ता इसके बहुल प्रयोग की 
सूचिका है। 'गाथानी' एक गीत का गायकत्व करनेवाले व्यक्ति के लिए प्रयुक्त है 
(ऋग्वेद १।४३।४)। ऋजुगाथ' शुद्ध रूप से मन्त्रों के गायन करने वाले के लिए 
(ऋग्वेद ८।९२।२)। तथा “गाथिन' केवल गायक के अर्थ में व्यवहृत किया गया है 
(ऋग्‌० ५।४४।५) यद्यपि इसका पूर्वोक्त सामान्य अर्थ ही बहुशः अभीष्ट है, तथापि 
ऋग्वेद के इस मन्त्र में इसका अपेक्षाकृत अधिक विशिष्ट आशय है, क्योंकि यहाँ यह 
“नाराशंसी' तथा रैभी' के साथ वर्गीकृत किया गया है (ऋग्वेद १०।८५।६)- 

रेभ्यासीदनुदेयी नाराशंसी न्योचनी। 
सूर्याया भद्रमिद्‌ चासो गाथयैति परिष्कृतम्‌ ।। 

गाथा का प्रयोग रैभी तथा नाराशंसी के साथ ऋक्‌ -संहिता के बाद अन्य वैदिक 
अन्थों में भी बहुश: उपलब्ध होता है जैसे तैत्तिरीय-संहिता ७।५।११।२ : काठकसंहिता 
५।२: ऐतरेयब्रह्मण ६।३२, कौषीतकि ब्राह्मण ३०।५, शतपथ-ब्राह्मण ११।५।६।८, 
(जहाँ रैभी' नहीं आता) तथा गोपथ ब्राह्मण २।६।१२। इन तीनों शब्दों के अर्थ के 
विषय में विद्वानों में मतभेद है। भाष्यकार सायण ने इन तीनों शब्दों का अर्थ वेद के 
कतिपय मन्त्रों के साथ समीकृत किया है। अथर्ववेद के २०वें काण्ड, १२७वें सूक्त का 
१२वाँ मन्त्र “गाथा', इसी सूक्त का १-३ मन्त्र नाराशंसी तथा ४-६ मन्त्र रैभी' 
बतलाया गया है। इस समीकरण को डाक्टर ओल्डेनवर्ग ऋग्वेद की दृष्टि में स्वीकृत 
किया गया है। ब्राह्मण-साहित्य के अनुशीलन से “गाथा' के लक्षण और स्वरुप पर 
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पर्याप्त प्रकाश पड़ता है। ऐतरेय-ब्राह्मण की दृष्टि में (ऐ०ब्रा० ७।१८।) मन्त्रं के विविध 
प्रकार में 'गाथा' मानव से संबन्ध रखती है जब 'ऋच' देव से सम्बन्ध रखता है, अर्थात्‌ 
गाथा मानवीय होने से और ऋच्‌ दैवी होने से परस्पर भिन्न तथा पृथक मन्त्र है। इस तथ्य 
की पुष्टि शुनःशेप आख्यान के लिये प्रयुक्त 'शतगाथम” (सौ गाथाओं में कहा गया) 
शब्द से पर्याप्त रुपेण होती है। क्योंकि शुनःशेष अजीगर्त ऋषि का पुत्र होने से मानव 

था जिसकी कथा ऋग्वेद (१॥२४, १1२५ आदि) के अनेक सूक्तं में दी गई है। इन 
सुक्तों के मरो की संख्या सौ के आसपास है। इसीलिये ऐतरेय-ब्राह्मण की दृष्टि में 
गाधा' शब्द मनुष्य तथा मनुष्योचित विषयों के द्योतक मन्त्र के लिए स्पष्टत: प्रयुक्त 
हुआ है। ऐतरेय आरण्यक (२1३1६) गाथा को ऋच्‌ तथा कुम्व्या से भिन्न तथा पृथक 
मन्त्र का एक प्रकार मानता है, जिससे गाथा के पद्चबद्ध होने का पर्याप्त संकेत मिलता 
है। वर्ण्य विषय की दृष्टि से गाथाएँ यद्यपि धर्म से सम्बद्ध विषयों की अभिव्यक्ति के 
कारण धार्मिक ही हैं, परन्तु वेदों के सांस्कारिक साहित्य में ऋक, यजुष्‌ तथा सामन्‌ 
की तुलना में ये अवैदिक कही गई है, अर्थात्‌ उस युगमें ये मन्त्र नहीं मानी जाती थीं 
मैत्रायणी संहिता (३।७।३) का कथन है कि विवाह के समय गाथा आनन्द प्रदान करती 
है और गृहासूत्रों (आश्वलायन, आपस्तम्ब आदि) में अनेक गाथायें दी गई है, जिन्हें 
विवाह के शुभ अवसर पर वीणा पर गाया जाता था। ऐतरेय-ब्राह्मण के ऐन्द्र महाभिषेक 
के प्रसंग में (८।२१।२३) यज्ञ में विशाल दान देनेवाले तथा विशिष्ट पुरोहित के द्वारा 
अभिषिक्त किये जानेवाले प्रसिद्ध राजाओं की स्तुति में अनेक प्राचीन गाथाएँ उदधृत की 
गई है, जो पुराणों के तत्तत्‌ प्रसंग में भी उपलब्ध होती है। शतपथब्राह्मण (१३।५।४) 
में भी ऐसी दानपरक गाथाएँ सुरक्षित है। पिछले युग में गाथा तथा नाराशंसी (किसी 
राजा की दानस्तुति में प्रयुक्त) ऋचायें प्रायः समानार्थक ही मानी जाने लगीं, परन्तु 
मूलतः दोनों में पार्थक्य है। गाथा गेय मन्त्रों का सामान्य अभिधान है जिसके अन्तर्गत 
नाराशंसी का अन्तर्भाव मानना सर्वथा न्याय्य है। इस तथ्य की पुष्टि ऐतरेय आरण्यक 
(२।३।६) के सायण भाष्य से होती है। सायण ने यहाँ “प्रातः प्रातर अनृतं ते वदन्ति” 
र वे झूठ बोलते है) को गाथा का उदाहरण दिया है, जो स्पष्टतः नाराशंसी 
| 


'गाथा' की भाषा वैदिक मन्त्रों की भाषा से भिन्न है। इसमें वेद के विशेष 
वैयाकरण रूपों का सर्वथा अभाव है, तथा पदों का सरलीकरण ही स्फुट तथा 
अभिव्यक्त होता है। गाथाओं के कतिपय उदाहरणों से यह स्पष्ट हो जाता है। अथर्ववेद 
(२०।१२७।९)- 

कतरत्‌ त आहराणि दधिमन्थां परिश्रुतम्‌ । 
जाया पति विपृच्छति राष्ट्रे राज्ञः परीक्षितः। । 
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यह मन्त्र प्रसिद्ध कुन्ताप-सूक्तो के अन्तर्गत आया है, परन्तु इसकी शैली तथा 
वर्ण्यं विषय का प्रकार इसे गाथा सिद्ध कर रहा है। 
ऐतरेय-ब्राह्मण की राजा दुष्यन्त के पुत्र भरत से सम्बद्ध गाथायें- 
हिरण्येन परिवृतान्‌ शुक्लदतो मृगान्‌। 
मष्णारे भरतोऽददाच्छतं बद्वानि सप्त च ।। 
भरतस्यैष दौष्यन्तेरग्निः साचीगुणे चितः । 
यस्मिन्‌ सहस्रं ब्राह्मणा बद्दशो गा विभेजिरे ।।(८४) 
यहाँ ये 'श्लोक' नाम से अभिहित होने पर भी प्राचीन गाथायें है, जो परम्परा से 
प्राप्त होती पुराणों तक चली आती है। ऐसी कितनी ही गाथायें ब्राह्मण-गरन्थों में उद्घृत 
की गई है। 
जैन तथा बौद्ध धर्म में भी महावीर और गौतम बुद्ध के उपदेशों का निष्कर्ष 
उपस्थित करने वाले पद्य “गाथा” नाम से विख्यात है। जैन गाथायें अर्धगामी में तथा बौद्ध 
गाथायें पाली भाषा में है। इनको हम उन महापुरुषों के मुखोग्दत साक्षात्‌ वचन होने के 
, गौरव से वंचित नहीं कर सकते। तथागत की ऐसी ही उपदेशमयी गाथाओं का लोकप्रिय 
संग्रह “धम्मपद' है, तथा जातकों की कथा का सार प्रस्तुत करने वाली गाथायें प्रायः 
प्रत्येक जातक के अन्त में उलपब्ध होती हैं। संस्कृत की 'आर्या' के समान पालि तथा 
प्राकृत में गाथा एक विशिष्ट छन्द का द्योतक है। “थेरगाथा' तथा 'थेरीगाथा' की गाथाओं 
में हम संसार के भोग-विलास का परित्याग कर संन्यस्त जीवन बिताने वाले थेरों 
(स्थविर) तथा थेरियों (स्थविरा) के मार्मिक अनुभतियों का संकलन पाते है। 'हाल' की 
गाहा सतसई' प्राकृत में निबद्ध गाथाओं का एक नितान्त मंजुल तथा सरस संग्रह है। 
यहाँ वह शब्द छन्दो विशेष का सूचक है। 
अवेस्ता की गाथा- गाथा का पारसियों के अत्रेस्ता ग्रन्थ से भी बड़ा अन्तरंग 
सम्बन्ध है। अवेस्ता की गाथा का भी वही अर्थ है जो वैदिक गाथा या गेय मन्त्र या गीति 
का। ये संख्या में पाँच है, जिनके भीतर १७ मन्त्र सम्मिलित माने जाते है। ये पाँचों 
छन्दों की दृष्टि से वर्गीकृत है और अपने आदि अक्षर के अनुसार विभिन्न नामों से 
विख्यात है। गाथा अवेस्ता का प्राचीनतम अंश है, जो रचना की दृष्टि से भी अत्यन्त 
महनीय मानी जाती है। इसके भीतर पारसी धर्म के सुधारक तथा प्रतिष्ठापक महात्मा 
जरथुख्र मानवीय और ऐतिहासिक रूप में अपनी अभिव्यक्ति पाते है। उनका काल्पनिक 
रूप, जो अवेस्ता के अन्य अंशों में प्रचुरता से उपलब्ध होता है, यहाँ नहीं है। वे ठोस 
जमीन पर चलने वाले मानव है जिनमें जगत्‌ के कार्यो के प्रति आशा-निराशा और हर्ष 
विषाद की स्पष्ट छाया प्रतिबिम्बित होती है! एक अद्वितीय ईश्वर के प्रति उनकी आस्था 
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नितान्त दृढ़ है जो जीवन के गतिशील परिवर्तनं में भी अपनी एकता तथा सत्ता दृढ़ता 
से बनाये रहती है। 

बाह्य रूप- गाथा की भाषा अवेस्ता के अन्य भागों की भाषा से वाक्य-विन्यास 
शैली तथा छन्द की दृष्टि से नितान्त भिन्न है। विद्वानों ने अवेस्ता की भाषा को दो स्तरों 
में विभक्त किया है- (१) गाथा अवेस्तन तथा (२) अर्वाचीन अवेस्तन। इनमें से प्रथम 
में प्राचीनतम भाषा का परिचय इन गाथाओं के अनुशीलन से मिलता है, जो अपने 
वैयाकरण रुपसंपत्ति में आर्ष है और इस प्रकार वैदिक संस्कृत से समानता रखती है। 
द्वितीय भाषा अवान्तर काल में विकसित होने वाली भाषा है, जो सामान्य संस्कृत भाषा 
के समान कही जा सकती है। गाथा की शैली रोचक है। फलतः अवेस्ता के पिछले भागों 
की पुनरावृत्ति तथा समरसता के कारण इन गाथाओं का साहित्यिक सौन्दर्य कम नहीं 
है। नपे तुले शब्दों में रचित होने के कारण ये गेय प्रतीत होती है। पिशल तथा गेल्डनर 
का मत है कि इन गाथाओं में तार्किक कार्य-कारण के सम्बन्ध का अभाव नहीं है, 
तथापि फुटकल हैं और जरथुस्न के उपदेशों का सार प्रस्तुत करने वाले उनके साक्षात्‌ 
वचन हैं, जिन्हें उन्होंने अपने शिष्य बैक्ट्रिया के शासक, राजा विश्तास्प से कहा था। 
पैगम्बर के अपने वचन होने से इनकी पवित्रता तथा महत्ता का कल्पना स्वत: की जा 
सकती है। 

अन्तस्तत्त्व- जर॒थुख्र ने इन गाथाओं में अनेक देवताओं को भावना को बड़ी 
निन्दा की है, तथा सर्वशक्तिमान्‌ ईश्वर के, जिसे वे अहुरमज्द (असुर महान) के 
अभिधान से पुकारते हैं, आदेश पर चलने के लिए पारसी प्रजा को आज्ञा दी है। वे 
एकेश्वरवादी इतने पक्के थे कि उन्होंने उस सर्वशक्तिमान्‌ के लिए 'अहुरमज्द' नाम के 
अतिरिक्त अन्य नामों का सर्वथा निषेध किया है। गाथा का स्पष्ट कथन है (गाथा 
४५।१०) 

तेम्ने जस्ताईस आर्मतो ईस्‌ मिमध्जो । 
` - ये आन्मेनी यज्दाओ स्रावि अहूरो ।। 

अर्थात हम केवल उसी को पूजते है जो अपने धर्म के कार्यों से और अहुरमज्द 
के नाम से विख्यात है। जरथुस्र ने स्पष्ट शब्दों में ईश्वर के ऊपर अपनी दृढ़ आस्था इस 
गाथा में प्रकट की है:- (गाथा २९1१) 

नो इत्‌ मोई वास्था क्षमत्‌ अन्या। 

इसका स्पष्ट अर्थ है कि भगवान्‌ के अतिरिक्त मेरा अन्य कोई रक्षक नहीं है। 

इतना ही नहीं, इस गाथा में आगे चलकर वे कहते हैं- 


“मऊदाओ सखारे मइरी शतो” (गाथा २९।४), अर्थात केवल मज्दा ही एकमात्र 
उपास्य है, इनके अतिरिक्त कोई भी अन्य देवता उपासना के योग्य नहीं है। अहुरमज्द 
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के साथ उनके छ: अन्य रूपों की भी कल्पना इन गाथाओं में की गई है। ये वस्तुत: 
आरम्भ में गुण ही है, जिन षड्गुणों से युक्त अहुरमज्द की कल्पना “षाड्गुण्य-विग्रह' 
भगवान्‌ विष्णु से विशेष मिलती है। अवेस्ता के अन्य अंशों में वे देवता अथवा फरिश्ता 
बना दिये गये और 'आमेषा स्पेन्ता' (पवित्र अमर शक्तियां) के नाम से प्रसिद्ध है। 
उनके नाम तथा रूप का परिचय इस प्रकार है- 

(१) अष (वैदिक ऋतम) = संसार की नियामक शक्ति! 

(२) वोहुमनो (भला मन) = प्रेम तथा पवित्रता। 

(३) स्पेन्त आर्म इति = धार्मिक एकनिष्ठा 

(४) क्षथ्वइर्य (क्षत्रवीर्य) = प्रभुत्व का सूचका 

(५) हऊ वर्तात्‌ = संपूर्णता का सूचका 

(६) अमृतात्‌ = अमरता या अमृतत्व । 

जरथुस््र ने इन छहों गुणों से युक्त अहुरमज्द की आराधना करने का उपदेश 
दिया, तथा 'आतश' (अग्नि) को भगवान्‌ का भौतिक रूप मानकर उनकी रक्षा करने 
की आज्ञा ईरानी जनता को दी। “गाथा अहुनवैती' में जरथुख का अन्य दार्शनिक 
सिद्धान्त भी सुगमता के साथ प्रतिपादित किया गया है। वह हे सत्‌ और असत्‌ के 
परस्पर संघर्ष का तत्त्व, जिसमें सत्‌ असत्‌ को दबाकर आध्यात्मिक जगत्‌ में अपनी 
विजय उद्घोषित करता है। सत्‌ असत्‌ के इस परस्पर विरोधी युगल की संज्ञा है- 
अहुरमज्द तथा अहिमान। अहिमान असत्‌ शक्ति (पाप) का प्रतीक है तथा अहुरमज्द 
सत्‌-शक्ति (पुण्य) का प्रतिनिधि है। प्राणीमात्र का कर्तव्य है कि वह अहिमान के 
प्रलोभनों से अपने को बचाकर अहुरमज्द के आदेश का पालन करता हुआ अपना 
अभिनन्दनीय जीवन बितावे, क्योंकि पाप की हार और पुण्य की विजय अवश्यंभावी 
है। इस प्रकार रहस्यानुभूतियों से परिपूर्ण ये गाथाएँ विषयी-प्रधान उपदेशों के कारण 
पारसी धर्म में अपनी उदात्त आदर्शवादिता के लिए सर्वदा से प्रख्यात है। इन गाथाओं 
में चित्रित आदर्श अद्वैतवाद से पृथक्‌ नहीं है। अद्वैतवाद के भारतीय आन्दोलन के पूर्व 
ही जरथुस्न का उस दिशा में आकर्षण मनोरंजक है!। 

® 


१. सन्दर्भ न्थ मैकडानल तथा कीथ : वैदिक इंडेक्स (हिन्दी अनुवाद काशी १९६२) जैक्सन : दी 
ग्रोफेट जरुष्ट (अमेरिका), जे० एस० चैटर्जी : एथिकल कन्शेप्सन आव दि गाथा (कलकत्ता), डाक्टर 
तारापुरवाला: गाथाज, देयर फिलासफी (बम्बई) 


। 


दशम परिच्छेद 


वेदाङ्ग 

'बेदाड़' का अर्थ तथा महत्त्व 

अङ्ग' शब्द का व्युत्पत्तिलभ्य अर्थ है 'उपकारक'- “'अंग्यन्ते ज्ञायन्ते 
अमीभिरिति अङ्गानि'' अर्थात्‌ जिनके द्वारा किसी वस्तु के स्वरूप को जानने में 
सहायता प्राप्त होती है उन्हें “अङ्ग कहते है। वेद स्वयं एक दुरुह विषय ठहरा, भाषा 
तथा भाव दोनों की दृष्टि से। अतएव वेद का अर्थ जानने में, उसके कर्मकाण्ड के 
प्रतिपादन में तथा इस प्रकार की सहायता देने में जो उपयोगी शास्त्र है उन्हें “वेदाङ्ग” 
के नाम से पुकारते है। वेद के यथार्थ ज्ञान के लिए छः विषयों को जानने की नितान्त 
आवश्यकता है। वेद के मन्त्रों का ठीक-ठीक उच्चारण प्रथम आवश्यक वस्तु है। 
शब्दमय मन्त्रों के यथार्थ उच्चारण को सर्वप्रथम महत्त्व दिया गया है। इस उच्चारण के 
निमित्त प्रवर्तमान वेदाङ्ग 'शिक्षा' कहलाता है। वेद का मुख्य प्रयोजन वैदिक कर्मकाण्ड, 
यज्ञ याग का यथार्थ अनुष्ठान है। इसके लिए प्रवृत्त होने वाला अङ्ग 'कल्प' कहलाता 
है। कल्प का व्युत्पत्तिलभ्य अर्थ है- यज्ञ के प्रयोगों का समर्थक शास्र (कल्प्यते 
` समर्थ्यते यागप्रयोगोऽत्र = अर्थात्‌ जिसमें यज्ञ के प्रयोगों का समर्थन या कल्पना की 
जाय)। व्याकरण-शास्त्र पदों की प्रकृति तथा प्रत्यय का उपदेश देकर पद के स्वरूप का 
परिचय कराता है और उसके अर्थ का भी निश्चय कराता है। फलतः पदस्वरूप और 
पदार्थ निश्चय के निमित “व्याकरण” का उपयोग होने से वह भी वेदाङ्ग' है। 'निरुक्त' 
का काम है पदों की निरुक्ति बतलाना, पदों की व्युत्पत्ति सिखाना। निरुक्ति की भिन्नता 
से अर्थ की भिन्नता होती है। इसलिए वेद के अर्थ-निर्णय के लिए 'निरुक्ति' की वेदाङ्गता 
सम्पन्न होती है। वेद छन्दोमयी वाणी है। फलतः छन्दों से परिचय पाने पर ही मन्त्रों के 
उच्चारण और पाठ का ज्ञान हमें हो सकता है। वरुण के विषय में शुनः शेप ऋषि का 
यह प्रख्यात मन्त्र है- (ऋग्वेद १५।१०) 

निषसाद धृतत्रतो वरुण: पस्त्यास्वा। 
` साम्राज्यीय सुक्रतुः।। 

यह त्रिपदा गायत्री है जिसके प्रत्येक पाद में आठ-आठ अक्षर होते है। छन्द की 
यह जानकारी मन्त्र के उच्चारण के लिए नितान्त आवश्यक है। द्वितीय और तृतीय 
चरण में आपाततः सात ही अक्षर है। अतएव इसे अष्टपदा बनाने के लिए “पस्त्यास्वा” 
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का उच्चारण चार अक्षरों वाला होना चाहिए- 'पस्त्या-सुआ' 'साम्राज्य' के चार अक्षरों 
वाला बनाने के लिए 'राज्याय' को विभक्त करना पड़ेगा- 'साम्राजि आ य' इसी प्रकार 
छन्द का ज्ञान मन्त्रों के उच्चारण के लिए बहुत ही आवश्यक होता है। छन्द की 
वेदाङ्गता इसी हेतु है। ज्योतिष यज्ञ-याग के उचित समय का निर्देश करता है। श्रौत याग 
का अनुष्ठान विशिष्ट ऋतु में किसी विशिष्ट नक्षत्र में होना चाहिए। विवाह जैसे गृह्य- 
कर्म के लिए नक्षत्र का ज्ञान ज्योतिष से ही हमें प्राप्त हो सकता है। दीक्षा का विधान 
कर्मकाण्ड का एक आवश्यक विषय हे। तैत्तिरीय ब्राह्मण का कथन है (१।१।२।१) की 
कृतिका में अग्नि का आधान करना चाहिए (कृत्तिकास्वग्निमादधीत)। फाल्गुनी पूर्णमास 
में दीक्षा का विधान है। वसन्त में ब्राह्मण के लिए अग्नि का आधान विहित है, ग्रीष्म 
में क्षत्रिय के लिए तथा शरद में वैश्य के लिए। इस प्रकार नक्षत्र, तिथि, मास तथा 
संवत्सर की जानकारी वैदिक कर्मकाण्ड के लिए आवश्यक है। इसी लिए ज्योतिष की 
वेदाङ्गता है। 

संक्षेप में हम कह सकते हैं कि मन्त्रो के उचित उच्चारण के लिए शिक्षा का, 
कर्मकाण्ड और यज्ञीय अनुष्ठान के लिए कल्प का, शब्दों के रुप ज्ञान के लिए 
व्याकरण का, अर्थ-ज्ञान के लिए शब्दों के निर्वचन के निमित्त निरुक्त का, वैदिक छन्दों 
की जानकारी, के लिए छन्द का तथा अनुष्ठानों के उचित काल-निर्णय के लिए ज्योतिष 
का उपयोग है और इनकी उपयोगिता के कारण ये छहों वेदाङ्ग माने जाते हैं 

वेद हमारे भारतीय धर्म का प्राधान पीठ है तथा अतिशय आदर, सम्मान एवं 
पवित्रता की दृष्टि से देखा जाता है। यह बात उसके उदयकाल के कुछ ही पीछे सम्पन्न 
हो गई। वेद का अक्षर-अक्षर पवित्र माना जाने लगा तथा उसका परिवर्तन तथा स्वरुपत: 
च्युति महान्‌ अनर्थ का कारण समझी जाती थी। वेद के स्वरुप तथा अर्थ के संरक्षण 
के निमित्त ही वेदाङ्ग साहित्य का उदय हुआ। इस सहायक साहित्य का जन्म उपनिषद्‌- 
काल में भी हो गया था, क्योंकि छहों वेदाङ्गों के नाम तथा क्रम का वर्णन 
मुण्डकोपनिषद्‌ (१।१५) में हमें सबसे पहिले मिलता है। अपरा विद्या के अन्तर्गत 
वेदचतुष्टय के अनन्तर वेद के षंड्‌ अङ्गों का नामोल्लेख किया गया है। उसके नाम तथा 
क्रम हैं- (१) शिक्षा, (२) कल्प, (३) व्याकरण, (४) निरुक्त (५) छन्द (६) ज्योतिष। 
इनमें प्रत्येक का अपना निजी वैशिष्ठय है। 


(१) शिक्षा 
वेदाङ्गो में शिक्षा का एक महत्त्वपूर्ण स्थान है। यह वेदरुपी पुरुष का प्राण कही 
गई है। जिस प्रकार सब अङ्गों के परिपुष्ट तथा सुन्दर होने पर भी प्राण के बिना पुरुष- 
शरीर नितान्त गर्हुणीय तथा अशोभन प्रतीत होता है, उसी प्रकार शिक्षा नामक वेदाङ्ग 
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से विरहित होने पर वेदपुरुष का स्वरूप नितान्त असुन्दर तथा बीभत्स दीख पड़ता है। 
शिक्षा का व्युत्पत्ति-लभ्य अर्थ है वह विद्या जो स्वर, वर्ण आदि उच्चारण के प्रकार का 
उपदेश दे*। वेद अध्ययन की प्रणाली यह है कि पहले गुरु किसी मन्त्र का उच्चारण 
स्वयं करता है और शिष्य इस उच्चारण को सुनकर स्वयं उसका अनुसरण करता है, 
इसलिए वेद का एक सार्थक नाम है अनुश्रव:-अनु पश्चात्‌ श्रूयते य: स अनुश्रवः- 
अर्थात वह वस्तु जो गुरु के उच्चारण करने के अनन्तर सुनी जाय। इसीलिए लिपिबद्ध 
ग्रन्थ के आधार पर वेद पढ़नेवाला पाठक निन्दा का पात्र समझा जाता है। जिन 
पाठकर्ताओं की निन्दा शास्त्र में की गई है उनमें यह 'लिखित-पाठक'२ भी अन्यतम है। 

वेद के उच्चारण को ठीक-ठीक करने के लिए स्वर के ज्ञान की नितान्त 
आवश्यकता रहती है। स्वर तीन प्राकर के होते है- (क) उदात्त (ख)-अनुदात्त और (ग) 
स्वरित। इनमें उदात्त ऊँचे स्वर से उच्चरित होता है। इसीलिये पाणिनि ने इसे 
“उच्चैरुदात्तः' कहा है। अनुदात्त का धीमे स्वर से उच्चारण किया जाता है तथा स्वरित 
उदात्त और अनुदात्त के बीच की अवस्था का प्रतिनिधि है। पाणिनि की शब्दावली में 
इन दोनों के लक्षण हैं- 'नीचैरूनुदात्तः, समाहारः स्वरितः' । साधारणतया नियम यह 
है कि वेद के प्रत्येक शब्द में कोई स्वर उदात्त अवश्य रहेगा और शेष स्वर अनुदात्त 
रहते है, तथा इन्हीं अनुदात्तों से कोई कोई अनुदात्त स्वर विशिष्ट परिस्थितियों में 
स्वरित के रूप में परिवर्तित हो जाता है। स्वरशा्र (फोनोलाजी) का इतना अनुशीलन 
वेद को छोड़कर अन्यत्र कहीं उपलब्ध नहीं होता! 
वेद में स्वरों की प्रधानता का एक मुख्य कारण भी है और वह है अर्थनियामकता। 
अर्थात शब्द के एक होने पर भी स्वर-भेद से उसका अर्थ-भेद हो जाया करता है। स्वरों 
में एक साधारण भी त्रुटि हो जाने पर अर्थ का अनर्थ हो जाया करता है। यज्ञ का यथावत्‌ 
निर्वाह इसीलिये कठिन व्यापार है। इस विषय में एक अत्यन्त प्राचीन आख्यायिका 
प्रचलित है। प्रसिद्ध है कि वृत्र ने अपने शत्रु इन्द्र के विनाश के लिए एक वृहद्‌ यज्ञ 
का आयोजन किया। उसमें ऋत्विज्‌ लोगों की संख्या भी पर्याप्त मात्रा में विद्यमान थी। 
होम का प्रधान मन्त्र था- “इन्द्र- शतनुर्वर्धस्व'", जिसका अर्थ है कि इन्द्र का शत्रु, 
अर्थात्‌ घातक विजय प्राप्त करे। इस प्रकार 'इन्द्रशत्रु' शब्द में “इन्द्रस्य शत्रु' यह षष्ठी 
तत्पुरुष समास अभीष्ट था, परन्तु यह अर्थ तभी सिद्ध हो सकता था जब इन्द्रशत्रुः” 


१. “स्वरवर्णाधुच्चारणग्रकारो यत्र शिक्ष्यते उपदिश्यते सा शिक्षा' सायण- ऋग्वेदभाष्य भूमिका, पृ० ४९। 
२. गीती शीघ्री शिरःकम्पी तथा लिखितपाठकः। 


अनर्थज्ञोऽल्पकण्ठश्च षडेते पाठकाधमाः १।३२। (पाणिनीय शिक्षा) 
३. पाणिनि ने इस बात को इस सुप्रसिद्ध सूत्र में निबद्ध किया है- अनुदात्तं पदमे कवर्जम्‌।” 
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अन्तादात्त हो। लेकिन ऋत्विजों की असावधानता से अन्तोदात्त के स्थान पर आदि 
उदात्त (इन्द्र शब्द में 'इ” पर) का उच्चारण किया गया। इस स्वर-परिवर्तन से यह शब्द 
तत्पुरुष-समास से बहुब्रीहि बन गया और इसका अर्थ हो गया इन्द्रः शत्रु: यस्य' 
अर्थात्‌ इन्द्र जिसका घातक है। इस प्रकार यज्ञ यजमान के लिए ठीक उल्टा ही सिद्ध 
हुआ। जो यज्ञ यजमान की फलसिद्धि के लिए किया गया था, वही उसके लिए घातक 
सिद्ध हुआ। इसीलिए पाणिनीय शिक्षा में यह स्पष्ट घोषित कर दिया गया है कि जो मन्त्र 
स्वर से या वर्ण से हीन होता है वह मिथ्या प्रयुक्त होने के कारण अभीष्ट अर्थ का 
प्रतिपादन नहीं करता। वह तो वाग्वज़ बनकर यजमान का ही नाश कर देता है, जिस 
प्रकार स्वर के अपराध से 'इन्द्रशत्रु' शब्द यजमान का ही विनाशक बन गया (पाणिनीय 
शिक्षा)- 

मन्त्रो हीनः स्वरतो वर्णतो वा मिथ्याप्रयुक्तो न तमर्थमाह। 

स वाग्वज्रो यजमानं हिनस्ति यथेन्द्रशत्रुः स्वरतोऽपराधात्‌ ।। ५२।। 

इसीलिए प्राचीन वैदिक गुरु-गण वेद के मन्त्रों के ठीक-ठीक उच्चारण के विषय 
में बड़े ही सतर्क थे तथा यह परम्परा आज भी उसी प्रकार अविच्छिन्न रुप से चली आ 
रही है। आज से बाइस सौ वर्ष पहले महाभाष्यकार पतंजलि ने उस वैदिक गुरु का 
उल्लेख बड़े आदर से किया है, जो उदात्त स्वर के स्थान में अनुदात्त स्वर का उच्चारण 
करने वाले शिष्य के मुँह पर चाँटा मारकर उसके उच्चारण को शुद्ध करता था'। इस 
प्रसङ्ग से हम वेदों के उच्चारणविधान के गौरव को भली-भाँति समझ सकते है। 
(सीलिए उच्चारण के प्रकार को बतलाने वाला यह अङ्ग वेदाङ्गं में प्रथम माना जाता 
है। 
उपनिषत्काल में शिक्षा 


वैदिक काल में ही इस वेदाङ्ग की ओर वैदिक ऋषियों का ध्यान आकृष्ट हुआ 
था। ब्राह्मण-ग्रन्यो में शिक्षा से सम्बन्ध रखने वाले नियमों का उल्लेख यत्र-तत्र पाया 
जाता है। तैत्तिरीय-उपनिषद्‌ की प्रथम वल्ली में इस विषय का समस्त मूल सिद्धान्त 
प्रतिपादित है। शिक्षा के छः अङ्गों के नाम इस उपनिषद्‌ के अनुसार ये हैं- (१) वर्ण 
(२) स्वर (३) मात्रा (४) बल (५) साम और (६) सन्तान। 


१. उदात्तस्य स्थाने अनुदात्त बू ते खण्डिकोपाध्यायः तस्मै शिष्याय चपेटिकां ददाति- महाभाष्या 
२. शीक्षां व्याख्यास्यामः। वर्णः, मात्रा, बलम्‌, साम, सन्तानः इत्युक्तः शिक्षाध्याय- तैत्तिरीय १।२ 
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(१) वर्ण से अभिप्राय अक्षरों से है। वेद के जानने के लिए संस्कृत वर्णमाला 

का ज्ञान नितान्त आवश्यक है। पाणिनीय शिक्षा से ज्ञात होता है कि संस्कृत की 
वर्णमाला में ६३ या ६४ वर्णों की संख्या निर्धारित की गई है। यह केवल संस्कृत में 
ही नहीं- प्रत्युत वैदिक. काल में प्रयुक्त प्राकृतों के लिये भी यही नियम था। (२) स्वर 
से अभिप्राय उदात्त, अनुदात्त और स्वरित से है। स्वरों के महत्व का प्रतिपादन पहले 
किया गया है, तथा उनके लक्षण भी वहीं दे दिये गये है। (३) मात्रा से अभिप्राय है 
स्वरों के उच्चारण करने में लगने वाला समय। मात्रा तीन प्रकार की होती है- हस्व, 
दीर्घ और प्लुत। एक मात्रा के उच्चारण करने में जितना समय लगता है उसे हस्व, दो 
मात्रा के उच्चारण में लगने वाले वर्ण को प्लुत कहते हैं। इन तीनों के उच्चारण के भेद 
का ज्ञान उ'कार के उच्चारण से भली-भाँति लग सकता है। (४) बल से तात्पर्य है 
स्थान और प्रयत्न से। स्वर तथा व्यंजन के उच्चारण के समय वायु मुख के जिन स्थानो 
से टकराता हुआ बाहर निकलता है उन वर्णो के वे स्थान कहे जाते हैं। ऐसे स्थानों की 
संख्या आठ है। अक्षरों के उच्चारण में जो प्रयास करना पड़ता है उसे 'प्रयत्न' कहते 
हे ये दो प्रकार के होते हैं- (१) आभ्यन्तर और (२) बाह्य। आभ्यन्तर प्रयत्न चार प्रकार 
का होता है- स्पृष्ट, ईषत्स्पृष्ट विवृत तथा संवृत। बाह्य प्रयत्न ११ प्रकार का होता है 
(१) विवार (२) संवार (३) श्वास (४) नाद (५) घोष (६) अघोष (७) अल्पप्राण 
(८) महाप्राण (९) उदात्त (१०) अनुदात्त (११) स्वरित। (५) साम- साम का अर्थ 
है साम्य अर्थात्‌ दोष से रहित तथा माधुर्यादि गुण से युक्त उच्चारण। अक्षरों के उच्चारण 
करने में जो अनेक दोष एवं गुण उत्पन्न होते है इनका शिक्षा ग्रन्थों में बड़े वैज्ञानिक 
रुप से वर्णन किया गया है। पाणिनी ने सुन्दर ढंग से पढ़ने वाले पाठक के ये गुण 
बतलाये हैं'- (१) माधुर्य (२) अक्षर व्यक्ति = अक्षरों का अलग-अलग स्पष्ट 
उच्चारण, (३) पदच्छेद = पदों का अलग-अलग प्रतिपादन (४) सुस्वर = सुन्दर स्वर 
से पढ़ना, (५) धैर्य = धीरता से पढ़ना (६) लयसमर्थ = अर्थात्‌ लय से युक्त होकर 
पढ़ना। इसके विपरीत अधम पाठकों में परिगणित प्रकारों का निर्देश इस प्रकार है!- 
(१) गीती = गाकर पढ़ने वाला (२) शीघ्री = अत्यन्त शीघ्रता से पढ़ने वाला 
(३) शिरःकम्पी = सिर हिला-हिलाकर पढ़ने वाला (४) लिखितपाठक = लिपिबद्ध 
पुस्तक पढ़ने वाला (५) अनर्थज्ञ = बिना अर्थ समझे पढ़ने वाला (६) अल्पकण्ठ = 
अत्यन्त धीमे स्वर से पढ्ने वाला। इनके अतिरिक्त पाणिनि ने अनेक प्रकार के निन्दनीय 


१. मधुर्यमक्षरव्यक्तिः पद्च्छेदरतु सुस्वर: । 
धैर्य लयसमर्थश्च षडेते पाठका गुणः। (पा०शि०३३) 

२. गीती शीध्री शिरः कम्पी तथा लिखितपाठकः। 
अनर्थज्ञोऽल्पकण्ठश्च षडेते पाठकाऽधमाः। (पा० शि० ३२) 
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पाठकों का निर्देश किया है। वे लिखते हैं कि शंकित, भीत, उत्कृष्ट अव्यक्त, 
सानुनासिक, काकस्वर, खींचकर, स्थान रहित उपांशु (मुँहसे बुदबुदाना), दंष्ट से शब्दों 
को पीसना), त्वरित, निरस्त, विलम्बित, गदगद, प्रगीत, निष्पीडित, अक्षरों को 
छोड़कर तथा दीप पाठ का प्रयोग कभी नहीं करना चाहिये, क्योंकि ऐसे पाठ के करने 
से अभीष्ट अर्थ की सिद्धि नहीं होती'। 

उपर्युक्त प्रणाली का विधान वैदिक मन्त्रों के पाठ के लिए विशेष रूप से किया 
जाता है। काव्य के पाठ की पद्धति भी विशिष्ट हुआ करती है। देश भेद से भी काव्यपाठ 
में विभेद हुआ करता है। इस विषय का विशेष वर्णन राजशेखर ने अपनी काव्यमीमांसा 
के सप्तम अध्याय में रोचक, आकर्षक तथा सरस ढंग से किया है। 


(६) सन्तान- इस शब्द का अर्थ है संहिता, अर्थात पदों की अतिशय सन्निधि। 
पदों का स्वतन्त्र अस्तित्व रहने पर कभी-कभी दो पदों का आवश्यकतानुसार शीघ्रता 
से एक के अनन्तर उच्चारण होता है, इसे ही संहिता कहते हैं। संहिता होने पर ही पदों 
में सन्धि हुआ करती है। उदाहरण के लिये 'वायो आयाहि' में दो स्वतन्त्र वैदिक पद 
है। जब एक ही वाक्य में दोनों का साथ-साथ उच्चारण होता है, तब संधि के कारण 
इनमें कुछ परिवर्तन हो जाता है। पूर्व उदाहरण का सन्धिजन्य रूप “वायवायाहि होगा। 
इसी प्रकार 'इन्द्रऽग्नो आगतम्‌ में प्रकृतिभाव हो जाएगा। मन्त्रों के उच्चारण के लिए 
उपयोगी होने पर भी व्याकरणशास्न में ही इस विषय का विशेष विधान किया गया है। 
इसलिए शिच्छा-ग्रन्थों में इस विषय की उपेक्षा की गयी है। 

प्रत्येक वेद में प्राणों का उच्चारण एक ही प्रकार से नहीं होता। किन्ही वर्णों के 
उच्चारण में पार्थक्य भी बना रहता है। उच्चारण के लिए मूर्धन्य 'षः का शुक्ल यजुर्वेद 
में रेफ के साथ और उष्मवणों के साथ संयुक्त होने पर 'ख' के सामने उच्चारण होता 
है, परन्तु अन्य वेदों में यह विशुद्ध मूर्धन्य 'ष' के रुप में विद्यमान रहता है जैसे 
पुरुषसूक्त के प्रख्यात मन्त्र "सहस्रशीर्षा पुरुषाः' में ऋग्वेदियों का उच्चारण जहाँ 
'शीर्षा का स्पष्टतः मूर्धन्य है, वहीं माध्यन्दिनों का 'शीरेखा पुरुखः' उच्चारण होता 
है। इसका विशिष्ट परिचय उन वेदों की शिक्षा में विस्तार के साथ दिया गया है। यही 
कारण है कि प्रत्येक वेद की अपनी निजी शिक्षा' है, जिसमें उस वेद के अनुकूल 
उच्चारण का विधान किया गया है। 


१. शङ्कितं भीतमुत्कृष्टमव्यक्तमनुनासिकम्‌। 
काकस्वरं शिरसि गतं तथा स्थान-विवर्जितम्‌॥ 
उपांशु दष्टं त्वरितं निरस्तं विलम्बितं गद्गदितं प्रगीतम्‌ । 
निष्पीडितं अस्तपदाक्षरश्च वदेन्न दीनं न तु सानुनास्यम्‌ ॥ (पाणिनीय शिक्षा ३४, ३५) 
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प्रातिशाख्य साहित्य 

'प्रतिशाख्य' वेद का लक्षण ग्रन्थ है अर्थात्‌ ऐसा ग्रन्थ है जिसके द्वारा वेद का 
बाह्य स्वरुप निर्दिष्ट किया जाता है। वेदाभ्यास पाँच प्रकार का माना गया है- 
(१) अध्ययन (२) विचार (३) अभ्यास (४) जप (५) अध्यापन! ऋक्‌ प्रतिशाख्य 
के सूत्रों में इन पाँचों का विधिवत्‌ वर्णन किया गया है। इनमें अध्याय' तो वेद के श्रवण 
का द्योतक है। विचार आदि उसके मनन पक्ष का द्योतक है। विचार दो प्रकार का माना 
जाता है। अर्थतः (अर्थ के द्वारा) तथा लक्षणतः (लक्षण के द्वारा)। निरुक्तकार यास्क का 

यह विख्यात कथन है। (१।६)- 


स्थाणुरयं भारहरः किलाभूत्‌ अधीत्य वेदं न विजानाति योऽर्थम्‌ । 
योऽर्थज्ञ इत्‌ सकलं भद्रमश्नुते नाकमेति ज्ञानविधूतपाष्मा ।। 


आशय है कि जो व्यक्ति वेद को पढ़कर उसका अर्थ नहीं जानता, वह भार ढोने 
वाला स्थाणु-दूँठा वृक्ष है। जो अर्थ को जानता है वहीं समस्त कल्याण को प्राप्त कर 
लेता है और ज्ञान से पाप को नष्ट कर स्वर्ग प्राप्त कर लेता है। फलतः निरुक्त आदि 
के द्वारा अर्थ का विचार करना एक कोटि है और दूसरी कोटि है लक्षण द्वारा विचार 
करना। इसी के लिए शास्त्र कहता है- 


लक्षणं यो न वेत्त्यूक्ष न कर्मफलभाग्‌ भवेत्‌ । 
लक्षणज्ञो हि मन्त्राणां सकलं भनब्रमश्नुते ।। 


अर्थात जो व्यक्ति ऋचाओं के लक्षण (बाह्य स्वरूप) को नहीं जानता, वह कर्म- 
फल को प्राप्त नहीं कर सकता। मन्त्रों के लक्षण को जानने वाला ही व्यक्ति समग्र 
कल्याण को प्राप्त करता है। फलतः लक्षण का वर्णन पहिले किया जाता है, क्योंकि 
अर्थ का ज्ञान लक्षणपूर्वक ही होता है। शास्त्र का वचन है- 


स्वरो वर्णोऽक्षरं मात्रा दैवं योगार्षमेव च। 
मन्त्रं जिज्ञासमानेन वेदितव्यं पदे पदे।। 


तात्पर्य है कि मन्त्र को जानने की इच्छा रखने वाले व्यक्ति को चाहिए कि वह 
प्रथमतः स्वर, वर्ण, अक्षर, मात्रा, देवता, विनियोग (योग) तथा ऋषि (आर्ष) का ज्ञान 
प्राप्त कर ले। और इन्हीं पदार्थो के ज्ञान के लिए प्रातिशाख्य का उपयोग है। प्रातिशाख्य 
के अध्ययन का परिनिष्ठित फल है- मंत्रों का लक्षण ज्ञाना इसका स्पष्ट निर्देश ऋक्‌ 
प्रातिशाख्य के मंगल श्लोक में ही सूत्रकार शौनक ऋषि ने कर दिया है- 
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तं पद्यगर्म परमं त्वादिदेवं । 
प्राणम्यर्चा लक्षणमाह शौनक: !। 
फलतः ऋकप्रातिशाख्य/' का अपर नाम ऋकलक्षण' हे। प्रातिशाख्य का 
विधिवत्‌ अध्ययन कर्ता ही आचार्यत्व का अधिकारी बनता है, दूसरा नहीं। ऋक्‌ 
प्रातिशाख्य का इस विषय मैं स्पष्ट कथन है (प्रथम वर्ग, श्लोक ८)- 
पदक्रमविभागञ्चो वर्णक्रमविचक्षणः । 
स्वरमात्राविशेषज्ञो गच्छेदाचार्यसम्पदम्‌ ।। 
निष्कर्ष यह है प्रातिशाख्य का अनुशीलन वेद के आचार्यत्व सम्पादन के लिए 
प्राथमिक आवश्यकता है। 
प्रातिशाख्यों के अध्ययन में विदित होता है कि उनमें किसी एक शाखा के ही 
नियमों का निर्देश नहीं है, अपितु उनमें एक-एक चरण की शाखाओं के नियमों का 
सामान्यरुपेण उल्लेख मिलता है। महर्षि यास्क का यह कथन (निरुक्त १।१७)- 
“पदप्रकृतीनि सर्वचरणनां पार्षदानि” पार्षदों का-प्रातिशाख्यों का - सम्बन्ध चरणों से 
सिद्ध करता है। प्रतिशाखा' शब्द 'चरण' के लिए ही व्यवहत प्रतीत होता है। जिसे 
आजकल शाखा कहते हैं, उसके लिए विष्णुपुराण (अंश ३, अ० ४) 'अनुशाखा 
शब्द का व्यवहार करता है। 
'ग्रातिशाख्य' के विषय में उवटकृत ऋकप्रातिशाख्य-भाष्य के आरम्भ में यह पद्य 
उपलब्ध होता है जिससे उसके प्रयोजन का परिचय मिलता है- 
शिक्षा छन्दो व्याकरणैः सामान्येनोक्तलक्षणम्‌ । 
तदेवमिह शाखायामिति शाख्र-प्रयोजनम्‌ ।। 


आशय है कि शिक्षा, छन्द तथा व्याकरण सामान्य नियमों का वर्णन करता है। 
वे ही नियम उस वैदिकी शाखा में किस प्रकार के हैं, यही बतलाना प्रातिशाख्य का 
प्रयोजन है। निष्कर्ष यह है कि प्रातिशाख्य का क्षेत्र पूर्वोक्त तीनों वेदांगों को अपने में 
समेटता है तथा उस विशिष्ट शाखा में होने वाले विशेष नियमों का विवरण प्रस्तुत 


१. द्रष्टव्य ऋक प्रातिशाख्य उवटभाष्य तथा विस्तृत हिन्दी अनुवाद एवं टिप्पणी से समन्वित संस्करण, 
संस्कर्ता तथा अनुवादक डा० वीरेन्द्र कुमार वर्मा, संस्कृत विभाग, हिन्दू विश्वविद्यालम (शोध प्रकाशन, 
१९७० ई०) 

२. शकिंत भीतमुत्कृष्टमव्यक्तमनुनासिकम । 
काकस्वरं शिरसि गतं तथा स्थान-विवर्जितम्‌॥ 
उपांशु दष्टं त्वरितं निरस्तं विलम्बितं गद्वगदितं प्रगीतम्‌! 
निष्पीडितं प्रस्तपदाक्षरञ्च वदेन्न न तु सानुनास्यम्‌ ॥ (पाणिनीय शिक्षा ३४, ३५) 
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करता है। पाणिनि ने अपने एक सूत्र (६।३।१३३) में ऋचाओं में तु, नु, घ, मक्षु, 
तड्‌, कुत्र तथा उरुष्य- इन पदों का व्यंजन परभाग में रहने पर दीर्घ विधान किया है- 
यह तो सामान्य नियम हुआ, परन्तु क्रकप्रातिशाख्य के मन्तव्यानुसार इस शाखा में 
दीर्घ-विधान सर्वदा. नहीं होता, प्रत्युत वे हस्व ही रहते है। फलत: आ तू न इन्द्र 
मधवन्‌' (ऋक्‌० ४।३२।१) में जहाँ तु' का दीर्षभाव है, वहीं अन्यत्र “तु प्रयः प्रत्या 
ते' (ऋक १।१३२।३) में दीर्घ का अभाव है। इसी प्रकार शिक्षा (अर्थात्‌ अक्षरों की 
उच्चारण विधि) तथा छन्द के नियमों के विषय में भी समझना चाहिए। इस पक्ष के 
अनुसार प्रातिशाख्य' इन तीनों वेदांगो के नियमों का विशेष रूप में व्यवस्थापक ही 
दूसरा पक्ष यह है कि प्रातिशाख्य की स्वतन्त्र सत्ता है। शिक्षा, छन्द तथा व्याकरण में 
जिन नियमों का विधान किया गया है, उनसे भिन्न नियमों का विधान इस शास्त्र में किया 
गया है। ऐसे विषय हैं- क्रम, क्रम-हेतु, पारायण आदि। इसे किसी शास्त्र का अंग मानने 
पर इसकी पूर्णता का हास होता है, परन्तु है वह अनिन्द्य, आर्ष तथा पूर्ण वेदांग, जो 
अपनी सत्ता के लिए किसी भी शास्त्र की अपेक्षा नहीं रखता। स्वयं आचार्य शौनक का 
ही वचन है- कृत्स्नं च वेदाङ्गमनिन्द्यमार्षम्‌ (ऋक्‌ प्राति० १४॥६९)* 

उच्चारण, स्वर-विधान, एक पद का दूसरे पद के साथ सन्निहित होने पर सन्धि, 
स्थान-स्थान पर हस्व का दीर्घ विधान-आदि संहिताओं के पाठ से सम्बन्ध रखने वाले 
समस्त विषयों का इन ग्रन्थों में साङ्गोपाङ्ग विवेचन किया है। संहितापाठ के पदपाठ के 
रुप में परिवर्तित होने पर जिन नियमों की आवश्यकता होती है उन सबका विवरण यहाँ 
बड़ी ही छानबीन के साथ दिया गया है। इन ग्रन्थों की रचना बड़ी ही वैज्ञानिक रीति 
से की गई है। इनके रचयिताओं ने तत्तत्‌ संहिताओ से उन मन्त्रों को उद्धृत किया है 
जिनमें सकार तथा नकार मूर्धन्य रुप को प्राप्त कर लेता है। दीर्घकरण के समस्त 
उदाहरण विशेष समीक्षण के साथ प्रस्तुत किये गये है। किन्ही प्रातिशाख्यों में वैदिक 
छन्दो का भी वर्णन समुचित रीति से किया गया है। इन ग्रन्थों का द्विविध महत्त्व है। 
पहला महत्त्व भारत में व्याकरणशास्त्र के इतिहास के सम्बन्ध में है और दूसरा उपलब्ध 
वैदिक संहिताओं के पाठ तथा स्वरुप के विषय में है। प्राचीन भारत में संस्कृत भाषा 
का व्याकरण इन्हीं प्रतिशाख्यों से आरम्भ होता है। प्रातिशाख्य स्वयं व्याकरण सम्बन्धी 
अन्थ नहीं हैं, परन्तु वे व्याकरण-समादृत अनेक विषयों का प्रतिपादन करते है और 
प्राचीन काल के अनेक वैयाकरणों के नाम तथा मत इन ग्रंथों में निर्दिष्ट किये गये हैं। 
वैदिक काल में व्याकरण शास्त्र के उदय तथा अभ्युदय का यह पर्याप्त सूचक है! 
व्याकरण-शास्र के समस्त परिभाषिक शब्द इन ग्रन्थों में स्वीकृत कर लिये गये हैं। 


१. द्रष्टव्यं युधिष्ठिर मीमांसक-संस्कृत व्याकरणशास्र का इतिहास (द्वितीय खण्ड, पृ० २८५-८८) 
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भाषा का इतना मीमांसा तथा समीक्षा इस सिद्धान्त का उज्ज्वल प्रमाण है कि 
इसके पहले ब्राह्मण-युग में व्याकरण का आविर्भाव हो चुका था। दूसरी बात जो इससे 
भी कहीं बढ़कर है वह यह है कि वैदिक संहिताओं का स्वरुप तथा पाठ उसी प्रकार 
का था जिस प्रकार वह आजकल उपलब्ध हो रहा है। हजारों वर्ष बीत गये परन्तु ये 
संहितायें अविच्छिन्न रुप से उसी रुप में आज भी चली आ रही है जिस प्रकार वे अपने 
आरम्भिक युग में थीं। शौनक ने ऋकप्रातिशाख्य में इतने सूक्ष्म नियम बनाये है जिनके 
आधार पर हम नि:सन्देह कह सकते हैं कि ऋग्वेद का मूल पाठ अक्षर-अक्षर, स्वर 
प्रतिस्वर, उस समय भी उसी प्रकार का था जिस प्रकार आज वह मुद्रित प्रतियों में 
उपलब्ध होता है। 
क्रक-प्रातिशाख्य 


प्रातिशाख्य-ग्रन्थो में क्रक.प्रातिशाख्य प्राचीनता तथा प्रामाणिकता की दृष्टि से 
अपना महत्त्वपूर्ण स्थान रखता है। परिषद्‌ में प्रचारित होने के कारण यह पार्षद या 
पारिषद सूत्र के भी नाम से प्रख्यात है। विष्णुमित्र ने शौनक को इस 'पार्षद' का 
रचयिता बतालाया है, * तथा इस प्रातिशाख्य के रहस्यवेदी अपने आपको 'पारिषद में 
श्रेष्ठ” कहा है।२ 'शिक्षा” के विषयों के प्रतिपादक होने के कारण ही इसे 'शिक्षा-शास्' 
के नाम से पुकारते हे! इसके रचयिता आश्वलायन के गुरु महर्षि शौनक है। यह 
प्रातिशाख्य ऐतरेय आरण्यक के “संहितोपनिषद्‌' (आरण्यक ३) का अक्षरश: अनुसरण 
करता है तथा आरण्यक में (३।१।१) निर्दिष्ट माण्डूकेय, माक्षव्य, आगस्त्य, शूरवीर 
नामक आचायों के संहिता-विषयक नाना मतों का प्रतिपादन करता है (कारिका २ तथा 
३) । यह इसकी प्राचीनता का स्पष्ट प्रमाण माना जा सकता है। समग्र ग्रंथ पद्यबद्ध सूत्र- 
रूप में ही है। 

ऋग्वेद प्रातिशाख्य प्राचीनता, प्रामाणिकता तथा विषय के विस्तृत एवं वैज्ञानिक 
अध्ययन की दृष्टि से सभी प्रतिशाख्य ग्रंथों में शीर्षस्थानीय है, ऋग्वेद-प्रातिशाख्य में 
ऋग्वेद की एकमात्र उपलब्ध शाखा (शाकल शाखाल) की शैशिरीय उपशाखा का 
सांगोपांग विवेचन प्रस्तुत किया गया है। इसके रचयिता शौनक का भाषाशास्त्रीय 
अध्ययन नितान्त विस्तृत, परिष्कृत तथा वैज्ञानिक है। सूत्रकार ने अनेक पारिभाषिक 
शब्दों का प्रायोग किया है जो उनसे पूर्व नहीं मिलते। फलतः ये शब्द उनकी मौलिक 
कल्पना माने जा सकते हैं। ये पारिभाषिक शब्द अन्वर्थक है। पाणिनि द्वारा प्रयुक्त टि, 
धु, आदि के समान तथा वाजसनेयी प्रातिशाख्य में प्रयुक्त 'सिम्‌', 'जित्‌' आदि के भाँति 
अनर्थक नहीं है। सूत्रकार की भाषा समीक्षा की शक्ति बड़ी ही तीक्ष्ण है। इसके परिचय 


१. शौनकं च विशेषेण येनेदं पार्षद कृतम्‌। (वर्गद्वयवृत्ति, श्लोक ५) 
२. स वै पारिषदे श्रेष्ठः सुतस्तस्य महात्मनः! (वही, श्लोक ६) 
. ३. वही, पृष्ठ १३ | 
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के लिए चतुर्दश पटल का अनुशीलन आवश्यक है जिसमें उच्चारण के दोषों का बड़ा 
ही सूक्ष्म विवरण प्रस्तुत किया है। ग्रंथ की शैली संक्षेप में विषयों के निरुपण करने में 
हैं, परन्तु सूत्रों की रचना स्पष्ट तथा अर्थ-प्रकाशन में सर्वथा समर्थ है। ऋगवेद की 
सम्पूर्ण विशिष्टताओं का उल्लेख करना अन्थकार को अभीष्ट है और इस कार्य में वे 
सर्वथा सफल हुये है। फलतः उनका वैदिक ग्रंथों का अनुशीलन तथा वैदिक भाषा का 
परिज्ञान नितान्त श्लाघनीय, विस्तृत तथा विशद है। 

'ऋग्वेद-प्रातिशाख्यः का विषय-विवेचन यहाँ किया जा रहा है, जिससे 
प्रातिशाख्यमात्र के वर्ण्य विषयों से सामान्य परिचय प्राप्त हो सकता है। इस प्रातिशाख्य 
में १८ पटलों में से प्रथम पटल (संज्ञा-प्रकरण) में इस शास्त्र के नाना पारिभाषिक 
शब्दा- स्वर, व्यंजन, स्वरभक्ति, रक्त, नाभि, प्रगृह्य आदि विशिष्ट शब्दों-का लक्षण 
दिया हुआ है। द्वितीय पटल में प्रश्लिष्ट, क्षैप्र, उद्आह, भुग्न आदि नाना प्राकर की 
संधियो का उदाहरण के साथ लक्षण दिया गया है। तृतीय में स्वरों के परिचय के 
अनन्तर विसर्जनीय सन्धि (विसर्ग की रेफ में परिणति), नकार के नाना विकार, नति- 
सन्धि (स तथा न का मूर्धन्य वर्ण में परिवर्तन, स-ष तथा न-ण), क्रमसन्धि (वर्ण का 
द्विर्वचन) तथा व्यंजनसन्धि, प्लुतिसन्धि आदि नाना प्रकार की सन्धियों का विस्तृत और 
वैज्ञानिक परिचय चतुर्थ पटल से लेकर नवम पटल तक दिया गया है। दशम तथा 
एकादश पटल में क्रम-पाठ का विवरण है। जिसमें वर्णों के तथा उदात्तादि स्वरों के 
परिवर्तन के नियमों का पूर्ण उल्लेख है। द्वादश-त्रयोदश पटल में पदविभाग, व्यंजनों 
के रुप तथा लक्षण की अनेक प्राचीन आचार्यो के मतपुर:सर विशिष्ट विवेचना है। 
चतुर्दश पटल में वर्णों के उच्चारण में जायमान दोषों का उल्लेख है। पंचदश में वेद 
परायण की पद्धति का संक्षिप्त परिचय है। अंतिम तीन (१६-१८) पटलों में छन्दों- 
गायत्री, उष्णिक, बृहती, पंक्ति-आदि का विस्तृत वर्णन छन्द: शास्त्र के अध्ययन के 
लिए नितान्त उपादेय है। फलतः स्वर, वर्ण, सन्धि, तथा छन्द की मार्मिक व्याख्या इस 
प्रातिशाख्य को वेद-समीक्षा के लिए उपयोगी बना रही है। 

विष्णुमित्र की वृत्ति केवल आरम्भ के दो वर्गों पर ही मुद्रित हुई है। इस वृत्ति 
के आरम्भ के अनुसार इनका मूल निवास 'चम्पा' था। ये वत्सकुल में उत्पन्न पार्षदश्रेष्ठ 
देवमित्र के पुत्र थे। यह वृत्ति केवल आरम्भिक वर्गद्वय पर प्रकाशित है। (ऋक 
प्रातिशाख्य के इण्डियन प्रेस वाले संस्करण में), परन्तु पूरे प्रातिशाख्य के १८ पटलों 
पर भी उपलब्ध होती है हस्तलिखित प्रतियों में। डेक्कन कालेज के हस्तलेख में यह 
पूरी व्याख्या उपलब्ध होती है और इनका नाम 'क्रज्वर्था' दिया गया है। इस हस्तलेख 
लिपिकाल शक सं० १५६२ (-१६४० ई०) है। फलत: इनका समय १७वीं शती 

से प्राचीनतर होना चाहिए। इससे प्राचीन है भाष्या 
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उबट- का भाष्य नितान्त प्रसिद्ध है। ये उवट शुल्कयजुर्वेद के भाष्यकर्ता भी हैं। 
इस भाष्य की रचना इन्होंने अवन्ती (उज्जयिनी) में निवास कर राजा भोज के शासन 
काल में को। फलतः इस भाष्य का रचनाकाल ११वीं शती का मध्यकाल है। इस प्रकार 
यह भाष्य वृत्ति से लगभग चार सौ वर्ष पहिले निर्मित हुआ था। 
वाजसनेयि- प्रातिशाख्य 


शुक्लयजुर्वेद का प्रातिशाख्य कात्यायन मुनी की रचना है। ये कात्यायन 
अष्ठाध्यायी के वार्तिकार कात्यायन (वररुचि) से भिन्न है या अभिन्न? इस विषय में 
पर्याप्त मतभेद है। हमारा परिनिष्ठित मत है कि ये कात्यायन वार्तिककार से भिन्न है, 
तथा पाणिनि से भी प्राचीनतर है। इस प्रातिशाख्य में आठ अध्याय है, जिसमें परिभाषा, 
स्वर तथा संस्कार- इन तीनों विषयों का विस्तृत विवेचन है। कत्यायन के लिए “स्वर- 
संस्कार-प्रतिष्ठापयिता' की उपाधि इसी विशिष्टता को लक्ष्य कर दी गयी है। (८।६१)। 
वाजसनेयी प्रातिशाख्य में आठ अध्याय है जिनमें सूत्रों की संख्या ७३४ है। संक्षेप में 
अध्यायों के वर्ण्य विषय इस प्रकार है- 
(१) अध्याय (१६९ सूत्र) में वर्णोत्पत्ति, अध्ययन विधि, संज्ञा-परिभाषा तथा वर्णो 

के उच्चारण स्थान का वर्णन है। 


(२) अध्याय (६५३ सूत्र) स्वर के नियमा 

(३) अध्याय (१५१ सूत्र) संधि के नियम! 

(४) अध्याय ९८ सूत्र) संधि, पदपाठ एवं क्रम पाठ के नियम क्रमशः दिये गये 

(५) अध्याय (४६ सूत्र) अवग्रह के नियम! समास में दो पदों का पृथक ग्रहण 
“अवग्रह' कहलाता है जो हस्व स्वर के सामान एक मात्रा वाला होता 
हा 

(६) अध्याय (३१ सूत्र) आख्यात (क्रियापद) और उपसर्ग के नियम। 

(७) अध्याय (१२ सूत्र) परिग्रह के नियम। 'परिग्रह” का अर्थ है मध्य में इतिशब्द 
रखकर पद को दोहराना। 

(८) अध्याय (६२ सूत्र) वर्ण समाम्नाय-वर्णमाला, अध्ययन विधि, वर्णों के देवता, 
पद- चतुष्टय एवं उनके गोत्र तथा देवता। 

पूर्वोक्त संक्षिप्त विवरण से पता चलता है कि वादसनेयि प्रातिशाख्य में मुख्यतः 
छः विषयों का विचार प्रस्तुत किया गया है- (१) वर्ण विचार, (२) स्वर विचार, 
(३) सन्धि विचार- (प्रातिशाख्यों में पदों से संहिता-पाठ का निर्माण करना आवश्यक 
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विषय है और यह निर्माण संधि के नियमों पर आधारित रहता है। इसी से वाज० प्राति० 
के संपूर्ण तृतीय एवं चतुर्थ अध्याय में संधि के नियम दिये गये है), (४) पदपाठ 
'चिचार- (पद का लक्षण, चार प्रकार के पद, पदपाठ में इतिकरण का विधान, अवग्रह 
का विस्तृत विधान आदि का प्रतिपादन वा.प्रा. के सम्पूर्ण पञ्चम अध्याय में किया गया 
है), (५) क्रमपाठ विचार (पदपाठ तथा संहितापाठ के अनन्तर क्रमपाठ आता है। 
वा.प्रा. के चतुर्थ अध्याय के अन्तिम सूत्रों तथा सप्तम अध्याय में मुख्यत: क्रमपाठ का 
विधान किया गया है), (६) वेदाध्याय विचार (प्रथम अध्याय एवं अन्तिम अष्टम 

अध्याय के कतिपय सूत्रों में वेद अध्ययन के विशिष्ट प्रकार का तथा उसके फल का 
भी वर्णन किया गया है) 

वाजसनेयि प्रातिशाख्य का वैष्टिट्य भाषाशास्रीय दृष्टि से विशेष महत्वपूर्ण है। 
इसमें कात्यायन ने जो प्रतिपादित किया है, वह बड़ा ही विशद, तलस्पर्शी एवं भाषा 
वैज्ञानिक पद्धति के आश्रय पर अवलम्बित किया है। कात्यायन अपने विषय के विशेषज्ञ 
विद्वान्‌ थे। फलतः उन्होंने अपनी तुलनात्मक दृष्टि से अनेक प्राचीन आचार्यों के मतों 
का नाम्ना निर्देश किया है। ऐसे आचायों का वर्णक्रमानुसार' निर्देश इस प्रकार है- (१) 
औपशिव (३।१३१), (२) काण्व (१।१२३, १।१४९), (३) काश्यप (४५, 
४।१६०), (४) गार्ग्यं (४।१६७), (५) जातूकर्ण्य (४।१२५, ४।१६०, ५।२२), 
(६) दाल्भ्य (४१६), (७) माध्यदिन (८।३९) (८) शाकटायन (३।९, ३।१२) 
आदि ६ निर्देश), (९) शाकल्य (३।१०) एवं (१०) शौनक (४1१२२) 

इस प्रकार वाज०प्राति० के लेखक कात्यायन मुनि का भाषाशास्त्रीय दृष्टिकोण 
बड़ा ही विस्तृत एवं व्यापक था। इतने आचायों के मतों का उल्लेख स्वयं महत्त्व की 
वस्तु है। 

कात्यायन तथा पाणिनि का परस्पर सम्बन्ध क्या है? दोनों के ग्रन्थों की तुलना 
से स्पष्ट है कि दोनों में पारिभाषिक ग्रन्थों की एकता है। वार्तिककार कात्यायन के 
विशिष्ट मतों का यहाँ सर्वथा अभाव ग्रन्थकारो की भिन्नता का स्पष्ट प्रमाण है। पाणिनि 
ने ही अपने व्याकरण के लिए पारिभाषिक शब्दों को इस प्रातिशाख्य से ग्रहण किया 
है। ऐसे पारिभाषिक शब्दों में ये- उपधा (१।३५), उदात्त (उच्चैरुदात्तः १।१०८), 
अनुदात्त (नीचैरनुदात्तः १।१९९), स्वरित (उभयवान्‌ स्वरितः १।११०=समाहारः 
पदमपृक्तम्‌ १।१५१=अपक्त एकाल्‌ प्रत्ययः, १।१।१४१) मुख्य हैं। पाणिनि ने अनेक 
सूत्रों को अक्षरश: ग्रहण कर लिया है- 


वर्णस्ादर्शनं लोपः (वा०प्रा० १॥ १४९१) = अदर्शनं लोपः (पा०सू० 
१।१।६०) संख्यातानामनूदेशो यथासंख्यम्‌ (१।१४३) = यथासंख्यमनुदेशः 
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समानम्‌ (१।३।१०) साम जपन्नयूंखवर्जम्‌ (१॥ १३१) = यज्ञकर्मण्य- 
जपन्यूंखसामसु (१। २1 ३४) । 

पाणिनि ने ही इन सूत्रों तथा पारिभाषिक शब्दों की अष्टाध्यायी में ग्रहण किया 
है। इसका परिचय पाणिनि की रचनाशैली की प्रगाढ़ता, उनकी परिभाषाओं एवं संज्ञाओं 
की एकरूपता तथा अविसंवादिता के साथ वाजसनेयि प्रातिशाख्य की शैली की 
अप्रौढ़ता तथा अव्यवस्था के साथ तुलना करने पर स्पष्ट हो जाता है (तुलना करो 
१।३८ तथा ४०, १।५२, ३।९-१०) । इस प्रातिशाख्य के अनेक शब्द ऋग्वेदीय 
प्रातिशाख्य के समान ही प्राचीनतर अर्थ में प्रयुक्त हुए हैं। प्रथम अध्याय के सूत्र १३३ 
से लेकर १३७ सूत्र तक जिस विषय का प्रतिपादन है वह नितान्त व्यवस्थित तथा 
समुचित है। इन्हीं में से “तस्मिन्निति निर्दिष्टे पूर्वस्य (१।१२४), तस्मादित्युत्तरस्यादेः 
(१।१३५) तथा षष्ठीस्थाने योगा: (१।१३६)” सूत्रों को पाणिनि ने अपने ग्रन्थ में रख 
लिया है। फलतः इस अक्षरशः परिशीलन का सामूहिक परिणाम यही है कि यह 
प्रातिशाख्य पाणिनि से प्राचीनतर है। बहुत सम्भव है कि महर्षि पाणिनि माध्यन्दिन- 
संहिता के अनुयायी हों और इसीलिए इस प्रातिशाख्य से उन्होंने बहुत सी सामग्री अपने 
ग्रन्थ के लिए संगृहीत की हो! इस प्रातिशाख्य का रचनाकाल पूर्व-पाणिनि काल है, 
अर्थात्‌ विक्रम-पूर्व अष्टम शतक में इसकी रचना मानी जा सकती है।' 


व्याख्यायें 


कात्यायन-प्रातिशाख्य की दो व्याख्यायें प्रकाशित हैं। इनमें से एक है उव्वट- 
कृत 'माकृवेद' संज्ञक भाष्य और दूसरी है अनन्तभट्ट-रचित “पदार्थ प्रकाशक' नामक 
भाष्या इनमें से उव्वटभाष्य तो अनेक स्थानों से प्रकाशित हुआ है, किन्तु अनन्तभट्ट 
की व्याख्या केवल मद्रास विश्वविद्यालय की ग्रन्थमाला में प्रकाशित हुई है। उव्वट के 
देश-काल का परिचय ऊपर दिया गया है। अनन्तभट्ट ने अपनी व्याख्या के अन्त में 
अपना परिचय दिया है, जिससे पता चलता है कि उनकी माता का नाम भागीरथी और 
पिता का नागदेव था। ये काण्वशाखा के अनुयायी थे। इनके दूसरे ग्रन्थ “काण्वयाजुष- 
आाष्य' के अनुसार ये काशी-निवासी थे।* 'विधानपारिजात' नामक ग्रन्थ के अन्त में 


१. ऋग्वेद प्रातिशाख्य' के वर्णय विषयों को अनुशीलन के निमित्त द्रष्टव्य 'कग्वेद ग्रातिशाख्य-एक 
परिशीलन? लेखक डा० वीरेन्द्र कुमार वर्मा (वाराणसी, १९७२) 

२. उव्वट काशी संस्कृत सीरीज से प्रकाशित युगलकिशोर पाठक द्वारा सम्पादित (काशी, सन्‌ १८८८), 
यह दुर्लभ संस्करण बहुत ही प्रामाणिक है। इसके साथ कात्यायन-निर्मित 'प्रतिज्ञापरिशिष्टसूत्र' (तीन 
कण्डिका) तथा भाषिकपरिशिष्टसूत्र' (तीन कण्डिका) सभाष्य प्रकाशित हैं। 

३. काश्यां वासः सदा यस्य चित्तं यस्य रमाप्रिये । (भाष्य के अन्त में) 
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काशी में ही उसकी पूर्ति होने का उल्लेख है अत: अनन्त भट्ट का काशी-होना 
सुनिश्चित है। अनन्तभट्ट के आविर्भावकाल का भी परिचय हमें उपलब्ध होता है। 
प्रतिज्ञासूत्रपरिशिष्ट (१।३) की व्यख्या में अनन्तदेव ने महिधर' का उल्लेख किया है 
और महिधर ने मंत्रमहोदधि का रचनाकाल १६४५ सं० (-१५८८ ई०) स्वयं निर्दिष्ट 
किया है। फलतः अनन्त का समय इसके पश्चाद्वर्ती है। 'विधानपारिजात' का रचनाकाल 

१६८२ सं० (-१६२५ई०) है। इसलिए अनन्तभट्ट का समय षोडश शताब्दी का 
अन्त तथा सप्तदश का पूर्वार्ध (१५८० ई०-१६४० ई०) मानना उचित प्रतीत होता 
है। इनके प्रातिशाख्यभाष्य का नाम 'पदार्थप्रकाश' है। इस व्याख्या में काण्वशाखाध्यायी 
ग्रंथकार ने काण्वसंहिता से उदाहरण दिये हैं जिसके अनुशीलन से काण्वसंहिता तथा 
उसके पद-पाठ के ऊपर प्रकाश पड़ता ही! 


इस प्रातिशाख्य से सम्बद्ध दो लघुकाय ग्रन्थ भी प्रसिद्ध है, जिनके ऊपर टीकायें 
भी उपलब्ध होती है। इनमें से- (१) प्रतिज्ञा-सूत्र तथा (२) भाषिक सूत्र हैं। इन दोनों 
को कात्यायन-प्रातिशाख्य का परिशिष्ट समझना चाहिए। 

(१) प्रतिज्ञासूत्र- में शुक्लयजुर्वेद से सम्बद्ध स्वरादि सम्बन्धी नियमों का 
विवरण दिया गया है। इसके व्याख्याकार अनन्तदेव याज्ञिक है, जो सम्भवतः 
अनन्तदेवभट्ट से भिन्न नहीं है। इसकी व्याख्या में उच्चारण तथा वर्णो के सम्बन्ध के 
विषय में नवीन जानकारी प्राप्त होती है। शुक्लयजुवेंद में मूर्धन्य 'ष' का उच्चारण 
कवर्गीय 'ख' जैसा तथा उच्चारण “य' कार का उच्चारण चवर्गीय 'ज' कार जैसा होता 
है, परन्तु दोनों का उच्चारण एकाकार नहीं है, प्रत्युत तत्सदृश ही होता है। यह 
उच्चारण 'ष' तथा 'ख' के मध्यवर्ती औ 'य'-'ज' के मध्यवर्ती विशिष्ट रुप से होता 
है। अनन्तदेव के परिष्कार से इन वर्ण के उच्चारण पर विशेष प्रकाश पड़ता है। 


(२) भाषिक-सूत्र- इसमें प्रधानतया शतपथ-ब्राह्मण के स्वर-संचार का विधान 
किया गया है और साथ ही साथ कतिपय सम्प्रति अनुपलब्ध ब्राह्मणों के भी स्वर संचार 
का संकेत किया गया है। वेद के स्वरविधान की पूरी जानकारी के लिए इस ग्रंथ का 


१. “तेनायं रचितो विधानदिविषद्वृक्षोर्थिसर्वप्रद: काले द्वयूष्टपडेकलांकलमिते (?) काश्यामगात्‌ पूर्णताम्‌”- 
इंडिया आफिस पुस्तकालय में उपलब्ध हस्तलेख का अन्त 

२. वाजमत्रंसनिर्दानमस्यास्तीति वाजसनिरिति महीधराचार्या मन्त्रभाष्ये व्याख्यातवन्तः (वाज० प्राति०, 
काशी सं०, पृ० ४०६) यह कथन महीधर के यजुवेंद-भाष्य के उपोद्धात में दी गई व्याख्या से पूर्णतः 
मेल खाता है। 

* वा० प्रा० का उब्वट एवं अनन्त भट्ट के भाष्यों तथा हिन्दी अनुवाद के साथ एक सुन्दर संस्करण डा० 
वीरेन्द्र कुमार वर्मा के सम्पादकत्व में काशी से प्रकाशित हुआ है। प्रकाशक-ज्ञान प्रकाश प्रतिष्ठान, 
वाराणसी, १९७५ ई०। यह संस्करण पूर्व संस्करणों की अपेक्षा विशेष शुद्ध तथा प्रमाणिक ही 


~ 
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विवरण नितान्त उपयोगी तथा प्रामाणिक सिद्ध हो सकता है। इसके ऊपर भी अनन्त 
देव की व्याख्या उपलब्ध होती है। ये दोनों परिशिष्ट-सूत्र व्याख्या सहित शुक्लयजुरवेंद- 
ग्रातिशाख्य के काशी-संस्करण में परिशिष्ट रुप से मुद्रित तथा प्रकाशित है। 
तैत्तिरीय प्रातिशाख्य 


तैत्तिरीय संहिता से सम्बद्ध यह प्रातिशाख्य दो प्रश्नों अर्थात्‌ खण्डों में विभक्त 
है तथा प्रत्येक प्रश्न में १२ अध्याय है। इस प्रकार पूरा सूत्रात्मक ग्रन्थ २४ अध्यायों 
में विभक्त है। विषयों का प्रतिपादन सुव्यवस्थित तथा प्रामाणिक है। प्रथम प्रश्न में वर्ण 
समाम्नाय, शब्दस्थान तथा शब्द का उत्पत्तिप्रकार, नाना प्रकार की स्वर एवं विसर्ग 
सन्धियाँ, मूर्धन्य विधान आदि विषयों का विवेचन है। द्वितीय प्रश्न में नकार का णत्व 
विधान, अनुस्वार तथा अनुनासिक, अनुनासिक-भेद, स्वरित-भेद, संहिता-स्वरुप 
आदि के अनेक उपादेय विषयों का संक्षेप में यहाँ प्रतिपादन है। अपनी संहिता से 
सम्बद्ध होने के कारण स्वभावतः समग्र उदाहरण तैत्तिरीय संहिता से ही संकलित है। 

इसकी व्याख्या-सम्पत्ति पर्याप्तरुपेण विशद है। प्रकाशित तीन व्याख्याओं में 
माहिषेय कृत 'पदक्रम-सदन' नामक भाष्य प्राचीनतम है', क्योंकि इसके दुसरे 
व्याख्याकार सोमयार्य ने अपने 'त्रिभाष्यरत्न' में माहिषेय, आत्रेय तथा वररुचि की 
प्राचीन व्याख्याओं का उपयोग किया है। उनमें यह माहिषेय भाष्य सर्वप्रथम है। उसमें 
निर्दिष्ट समस्त उद्धरण यहाँ उपलब्ध भी होते है। 'पदक्रमसदन' नाम अन्वर्थक है। 
वैदिको के मन्तव्यानुसार वैदिक पाठ दो प्रकार होते है- संहिता पद तथा क्रम पाठ 
प्रकृत-पाठ कहलाते है, तथा शिखा, माला, धन आदि आठौं विकृति-पाठ कहलाते 
है। इनमें प्रातिशाख्यो का प्रतिपाद्य विषय प्रकृति-पाठ तथा तत्सम्बद्ध स्वर-सन्धि का 
विवेचन होता है। इस दृष्टि को लक्ष्य में रखकर माहिषेव भाष्य का 'पदक्रमसदन' नाम 
सार्थक है। यह भाष्य संक्षिप्त, लघुकाय तथा उपादेय है। सोमयार्य का 'त्रिभाष्य-रत्न' 
इससे अर्वाचीन है: गोपालयज्वा विरचित वैदिकाभरण तो इन दोनों की अपेक्षा 
कालदृष्टि से नवीन है। ये तीनों व्याख्याएँ प्रामाणिक, प्रमयबहुल तथा व्याकरण के 
मार्मिक तत्व (जैसे वर्णोत्पत्ति आदि) के विशद प्रतिपादक होने से विशेष उपयोगी है।* 

गोपालयज्वा अपने को गोपालमिश्र के नाम से भी अभिहित करते है। इन्होंने 
“वृत्तारत्नाकर' की ज्ञानदीप नामक व्याख्या लिखी थी, जो आन्भ्रलिपि में मद्रास से 
मुद्रित है। इसमें इन्होंने अपनी व्याख्या की बड़ी श्लाघा की है। इससे ये वृत्तरत्नाकर 
१. संस्करण मद्रास यूनिवर्सिटी संस्कृत सीरिज नं० १, मद्रास विश्वविद्यालय, १९३० 
२. इन दोनों व्याख्याओं के साथ ग्रंथ मैसूर संस्कृत मंथमाला (संख्या ३३) में प्रकाशित है। अंग्रेजी अनुवाद 

तथा टिप्पणी के साथ हिंदनी ने भी एक संस्करण अमेरिका से निकाला है। 
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के रचयिता केदारभट्ट का समय १३वीं शताब्दी है। अतः गोपाल मिश्र इनसे 
निश्चितरुपेण अर्वाचीन हैं। इन्होंने अपने 'वैदिकाभरण' में सोमयार्य के 'त्रिभाष्यरत्न' के 
पाठों को उद्धत कर उनका खण्डन किया है। फलतः सोमयार्य गोपालमिश्र से 
पूर्वकालीन है। सोमयार्य ने अपने 'त्रिभाष्यरत्न' व्याख्या में उन प्राचीन आचार्यों का 
निर्देश किया है। जिनकी व्याख्या के आधार पर उन्होंने अपने भाष्य का निर्माण किया। 
वररुचि, आत्रैय तथा माहिषेय-तैत्तिरीय प्रातिशाख्य के ये ही प्राचीन व्याख्याकार है, 
जिनकी प्राचीनता तथा प्रामाणिकता अक्षुण्ण है। 


सामवेदीय प्रातिशाख्य 
सामवेद के ऊपर कई प्रातिशाख्य प्रकाशित हुए है जिनमें मुख्य ये हैं- 


(क) पुष्पसूत्र- पुष्प ऋषि के द्वारा प्रणीत होने से यह प्रातिशाख्य 'पुष्पसूत्र' के 
नाम से अभिहित किया जाता है। इसके दश प्रपाठक है। इसके ऊपर उपाध्याय 
अजातशत्रु कृत भाष्य प्रकाशित हुआ है।' यह साम-प्रातिशाख्य गान-संहिता से सम्बन्ध 
रखता है और इसलिए इसमें स्तोभ का विशेष विवेचन है तथा उन स्थलों और मन्त्रं 
के उल्लेख हैं जिनमें स्तोभ का विधान या अपवाद होता है। गायनोपयोगी अन्य सामग्री 
के संकलन के कारण सूत्र नितान्त उपयोगी है। इसमें प्रधानतया बेयगान तथा अरण्ये 
गेयगान में प्रयुक्त सामों का ऊहन अन्य मन्त्रों पर कैसे किया जाता है, इस विषय का 
विशद विवेचन है। 

हरदत्त-रचित “सामवेदीय सर्वानुक्रमणी' के अनुसार पुष्पसूत्र या फुल्लसूत्र का 
रचयिता सूत्रकार वररुचि है। इस वररुचि के विषय में विशेष जानकारी नहीं है कि यह 
किस काल का ग्रन्थकार है। पुष्पसूत्र के ऊपर उपाध्याय अजातशत्रु नामक किसी 
ग्रन्थकार की व्याख्या उपलब्ध होती है, जो इस ग्रन्थ के काशी-संस्करण में प्रकाशित 
है। इससे पता चलता है कि इस ग्रन्थ के दो पाठ प्रचलित थे। एक तो वही पाठ है जिस 
पर अजातशत्रु की व्याख्या मिलती है। दूसरा पाठ वह है जिसमें आरम्भ के चार प्रपाठक 
सम्मिलित हैं, जिन पर अजातशत्रु की व्याख्या नहीं है। काशी सं० में अन्त के चार 
प्रपाठको के ऊपर व्याख्या नहीं है। अजातशत्रु की व्याख्या पंचम प्रपाठक से आरम्भ 
होती है। व्याख्या के आरम्भ का मंगल श्लोक इसी तथ्य का पोषक माना जा सकता 
है। फलत: यही कहना चाहिए कि अजातशत्रु को ग्रंथ के आदिम चार प्रपाठकों का 
परिचय नहीं था। यदि होता, तो उस पर व्याख्या लिखने से वे विरत नहीं होते। 


१. स० चौखम्बा संस्कृत सीरीज नं० २९७, काशी, १९२२। इस ग्रंथ का संस्करण तथा जर्मन अनुवाद 
ग नामक जर्मन विद्वान्‌ ने (बर्लिन, १९०९) किया है जिसकी डा० कैलेण्ड न बड़ी प्रशंसा 
। 
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(ख) ऋतकतन्त्र- यह ग्रन्थ सामवेद की कौथुम शाखा का प्रातिशाख्य ग्रन्थ है 
और इसीलिए अन्य प्रातिशाख्य में वर्ण्य विषयों के साथ इसके विषयों का भी गहरा 
साम्य है। ग्रन्थ की पुष्पिका में या “ऋकतन्त्र-व्याकरण” के नाम से निर्दिष्ट है। पूरा ग्रन्थ 
सूत्रों में है जिनकी संख्या दो सौ अस्सी है तथा जो पाँच प्रपाठकों (या अध्यायों) में 
विभक्त है। इसके रचयिता सुप्रसिद्ध शाकटायन हैं, जिनका निर्देश यास्क तथा पाणिनि 
ने अपने ग्रन्थों में किया है। इसमें प्रथमतः अक्षर के उदय तथा प्रकार का वर्णन किया 
गया है। तदनन्तर व्याकरण के विशिष्ट पारिभाषिक शब्दों के लक्षण का निर्देश किया 
गया है। अक्षरों के उच्चारण के विवरण के अनन्तर सन्धि का वर्णन विशदता से किया 
गया है। पदान्त अक्षरों के नाना परिवर्तनों का विवरण सन्धि के प्रसंग में बड़ा ही 
उपयोगी तथा उपादेय है, जैसे अन्तिम नकार का विसर्जनीय में परिवर्तन (सूत्र ११२- 
११३) (जैसे ऋतून्‌ + अनु = ऋर्तूरनु), रेफित शब्दों के विसर्ग का रेफ में परिवर्तन 
(सूत्र ११६, जैसे प्रातरग्नि,प्रातर्जुषस्व), अन्य दशा में विसर्ग का यकार में परिवर्तन 
(११७) आदि। पादान्त स के नाना परिवर्तनों का निर्देश (सूत्र १५६-१६७), समास 
के प्रथम पद के अन्तिम स्वर का दीर्घीकरण (सूत्र २१४-२५५) तथा उसके अपवाद 
(२५६-२६०)। जैसे कपि मोदनी, दर्भ तथा रव शब्दों से पूर्व वृष के अन्तिम स्वर 
का दीर्घ होता है (सूत्र २१५), जैसे वृषाकपि वृषारव आदि। नर, वसु तथा राट्‌ शब्दों 
से पूर्व पद के अन्त्य स्वर का दीर्घ होता है। (सूत्र २१८), जैसे विश्वानरः, विश्वावसुः 
आदि। इस प्रकार व्याकरण-सम्बन्धी तथ्यों से यह पूर्ण है।' 

क्रकतन्त्र में प्रयुक्त पारिभाषिक संज्ञाओं को तीन श्रेणियों में विभक्त किया जा 
सकता है- 

(१) कृत्रिम पारिभाषिक संज्ञा जैसे 'णि' (पदादि के लिए, सूत्र ७१, ७७), 
“सण' (संयोग के लिए सूत्र २७, ४९ आदि) 

(२) अपूर्व पारिभाषिक संज्ञा जैसे 'उत्‌ (उदात्त के लिए, सु० ५१, १५६), 
“घ' (दीर्घ के लिए, २३६, २३७), 'घु' (लघु के लिए, २३६, २३७), 'ति' (गति 
के लिए, २९, ११०), 'स्व' (हस्व के लिए, २५, १५०) आदि एतत्सदृश इतर 
संज्ञायें प्रयुक्त हैं। 

(३) अन्वर्थक पारिभाषिक संज्ञा, जैसे अन्त:स्थ, उष्म तथा अयोगवाह (११), 
घोष (१४), सोष्म (१६), अनुनासिक (१९) इत्यादि। 


१. टीका के साथ डा० ूर्थवान्तशासी द्वारा सम्पादित लाहौर, १९३४। इस संस्करण के आरम्भ में सुन्दर 
अमेयबहुल भूमिका है। 
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यह प्रातिशाख्य अपने मूल रूप में निःसन्देह पाणिनि से पूर्ववर्ती है और इसलिए 
परिभाषा के निर्माण एवं सूत्रों की रचना में यदि अष्टाध्यायी पर इनका विपुल प्रभाव 
दृष्टिगोचर होता है, तो आश्चर्य करने की कोई बात नहीं है। यास्क ने भी इसके विशिष्ट 
मतों का निर्देश अपने ग्रन्थ में किया है। 
ऋकतन्त्र-व्याकरण के रचयिता के विषय में आचार्यो का मतभेद दृष्टिगोचर होता 
है। 'क्रकतन्त्र' के अन्त में यह शाकटायनोक्त व्याकरण निर्दिष्ट है तथा इसकी वृत्ति के 
अन्त में भी इसके सूत्रों की संख्या २८० (दो सौ अस्सी) तथा रचयिता का नाम 
शाकटायन दिया गया है। इसके विपरीत भट्टोजिदीक्षित ने शब्दकौस्तुम' (मुखनासिका 
सूत्र) में छान्दोग्यलक्षण ऋकतन्त्रव्याकरण के प्रणेता “औदब्रजि' का एक सूत्र उद्घृत 
किया है, जो मुद्रित ग्रन्थों में उपलब्ध होता है। इसके अतिरिक्त श्लोकात्मक पाणिनीय 
शिक्षा की “पंचिका' नाम्नी व्याख्या के आज्ञातनामा लेखक ने 'औदब्राज' को ऋकतनत्र 
का प्रणेता माना है तथा उनके अनेक सूत्रों को उद्घृत किया है, जिनमें से कुछ मुद्रित 
प्रति में उपलब्ध होते है फलत: प्राचीन आचायों में ऋकतन्त्र के रचयाता के विषय 
में ये दो मत प्रचलित प्रतीत होते हैं। इन दोनों का समन्वय किया जा सकता है। एक 
तो है व्यक्तिगत नाम तथा दूसरा है गोत्रज नाम। 'औदब्रजि' वैयक्तिक तथा “शकटायन' 
गोत्रज नाम है। इस प्रकार दोंनो का समन्वय किया जा सकता है। 


गोभिल-गृहसूत्र के व्याख्याता भट्टनारायणर के अनुसार ऋकतन्त्र का सम्बन्ध 
'राणायनीय शाखा” के साथ माना जाता है। अर्थात्‌ राणायनीय शाखा की सामसंहिता 
के आधार पर यह ग्रन्थ प्रणीत हुआ है। इसी ग्रन्थ का संक्षेप किसी आचार्य ने 'लघु 
ऋकूतनत्र' के नाम से किया है, जो प्रकाशित भी हो चुका है। 
अथर्ववेदीय प्रातिशाख्य 

अथर्ववेद के दो प्रातिशाख्य प्रख्यात हैं- 

(९) शौनकीया चतुरष्यायिका- अमेरिकन विद्वान्‌ डा० ह्विद्नी ने इसे 
सानुवाद प्रकाशित किया है (१८६२)। यह प्रातिशाख्य चार अध्यायों में विभक्त है। 
हिटनी की प्रति में शौनक का नाम निर्दिष्ट होने के कारण उन्होंने ऐसा नामकरण कर 
दिया और उसी से इस नाम की प्रसिद्धि हो गई वस्तुत: इसका नाम तथा लेखक दोनों 
भिन्न है। सरस्वती भवन (वाराणसेय संस्कृत विश्वविद्यालय) में सुरक्षित हस्तलेख में इसे 


१. द्रष्टव्य युधिष्ठिर मीमांसक- संस्कृत व्याकरण शास्त्र का इतिहास, द्वितीय भाग, पृ० ३३४-३३५ 
भारतीय प्राच्यविद्या प्रतिष्ठान, सं २०१९। 


२. राणायनीयानाम्‌ क्रकतनप्रसिद्धा विसर्जनीयस्याभिनिछानाख्या (पृ० ४२०) 
३. डा० हिटनी द्वार सम्पादित, जर्नल आफ अमेरिकन ओरियण्टल सोसायटी (खण्ड ७) १८६२) 


३०२ वैदिक साहित्य 

कौत्स-व्याकरण की संज्ञा दी गई है- “इत्यथर्ववेदे कौत्सव्याकरणे चतुरध्यायि- 
कायां.... पाद:। इस अभिधान की पुष्टि उज्जयिनी में सुरक्षित हस्तलेख से होती है। 
फलतः इसके निर्माता 'कौत्स' नामक विद्वान्‌ है। इनके व्यक्तित्व का परिचय नहीं 
मिलता। महाभाष्य ३।२।१०८ में किसी कौत्स के पाणिनि के शिष्य होने का उल्लेख 
होने पर भी हम दोनों को अभिन्नता सिद्ध नहीं कर सकते। यही सबसे प्राचीन 
अथर्ववेदीय प्रातिशाख्य है। 

दूसरे वर्ण्यं विषयों का संक्षिप्त विवरण इस प्रकार है- 

(१) अ में ध्वनि तथा भेद, विसर्जनीय, अभिनिधान, अक्षर विकार तथा 
आगम का विधान है। 

(२) अण में सन्धि का विवेचन है जिसमें अन्तिम स्पशो की सन्धि, 
विसर्जनीय सन्धि, निपात से प्राप्त सन्धि नियमों एवं उष्म वर्णो के 
विकार आदि का प्रतिपादन है। 

(३) आ० में संहिता पाठ में होनेवाले दीर्घत्व विधान, द्वित्व विचार, स्वर 
सन्धि, स्वरित के अनेक भेद तथा णत्व विधान आदि विषयों का 
विवेचन है। 

(४) अ में अवग्रह, प्रगृह्य, क्रमपाठ का निरुपण एवं उसकी आवश्यकता 
पर विचार किया गया हैं। 


(२) अथर्ववेद प्रातिशाख्य 


अथर्व प्रातिशाख्य में प्रातिशाख्य सम्बन्धी कुछ ही विषय विवेचित है। सन्धि, 
स्वर तथा पद पाठ के नियम यहाँ बतलाये गये हैं। जिनमें स्वरों का वर्णन अधिक 
विस्तार से किया गया है। यह प्रातिशाख्य पारिभाषिक शाब्दों का प्रयोग नहीं करता, जो 
अन्य प्रातिशाख्यों में नियमतः उपलब्ध होते है। आचार्य शाकल्य को छोड़कर अन्य 
किसी आचार्य का उल्लेख यहाँ नहीं मिलता। दोनों ग्रन्थ मिलकर अथर्व वेद के समस्त 
विषयों का निरुपण करते हैं। वह ग्रन्थ बहुत ही स्वल्पकाय (लघु पाठ) है तथा 
अथर्ववेद-सम्बन्धी कतिपय विषयों का ही प्रतिपादन करता है'। जो ग्रन्थ अथर्व- 
प्रातिशाख्य के नाम से प्रसिद्ध तथा लाहौर से भूमिका और टिप्पणी के साथ प्रकाशित 
हुआ हैर, वह इसी ग्रन्थ का वृहत्‌ पाठ है। इनमें अन्तिम ग्रन्थ ही अपने विषय का 
महत्त्वपूर्ण, उपादेय तथा व्यापक ग्रन्थ प्रतीत होता है जिसकी सहायता से अथर्व के 
मूलपाठ को समझने में भी विशेष सामग्री मिलती है। 


१. विश्ववन्धु शास्त्री द्वारा लाहौर से प्रकाशित, १९२३। 
२. डा० सूर्यकान्त शास्री द्वारा लाहौर से प्रकाशित, १९४०1 
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शिक्षा साहित्य 

'शिक्षा' का अर्थ है वैदिक मन्त्रों की उच्चारण विधि का शिक्षक ग्रन्थ। शिक्षा तथा 
प्रातिशाख्य के परस्पर सम्बन्ध के विषय में मतैक्य नहीं है। साधारणतः शिक्षायें प्राचीन 
ऋषियों के नाम से सम्बद्ध मानी जाती है, परन्तु उनमें से अनेक प्राचीन रचनायें न 
होकर अर्वाचीन रचना हैं। किन्ही के मत में प्रातिशाख्य शिक्षा-ग्रन्यो का आधार मानकर 
रचित हैं, यद्यपि कतिपय शिक्षायें प्रातिशाख्य को अवलम्बित कर निर्मित है शिक्षा का 
साहित्य पर्यारुपेण विशाल है। प्रधान शिक्षाओं का संक्षिप्त परिचय नीचे दिया जाता है। 

व्यासशिक्षा' - इसके ऊपर वेंकटराम शास्त्री द्वार रचित “वेदतैजस' नामक 
व्याख्या ग्रन्थ उपलब्ध है। 

भरद्वाज शिक्षा*- इस ग्रन्थ का सम्बन्ध तैत्तिरीय संहिता के साथ है। यह 
“संहिता शिक्षा” के नाम से व्यवहृत होती है, क्योंकि इसका प्रधान लक्ष्य संहिता के पदों 
की शुद्धता है तथा उसके लिए विशिष्ट नियमों का विवरण है और कहीं विशिष्ट शब्दों 
का संकलन भी है। तैत्तिरीय संहिता में वृजिन्‌' शब्द की उपलब्धि होती है, परन्तु 
जकार के उदात्त स्वर युक्त होने पर यह अकारयुक्त 'वृजन' होता है (वृजने ज उदात्तश्चेत्‌ 
अकारेण सहोच्यते)। इसी प्रकार “पर्शु शब्द अन्तोदात्त होने पर 'परशु' रूप में परिणत 
हो जाता है। इसी प्रकार के नियम यहाँ दिये गये हैं। अक्षर-क्रम से ग्रन्थ का संकलन 
है। शिक्षा के अन्य विषयों का यहाँ अभाव है। यह शिक्षा प्राचीन प्रतीत होती है। 
“सिद्धान्त शिक्षा' (लेखक श्रीनिवास दीक्षित) भी इस शिक्षा का विषय के प्रातिपादन 
में अनुगमन करती है। 

पाणिनीय शिक्षा- यह शिक्षा” नितान्त प्रसिद्ध तथा लोकप्रिय है। वह लोक 
तथा वेद उभय शाख्रों के लिये उपकारी होने के कारण अत्यधिक महत्वपूर्ण है। इसमें 
६० श्लोक हैं जिनमें उच्चारण विधि से सम्बन्ध रखने वाले विषयों का संक्षेप में बड़ा 
ही उपादेय विवरण प्रस्तुत किया गया है। इसके रचयिता का पता नहीं चलता। ग्रंथ के 
अन्त में पाणिनी का उल्लेख दाक्षीपुत्रर के नाम से किया गया है तथा उनकी प्रशंसा 
में कई श्लोक भी दिये गये हैं। इससे स्पष्ट है कि पाणिनि इसके लेखक नहीं हो सकते। 
पाणिनी-मतानुयायी किसी वैयाकरण ने इस उपयोगी ग्रंथ का निर्माण किया है। इसके 
ऊपर अनेक टीकायें भी उपलब्ध होती हैं। परिमाण में न्यून होने पर भी यह इतनी 


१. महोपाध्याय पण्डित वेंकटराम शर्मा द्वारा सम्पादित, मद्रास, १९२९। 
२. भण्डारकर प्राच्य विद्यामन्दिर द्वारा प्रकाशित, पूना १९३७ 
३. शंकर: शांकरी प्रादात्‌ दाक्षीपुत्राय धीमते। 

वाडू मयेभ्य: समाहत्य देवी वाचमिति स्थिति:॥ (पाणिनीय शिक्षा ५६) 
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सारगर्भित है कि केवल इसी के अनुशीलन से संस्कृत भाषा के इस उपयोगी विषय का 
ज्ञान भलीभाँति हो सकता है। 

'शिक्षा संग्रह” नामक ग्रंथ में एकत्र प्रकाशित छोटी बड़ी ३२ शाखाओं का 
समुच्चय है'। ये शिक्षायें चारों वेदों की भिन्न-भिन्न शाखाओं से सम्बन्ध रखती है। इन्ही 
का संक्षिप्त वर्णन नीचे दिया जाता है। 


(१) याज्ञवल्क्य शिक्षा- यह परिमाण में बड़ी है। इसके श्लोकों की संख्या 
२३२ है। इसका सम्बन्ध शुक्लयजुर्वेद की वाजसनेयी संहिता से है। इस शिक्षा में 
वैदिक स्वरों का उदाहरण के साथ विशिष्ट तथा विस्तृत वर्णन प्रस्तुत किया गया है। 
लोप, आगम, विकार तथा प्रकृतिभाव- इन चार प्रकार की संन्थियों का विवेचन भी 
किया गया है। वर्णो के विभेद, स्वरुप, परस्पर साम्य तथा वेषम्य आदि विषय भी सुन्दर 
रीति से वर्णित है। 

(२) वासिष्ठी शिक्षा- इसका भी सम्बन्ध वाजसनेयी संहिता से है। इस संहिता 
में आने वाले ऋक्‌-मन्त्र तथा यजुमन्त्र का पार्थच्य इस ग्रन्थ में बड़े विस्तार के साथ 
किया गया है। इस शिक्षा के अनुसार शुक्लयजुर्वेद की समग्र संहिता में ऋग्वेदीय मन्त्र 
१४६७ हैं और यजुषों की संख्या २८२३ है। यह संख्या-विभाग इस वेद के अध्ययन 
करने वालों के लिए बड़ा उपादेय है। 

(३) कात्यायनी शिक्षा- इस शिक्षा में केवल तेरह (१३) श्लोक हैं, जिनके 
उपर जयन्त स्वामी नामक विद्वान्‌ ने संक्षिप्त टीका लिखी है। 

(४) पाराशरी शिक्षा- इस शिक्षा में १६० श्लोक है। इसमें भी स्वर, वण, 
सन्धि आदि आवश्यक विषयों का विवेचन है। 

(५) माण्डव्य शिक्षा- इस शिक्षा का सम्बन्ध शुक्लयजुर्वेद से है। इस शिक्षा 
में वाजसनेयी संहिता में आने वाले ओष्ठय वों का संग्रह किया गया है। बड़े परिश्रम 
से समस्त संहिता का अध्ययन कर यह उपादेय ग्रंथ लिखा गया है। साधारण शिक्षा- 
ग्रंथों से इसकी विशिष्टता भी स्पष्ट है। स्वर तथा वर्णों का विचार न कर केवल ओष्ठ 
से उच्चारण किये जाने वाले वर्णों का ही इसमें संग्रह किया गया है। 

(६) अमोघानन्दिनी शिक्षा- इसमें १३० श्लोक हैं, जिसमें स्वरों का तथा 
वर्णो का पर्याप्त सूक्ष्म विचार किया गया है। इसका एक संक्षिप्त संस्करण भी है, जिसमें 
केवल १७ श्लोक है। 


१. यह 'शिक्षा-संग्रह' बनारस सिरीज से युगलकिशोर पाठक के सम्पादकत्व में सन्‌ १८९३ में काशी से 
प्रकाशित हुआ। 
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(७) माध्यान्दिनी शिक्षा- इसमें केवल द्वित्व के नियमों का विचार है। यह दो 
प्रकार की हैं एक बड़ी और दूसरी छोटी। पहली गद्यात्मक और दूसरी पद्यात्मक है। 

(८) वर्णरल-प्रदीपिका- इसके रचयिता भारद्वाजवंशी कोई अमरेश नामक 
विद्वान्‌ हैं। इसके समय का कुछ पता नहीं चलता। इस ग्रंथ के श्लोक की संख्या २२७ 
है। नाम के अनुरुप ही इसमें वर्णो, स्वरों तथा सन्धियो का सांगोपांग विवेचन है। 

(९) केशवी शिक्षा- इसके रचयिता आस्तीक मुनि के संशज गोकुल दैवज्ञ के 
पुत्र केशव देवज्ञ है। यह शिक्षा दो प्रकार की उपलब्ध होती है। पहिली शिक्षा में 
माध्यन्दिनशाखा से सम्बद्ध परिभाषाओं का विस्तृत विवेचन है। प्रतिज्ञा-सूत्र के समस्त 
नव सूत्रों की विस्तृत व्याख्या उदाहरण के साथ्‌ यहाँ दी गयी है। दूसरी शिक्षा पद्यात्मक 
है और इसमें २१ पद्यो में स्वर का विस्तृत विचार है। 

(१०) मल्लशर्मा-शिक्षा- इसके रचयिता उपमन्यु-गोत्रीय अग्निहोत्री खगपति 
के पुत्र मल्लशर्मा नामक कोई कान्यकुब्ज ब्राह्मण है। इसके पद्यो की संख्या ६५ है। 
इसकी रचना लेखक के अनुसार १९८१ विक्रमी (१०२६ ई०) में हुई थी। 

(१ १) स्वराङ्कश-शिक्षा- इसके लेखक जयन्तस्वामी ने २५ पच्चों में स्वरों का 
विवेचन किया है। त. 

(१२) षोडश-श्लोकी शिक्षा- इसके रचयिता रामकृष्ण नामक विद्वान्‌ १६ 
पद्यं में वर्ण और स्वरों का विचार प्रस्तुत किया है। 

(१३) अवसान-निर्णय शिक्षा- इसके लेखक अनन्तदेव नामक विद्वान्‌ ने 
शुल्कयजुर्वेद से सम्बद्ध इस शिक्षा का निर्माण किया है। 


(१४) स्वरभक्तिलक्षण शिक्षा- इसके रचयिता महर्षि कात्यायन बतलाये 
जाते है जिसमें स्वर-भक्ति का विचार उदाहरणों के साथ किया गया है। 


(१५) प्रातिशाख्य-प्रदीप-शिक्षा- इसके लेखक सदाशिव के पुत्र बालकृष्ण 
नामक कोई विद्वान्‌ है। यह शिक्षा परिमाण में बहुत बड़ी है। इसमें प्राचीन ग्रंथो के मतों 
का उल्लेख कर स्वर तथा वर्ण आदि शिक्षा के समग्र विषयों का सांगोपांग विवेचन है। 
शिक्षा के यथार्थ ज्ञान के लिये यह ग्रंथ बड़ा ही उपादेय है। 


(१६) नारदीय शिक्षा- यह शिक्षा सामवेद से सम्बद्ध है। यह बड़ी विस्तृत 
तथा उपादेय शिक्षा है। इसके ऊपर शोभाकर भट्ट ने एक विस्तृत व्याख्या भी लिखी 
है। सामवेद के स्वरो के रहस्य को जानने के लिए यह बड़ी ही उपयोगी है। सामवेद 
से सम्बन्ध दो छोटी शिक्षायें और भी मिलती हैं- (१ ७) गौतमी शिक्षा तथा 
(१८) लोमेंशी शिक्षा। 
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(१९) माण्डूकी शिक्षा- इसका सम्बन्ध अथर्ववेद से है। इसके श्लोंको की 
संख्या १७९ है। अथर्ववेद के स्वरों तथा वों को भलीभाँति जानने के लिए यह शिक्षा 
विशेष महत्व रखती है। 

इन शिक्षा ग्रंथों के अतिरिक्त अन्य छोटी शिक्षायें भी मिलती हैं जिनका नाम 
निर्देश करना ही पर्याप्त होगा (२०) क्रम-सन्धान-शिक्षा (२१) गलदृक्‌ शिक्षा 
(२२) मनःस्वर-शिक्षा- जिसके रचयिता याज्ञवल्क्य मुनि बतलाये गए है। 

ऊपर जिन शिक्षा ग्रन्थों का वर्णन किया गया है वे सभी प्रकाशित हैं, परन्तु 
इनके अतिरिक्त भी अभी अनेक ऐसे शिक्षा-ग्रंथ विद्यमान हैं जिनका प्रकाशन अभी तक 
नहीं हुआ है और जो हस्तलिखित प्रतियों के रूप में सुरक्षित है। 


इन शिक्षा-ग्रंथो में प्राचीन शिक्षा- सूत्र भी विद्यमान थे। आपिशलि, पाणिनि तथा 
चन्द्रगोमी रचित शिक्षा-सूत्र प्रकाशित हँ।' आपिशलि-शिक्षा-सूत्र में स्थान, करण 
अन्तः प्रयत्न, बाह्य प्रयत्न, स्थानपीडन, वृत्तिकार-प्रकरण, प्रक्रम, नाभितल-प्रकरण 
नाम से आठ प्रकरण विद्यमान हैं, जिनमें अक्षरों की उत्पत्ति, स्थान तथा प्रयत्नों का 
विशद वर्णन है। शिक्षा-सूत्रों में से कतिपय सूत्रों का वृषभदेव ने वाक्यपदीय की टीका 
में, हेमचन्द्र ने अपने व्याकरण की बृहद्वृत्ति में तथा न्यासकार ने अपने न्यास में उद्घृत 
किया है। पाणिनि के शिक्षा-सूत्र में भी आपिशलि शिक्षा-सूत्रों के समान क्रम तथा 
प्रकरणों का निर्देश है। सूत्रों में भी विशेष रूप से समता उपलब्ध होती है। चन्द्रगोमी 
ने जैसे अष्टाध्यायी के आधार पर अपने व्याकरण की रचना की है उसी प्रकार पाणिनीय 
शिक्षा सूत्रों के आधार पर अपने वर्ण-सूत्रों की रचना की है, जो संख्या में ५० है। ये 
शिक्षा-सूत्र ऊपर उल्लिखित शिक्षा-ग्रंन्थो से निःसन्देह प्राचीनतर प्रतीत होते है 

इन शिक्षा-ग्रंथो के अनुशीलन से भली-भाँति सिद्ध होता है कि प्राचीन ऋषियों 
ने भाषाशास्त्र के इस आवश्यक अंग का कितना वैज्ञानिक अध्ययन किया था आजकल 
के पाश्चात्य विद्वान्‌ भी उच्चारण-विद्या (फोनोलाजी) के अन्तर्गत्‌ इस विषय का 
अध्ययन करते हैं। आज कल उच्चारण के स्वरुप को समझने के लिए कई प्रकार के 
यन्त्र भी बनाये गये हैं। प्राचीन भारत में ये साधन उपलब्ध नहीं थे, तो भी इस विषय 
का इतना गम्भीर वर्णन तथा अनुशीलन प्राचीन भारतीयों की उच्चारण-सम्बन्धी 
वैज्ञानिक गवेषणा के द्योतक है'। आज भी तत्तत्‌ वैदिक संहिताओं के मन्त्रों का 
उच्चारण उसी प्रकार होता है जिस प्रकार प्राचीनकाल में होता था। वैदिक उच्चारण की 


१. द्रष्टव्य-शिक्षासूत्राणि, काशी, सं २००५। २० वै० सा० 
२. इन शिक्षा-ग्न्थों का वैज्ञानिक अध्ययन कर डाक्टर सिद्धेश्वर वर्मा ने “फानेटिक आव्जरबेशन ऑफ 
एन्शेण्ट हिन्दूज' नामक बड़ी ही उपादेय पुस्तक लिखी है। 
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परम्परा इतनी विशुद्ध है कि भारतवर्ष के किसी भी प्रान्त का वेदाध्यायी अन्यत्र उस 
शाखा के अध्येता के साथ समान स्वर में उन मन्त्रों का उच्चारण करता है। उन भिन्न 
प्रान्तीय वैदिको के उच्चारण में थोड़ा भी पार्थक्य या वैभिन्न्य लक्षित नहीं होता। यह 
'शिक्षा-शाखा' के महत्त्व का पर्याप्त सूचक है। 


(२) कल्प 

वेदांग साहित्य में 'कल्प' का स्थान नितान्त महत्वपूर्ण तथा प्राथमिक है। 
ब्राह्मणग्रंथों में यज्ञ-यागादि का विधान इतनी प्रौढ़ तथा विस्तृति पर पहुँच गया था कि 
कालान्तर में उनकी क्रमबद्ध रूप से प्रस्तुत करने का कार्य नितान्त आवश्यक प्रतीत 
हुआ। उस युग की प्रचलित शैली के अनुरुप इन अन्थों की रचना 'सूत्र-शैली में की 
गई। 'कल्प? का अर्थ है वेद में विहित कर्मों का क्रमपूर्वक व्यवस्थित कल्पना करने 
वाला शास्त्र (कल्पो वेद-विहितानां कर्मणामानुपूर्वेण कल्पना- शास्त्रम') फलतः 
जिन यज्ञ-यागादि तथा विवाहोपनयनादि कमों का विशिष्ट प्रतिपादन वैदिक ग्रंथों में 
किया गया है, उन्हीं का क्रमबद्ध वर्णन करने वाले सूत्र-ग्रन्थों का सामान्य अभिधान 
“कल्प' है। ये सूत्र प्राचीनतम इसलिए माने जाते हैं कि ये अपने विषय-प्रातिपादन में 
ब्राह्मण तथा आरण्यकों के साथ साक्षात्‌ सम्बद्ध है। ऐतरेय आरण्यक में अनेक वचनों 
का अस्तित्व है, जो वस्तुत: सूत्र ही हे और जो सम्प्रदायानुसार आश्वलायनंतथा शौनक 
के द्वारा रचित माने जाते हैं। ब्राह्मण-युग के प्रभावानुसार यज्ञ ही वैदिक आयों का प्रधान 
धार्मिक कृत्य था, परन्तु उसके बहुत ही विस्तृत होने से यागविधान के नियमों को संक्षेप 
तथा व्यवस्थित रूप में ऋत्विजों के व्यावहारिक उपयोग के लिए प्रतिपादक ग्रन्थों को 
आवश्यकता प्रतीत होने लगी और इसकी पूर्ति के लिए 'कल्पसूत्रो' का निर्माण प्रत्येक 
शाखा में सम्पन्न हुआ। 

कल्पसूत्र मुख्यतः चार प्रकार के होते हैं- 

(१) श्रौतसूत्र- जिनमें ब्राह्मण ग्रन्थों में वर्णित और अग्नि में सम्पाद्यमान 
यज्ञयागादि अनुष्ठानों का वर्णन है। 

(२) गृहसूत्र- जिनमें गृह्माग्नि में होने वाले यागों का तथा उपनयन, विवाह, 
श्राद्ध आदि संस्कारों का विस्तृत विवरण है। 


(३) धर्मसूत्र- जिनमें चतुवर्ण तथा चारों आश्रमों के कर्तव्यों, विशेषतः राजा 
के कर्तव्यों का विशिष्ट प्रतिपादन है। ये ही कल्पसूत्र में प्रधानतया परिगणित होते है। 


१. विष्णुमित्र-ऋग्वेद-प्रातिशाख्य की वर्गद्वयवृत्ति, पृ० १३। 
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(४) शुल्वसूत्र- जिसमें वेदि के निर्माण की रीति का विशिष्टरुपेण प्रतिपादन है 
और जो आर्यो के प्राचीन ज्यामिति सम्बन्धी कल्पनाओ तथा गणनाओं के प्रतिपादक 
होने से वैज्ञानिक महत्त्व रखता है। 


श्रौतसूत्र का मुख्य विषय श्रुति-प्रतिपादित महत्वपूर्ण यज्ञों का क्रम-बद्ध वर्णन है। 
इन यागों के नाम हैं- दर्श, पूर्णमा, पिण्डपितृयाग, आग्रयणेष्टि, चातुर्मास्य, निरुढ़पशु, 
सोमयाग, सत्र (द्वादश दिनों में समाप्य द्वादशसुत्या-युक्त यागविशेष), गवामयन (पूरे 
एक वर्ष तक चलने वाला याग,) वाजपेय, राजसूय, सौत्रामणी, अश्वमेघ, पुरुषमेघ, 
एकाहयाग, अहीन (दो दिनों से लेकर एकादश दिनों तक चलने वाला यागविशेष)१। 
अग्नि-स्थापना के अनन्तर ही यागविधान विदित है। फलतः अग्नि-चयन का और 
किन्हीं अवस्थाओ में पुनराधान का वर्णन भी श्रौतसुत्रों में आवश्यक होता है। यागों के 
पूर्वोल्लिखित नामों को देखकर ही अनुमान लगाया जा सकता है कि श्रौतसूत्र का विषय 
बड़ा पेचीदा है तथा साधारण मनुष्यों के लिए उनमें किसी प्रकार का आकर्षण नहीं है; 
परन्तु धार्मिक दृष्टि से ये अपने विषय के अद्वितीय ग्रन्थ है। आज-कल श्रौतियागों का 
विधान विरल हो गया है, फलतः इन सूत्रों के अनुशीलन से ही हम उस युग की धार्मिक 
रुढ़ियों, विधानों तथा धारणाओं के समझने में कृतकार्य हो सकते हैं। 

ऋग्वेद के दो श्रौतसूत्र है- (१) आश्वलायन? तथा (२) शाङ्खायन, * जिनमें होता 
केद्वारा प्रतिपाद्य विषयों की ओर विशेष लक्ष्य रखते हुए यागों का अनुष्ठान है। इनमें 
पुरोऽनुवाक्या, याज्या तथा तत्तत्‌ शास्त्रों के अनुष्ठान प्रकार, उनके देश काल तथा कर्ता 
का विधान, स्वर-प्रतिगर न्यूंख-प्रायश्चित आदि का विधान विशेष रुप से वर्णित है। 
आश्वलायन श्रौतसूत्र में १२ अध्याय हैं प्रसिद्धि है कि आश्वलायन ऋषि शौनक ऋषि 
के शिष्य ने मिलकर बनाया था। शांखायन श्रौतसूत्र १८ अध्यायों में विभक्त है तथा 
नानायज्ञ-यागों का प्रतिपादक है। शांखायन ब्राह्मण से सम्बद्ध यह श्रौतसूत्र विषय तथा 
शैली की दृष्टि से प्राचीनतर प्रतीत होता है तथा ब्राह्मण ग्रन्थों के साथ किन्ही अंशों में 
साम्य रखता है। इसके १८ अध्यायों में से अन्तिम दो अध्याय पीछे के जोड़े गए 
बतलाये जाते है तथा कौषीतकि आरण्यक के आरम्भिक दो अध्यायों के समान है। 

आश्वलायन श्रौतसूत्र में अनुष्ठानविधान बहुत ही थोड़े भाग में ही किया गया है 
और यह अपने आधार ग्रन्थ ऐतरेय ब्राह्मण से अधिक तथ्यों का विवरण देता है। अपने 
१२ अध्यायों में से केवल छः ही अध्यायों का विषय ऐतरेय से संगृहीत किया गया 
है, परन्तु कात्यायन श्रौत की स्थिति इससे नितान्त भिन्न है जो अपने २६ अध्यायों में 


१. इन यागों का विस्तृत वर्णन अगले परिच्छेद में किया गया है। वहीं देखिये। 
२. सं० विब्लोथिका इंडिका, कलकत्ता से। 
३. शांखायन-श्रौतसूत्र का संस्करण हिलेब्रान्त के द्वारा, बिब्लो० इण्डिका १८८८ 
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से २१ अध्यायों के लिए आधारग्रन्थ शतपथ ब्राह्मण पर अवलम्बित है। शांख्यायन 
श्रौत अपने वर्ण्य विषयों के लिए आश्वलायन श्रौत से कहीं अधिक व्यापक है। यह 
शांख्यायन ब्राह्मण के ऊपर आश्रित है। १४-१६ अ० तीन अध्यायों का विषय ब्राह्मणों 
से अधिक सम्बन्ध रखता है और अन्तिम दो अध्याय (१७ तथा १८ अ०) 'महात्रत' 
का विवरण देते हैं जो कात्यायन श्रौतसूत्र में बिल्कुल ही नहीं है।इस श्रौत को पूर्णतया 
सूत्र ग्रन्थ नहीं मान सकते, क्योंकि इसमें ब्राह्मण-सम्बद्ध अनेक विषय ब्राह्मणों की ही 
शैली के निबद्ध हैं। 

ऋग्वेद के गृह्यसूत्र में दो ही गृह्मसूत्र सर्वत्र प्रसिद्ध हैं, जो पूर्वोक्तसूत्रों के साथ 
सम्बद्ध हैं। इनमे नाम हैं- आश्वलायन गृह्मसूत्रा आश्वलायन-गृह्मसूत्र में ४ अध्याय हैं 
और प्रत्येक अध्याय में अनेक खण्ड हैं। यहाँ गृह्वाकर्म तथा संस्कारों का वर्णन बड़े ही 
सुन्दर ढंग से किया गया है। स्थान-स्थान पर महत्व की बातें हैं, जैसे ३।३ में 
ऋषितर्पण के प्रसंग में प्राचीन आचार्यो के नाम निर्दिष्ट किये गये हैं, जो अन्यत्र नहीं 
मिलते। तृतीय अध्याय के द्वितीय खण्ड में वेदाध्ययन के विशेष नियमों का वर्णन 
उल्लेखनीय है तथा चतुर्थ खण्ड में 'उपाकरण' (श्रावणी) का वर्णन भी महत्त्वपूर्ण 
सूचनाओं से मण्डित है 

आश्वलायन गृह्मसूत्र की लोकप्रियता तथा विश्रुति का परिचय इसकी विपुल 
टीका-सम्पत्ति से भी लगता है। इसके मुख्य टीकाकार तथा उनकी व्याख्यायें ये हैं- 
(क) जयन्तस्वामी की 'विमलोदयमाला'। इस प्राचीनतम व्याख्या का समय अष्टम 
शती का अन्त माना जाता है। (ख) देवस्वामी का भाष्य। देवस्वामी इस मत के मान्य 
टीकाकार थे जिन्होंने आश्वलायन गृह्य और श्रौत दोनों के ऊपर भाष्य को रचना की! 
श्रौत भाष्य का उल्लेख गार्ग्यनारायण ने और गृह्यभाष्य का निर्देश गृह्यटीकार नारायण 
ने पृथक्‌-पृथक्‌ किया है (समय १००० ई०-१०५० ई०। (ग) नारायण- ये 
नैधुवगोत्री दिवाकर के पुत्र थे। समय ११०० ई०। यह टीका प्रख्यात और प्रकाशित 
भी है। (घ) हरदत्त की 'अनाविला)१। हरदत्त संस्कृत के मान्य टीकाकारों में अपने 
पाण्डित्य तथा प्रौढ़ के लिए विशेष विश्रुत है। काशिका की व्याख्या 'पदमंजरी' के भी 
ये ही निर्माता है। ये या तो द्रविड़देशीय थे अथवा द्रविड़ों के आचारों से पूर्णत: परिचित 
थे (समय १२०० ई०) 

“आश्वलायन गृह्यः को अनेक ग्रन्थकारों ने कारिकाबद्ध किया जिसकी 
“आश्वलायन गृह्यसूत्र कारिका' के नाम से प्रसिद्धि है। ऐसे लेखकों में रघुनाथ दीक्षित, 
गोपाल तथा कुमारिल स्वामी (कुमारस्वामी?) का नाम विशेष उल्लेखनीय है। अन्तिम 


१. सं० अनन्तशयन ग्रन्थमाला में हरदत्त की व्याख्या के साथ, अन्थांक ७८, १९२३। 
२. अनन्त शयन ग्रन्थमाला में ट्रिवेनड़म से प्रकाशित! 
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लेखक ने आश्वलायनगृह्य की नारायण वृत्ति तथा जयन्त स्वामी का निर्देश अपने ग्रंथ 
में किया है। इससे भिन्न इस गृह्य के प्रयोग, पद्धति तथा परिशिष्ट के विषय में भी ग्रंथों 
का अभाव नहीं है। आश्वलायन धर्मसूत्र भी बाइस अध्यायों में उपलब्ध होता है, परन्तु 
यह अभी तक अप्रकाशित है। इस धर्मसूत्र के अधार पर आश्वलायन स्मृति भी हस्त- 
लिखित रूप में विद्यमान है जो ११ अध्यायो में विभक्त तथा दो हजार पद्यो से युक्त 
है। यह आश्वह्म, उसकी वृत्ति तथा सूत्रकारिका का निर्देश करती है और स्वयं हेमाद्रि 
तथा माधवाचार्य के द्वारा तत्तत्‌ ग्रंथों में निर्दिष्ट है। 

शांह्वानगृह्मसूत्र में ६ अध्याय है\। विषय वही है संस्कारों का वर्णन तथा 
तत्सम्बद्ध अन्य बातों का जैसे गृह-निर्माण, गृह-प्रवेश आदि का भी स्थान-स्थान पर 
वर्णन है। ऋग्वेद की तीसरी शाखा-कौषीतकि के कल्पसूत्रों का भी परिचय अभी 
विद्वानों को मिला है। यह धारणा प्राय: प्रचलित है कि शांङ्खायन तथा कौषीतकि दोनों 
एक ही शाखा के भिन्न-भिन्न अभिधान हैं, परन्तु कौषीतकि शाखा शांङ्खायन से सर्वथा 
भिन्न हैं तथा इसके विशिष्ट ग्रंथ प्रकाशित होने लगे हैं। कौषीतकि-श्रौतसूत्र अभी तक 
अप्रकाशित है, परन्तु कौषीतक-गृह्य सूत्र हाल में मद्रास से प्रकाशित हुआ है। 
शांङ्खायन गृह्य की रचना सुयज्ञ ने की थी तथा कोषीतक-श्रौतसूत्र की शाम्बव्य (अथवा 
शाम्भव्य ने) इसीलिए यह शाम्भव्यगृह्यसूत्र के नाम से भी प्रख्यात है। शाम्भव्य 
महाभारत के अनुसार कुरुदेश के निवासी बतलाये गये हैं। इस गृह्यसूत्र में ५ अध्याय 
हैं तथा प्रत्येक अध्याय में अनेक सूत्र हैं। ग्रन्थ का आरम्भ विवाह-संस्कार के वर्णन से 
होता है तथा जात शिशु के आरम्भिक संस्कारों के किंचित परिचय के अनन्तर उपनयन 
का विवरण पर्याप्त रुपेण विस्तृत है। वैश्वदेव एवं कृषिकर्म के बाद श्राद्ध के वर्णन से 
यह समाप्त होता है। कौषीतक-गृह्मसूत्र में केवल ५ अध्याय हैं, जब कि दूसरे गृह्य में 
६ अध्याय हैं। प्रथम चार अध्यायों का विषयक्रम तथा प्रतिपादन प्रकार प्रायः दोनों में 
एक समान ही है, परन्तु कौषीतक के अन्तिम अध्याय के विषय की तुलना शांखायन 
के अन्तिम दो अध्यायों के साथ कथमपि नही हो सकती। कौषीतक के अन्त में पितृमेघ 
का वर्णन हैं, जो शांद्वायन गृह्य में न होकर शांङ्खायन-श्रौतसूत्र का एक ही अंश है 
(चौथे अध्याय का १, १५, १६ खण्ड)। यहाँ कौषीतक का क्रम उचित तथा न्यायपूर्ण 
है, क्योंकि श्राद्ध गृह्य का ही अंग है, श्रौत का नहीं 


१. सं० काशी संस्कृत सीरीज में इन ऋग्वेदीय दोनों गृह्ण का अंग्रेजी अनुवाद डा० ओल्डनवर्ग ने किया 


है पवित्र प्राच्य ग्रन्थमाला' भाग २९ में। 
२. भगत्रात की व्याख्या के साथ मूल ग्रन्थ का संस्करण मद्रास विश्वविद्यालय संस्कृत अन्थावली में 
(न०१५), मद्रास से प्रकाशित हुआ है, १९४४। 
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शुक्लयजुर्वेदीय कल्पसूत्र 
कात्यायन श्रौतसूत्र के विषय का ज्ञान श्रौतसूत्र के स्वरुप को जानने के लिए 
नितान्त आवश्यक है। इसे इस साहित्य का प्रतिनिधि अन्थ मानना उचित है और इसके 
साथ अन्य श्रौतसूत्रों की तारतम्य परीक्षा तुलनात्मक अध्ययन के लिए उपयोगी है। यह 
सूत्र-पद्धति में निबद्ध २६ अध्यायों में विभक्त नितान्त प्रौढ़ तथा समग्र यज्ञ यागों का 
प्रतिपादक ग्रन्थ है। प्रथम अध्याय (१० कण्डिकाओं में विभक्त) याग-सम्बन्धी अनेक 
आवश्यक विषयों का लक्षण प्रस्तुत करता है, द्वितीय अध्याय (८ कण्डिका) तथा 
तृतीय अध्याय (८ क०) मिलकर दर्श-पूर्णमास याग का समय वर्णन देते हैं, प्रथम में 
आरम्भिक अनुष्ठानों का तथा अन्तिम में मुख्य याग का विवरण है। चतुर्थ अध्याय (१५ 
कं०) पिण्डपितृयज्ञ, दाक्षायण, आग्रयण, अन्याधान, पुनराधान अग्न्युपस्थीन और 
अग्निहोत्र का क्रमशः वर्णन करता है। पंचम अध्याय (१३ कं०) चातुर्मास्य और 
मित्रविन्द इष्टि का विधिवत्‌ सुव्यवस्थित वर्णन करता है। षष्ठ अध्याय (१० कं०) 
निरुढ पशुबन्ध का विस्तार से विवरण देता हे। सप्तम से लेकर दशम अध्याय तक हम 
अग्निष्टोम याग का सांगोपांग विवरण पाते हैं जिनमें सप्तम तथा अष्टम में अग्निष्टोम 
के पूर्ववर्ती अनुष्ठानों का, नवम में प्रातः सवन का और दशम में माध्यन्दिन तथा 
सायंसवन का विधितत्‌ विवरण इस अंश की महत्ता का सूचक है। एकादश अ० में 
महत्वपूर्ण भागों में ब्रह्मा नामक ऋत्विज्‌ के कार्य तथा उपयोग का वर्णन है। द्वादश 
अध्याय में द्वादशाह का, त्रयोदश में गवामयन का, चतुर्दश में वाजपेय का, पंचदश 
में राजसूय का, षोडश-अष्टादश अ० में अग्निचयन का, उन्नीसवें में सौत्रामणी का तथा 
बीसवें में अश्वमेंध का, इक्कीसवें में पुरुषमेध, सर्वमेध तथा पितृमेध का विधिवत्‌ 
सुव्यवस्थित रूप से वर्णन उपलब्ध होता है। प्रथम अध्याय कात्यायन के मौलिक 
विचारों का प्रतिपादक है, परन्तु २ अ०-२१ अ० का वर्ण्य विषय शतपथ ब्राह्मण के 
विभिन्न काण्डों के आधार पर निर्मित है और दोनों में नितान्त साम्य है। 


२२ अ० - २४ ३० का वर्ण्य विषय क्रमशः एकाह, अहीन तथा सत्र से संबद्ध 
है। और इस खण्ड का मूल आधार ताण्डय महात्राह्मण हैं जो सामवेद का प्रधान ब्राह्मण 
होने पर भी इस शुक्ल यजुर्वेदीय ब्राह्मण में बहुशः उपयुक्त हुआ है। २५ अ० में 
प्रायश्चित का वर्णन है जो उत्पातों के शमन तथा यज्ञ में विहित त्रुटियों के मार्जन के 
लिए किया जाता है। अन्तिम २६ अ० प्रवर्ग्य का विवरण देता है और इसी के साथ 
कात्यायन श्रौतसूत्र की समाप्ति होती है। 

इस वर्णन से श्रौत सूत्रों के विषय की सामान्य रुपरेखा हमारे सामने प्रस्तुत हो 
जाती है। ब्राह्मण ग्रन्थो में भी यज्ञयागों का विधान उपलब्ध है, परन्तु वह कहीं अत्यन्त 
विस्तृत है, कहीं विभिन्न अध्यायों में विकीर्ण रूप से प्राप्त है। शरौतसूत्ों का मुख्य उद्देश्य 
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श्रौतयागों का संक्षिप्त सुव्यवस्थित क्रमबद्ध प्रतिपादन है और इस उद्देश्य को ध्यान में 
रखकर उनके रचयिताओं ने ब्राह्मणों में उपलब्ध मूल सामग्री का कहीं विस्तार, कहीं 
संक्षेप कर उन्हें बोधगम्य तथा सरल बनाने का सफल प्रयास किया है। कात्यायन 
श्रौतसूत्र की मुख्य आधार-शिला शतपथ ब्राह्मण ही है, परन्तु वह तीन अध्यायों (२२- 
२४ अ०) के लिए ताण्ड्य महाब्राह्मण का भी अधर्मण है।' इसके ऊपर ककडचिर्य 
का विस्तृतभाष्य ग्रंथ के गूढ़ रहस्यों को खोलने की कुंजी है जिसके आधार पर रचित 
विद्याधर गौड़ की सरला बृत्तिः भी उपयोगी और उपादेय है। 


शुवल-यजुर्वेद का गृह्यसूत्र पारस्कर-गृह्मसूत्र के नाम से विख्यात है। इसके 
तीन काण्डों में से प्रथम काण्ड में आवसथ्य अग्नि का आधान, विवाह तथा गर्भधारण 
से आरम्भ कर अन्नप्राशन तक वर्णित है। द्वितीय काण्ड में चूड़ाकरण, उपनयन, 
समावर्तन, पंचमहायज्ञ, श्रवणाकर्म, सीता-यज्ञ का विवरण है तथा अन्तिम काण्ड में 
श्राद्ध के अनन्तर अवकीर्णि-प्रायश्चित आदि विविध विधियों का प्रतिपादन है। इसकी 
व्याख्यासम्पत्ति इसकी लोक-प्रसिद्धि का पर्याप्त परिचायक है। इसके पाँच भाष्यकारों की 
व्याख्यायें गृह्य के अर्थगौरव को प्रदर्शित कर रही हैं इसके नाम हैं- (१) कर्क 
(कात्यायन-श्रौतसूत्र के व्याख्याता), (२) जयराम, (३) हरिहर, (४) गदाधर तथा 
(५) विश्वनाथ। हरिहर की पद्धति भी यजुर्वेदियों के कर्मकांड की विशद प्रतिपादिका 
होने के कारण महत्त्वपूर्ण मानी जाती है। कात्यायन श्राद्धसूत्र श्राद्ध विषय का वर्णन 
विस्तार के साथ करता है। इसमें ९ कण्डिकायें हैं और प्रति कण्डिका में सूत्र हैं। 


इसके ऊपर तीन टीकायें प्रकाशित है- कर्काचार्य की, गदाधर की तथा कृष्ण 
मिश्र की श्राद्धकाशिका रचनाकाल १५०५ संवत्‌ - १४४८ ई०। हलायुध की व्याख्या 
का उल्लेख श्राद्धकाशिका के आरम्भिक दूसरे श्लोक में मिलता है। कात्यायन की रचना 
होने से ये 'कातीय श्राद्धसूत्र' के नाम से विख्यात हैं। कात्यायन रचित 'शुल्बसूत्र' 
काशी से प्रकाशित हुआ है। इसमें सात कण्डिकायें हैं, जिनमें प्रथम में परिभाषा का 
प्रकरण है। वेदि-निर्माण, चतुरखादि क्षेत्र तथा चिति आदि का निरुपण यहाँ किया गया 
है। ज्यामिति का वैदिक युगीय प्रतिपादन नितान्त महत्त्वपूर्ण है। 


१. द्रष्टव्य डा० के० पी० सिंह रचित “ए क्रिटिकल स्टडी आफ दी कात्यायन श्रौतसूत्र' पृ० ४३-६७ 
(हिन्दू विश्वविद्यालय, काशी, १९६९)। 

२. चौखम्भा संस्कृत सीरीज में प्रकाशित। 

. अच्युत ग्रंथमाला, काशी, सं १९८७। 

४. पाँचों भाष्यों से संवलित पारस्कर-गृहयसूत्र का विशद संस्करण गुजराती प्रेस बम्बई से प्रकाशित है, 
१९१७। कातीय श्राद्धसूत्र का श्राद्धकाशिका के साथ संस्करण काशी से १९५० संवत्‌ में निकला था। 
गृह्य के साथ इसकी तीनों व्याख्यायें भी प्रकाशित हैं, बम्बई १९७१1 


~“ 
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पारस्कर के टीकाकार - 


(९) कर्क- बड़े प्राचीन तथा मान्य टीकाकार हैं। इन्होंने कात्यायन के श्रौतसूत्र 
और पारस्कर के गृह्यसूत्र दोनों ग्रंथों पर टीकायें लिखी है। हेमाद्रि ने अपने 'कालनिर्णय' 
में (१३ शती का अन्तिम चरण) त्रिंकाण्डमण्डन को उद्घृत किया है और इन्होंने अपने 
अंथ 'आपस्तम्बध्वनितार्थकारिका' में दो तीन स्थलों पर कर्काचार्य को उद्घृत किया है। 
हेमाद्रि ने श्रद्धनिर्णय में कर्क के मत का खण्डन किया है, इस प्रकार ये हेमाद्रि से 
(१२५० ई०) तथा त्रिकाण्डमण्डन (१२ शती का मध्य भाग) से प्राचीनतर हैं। कर्क 
ने सिंही' नामक औषधि का पर्याय 'रिंगणिका' दिया है, जो भोजपुरी में रेंगनी' का 
मूल रुप है। उनकी व्याख्या का नाम 'गृह्सूत्र-भाष्य' है। प्राचीन भाष्यकारो की जैसी 
पद्धति होती है वैसी ही स्वल्पाक्षर में आवश्यक पदों की व्याख्या यहाँ की गई है, परन्तु 
कोई अभीष्ट वस्तु छोड़ी नहीं गई है। 

(२) जयराम- ये मेवाड़ के निवासी थे। भारद्वाजगोत्री आचार्य अपरनामक 
दामोदर के ये पौत्र थे तथा इनके पिता का नाम 'बलभद्र' था। भाष्य का नाम “सज्जन- 
वल्लभ” है। मंत्रों की व्याख्या इस भाष्य की विशेषता है। ग्रंथकार ने पाठ के संशोधन 
में बड़ा परिश्रम किया है। तत्तद्वेदों के पाठ वैदिकों के मुख से सुनकर इन्होंने मंत्रों का 
पाठ-निर्धारण किया है। अन्य टीकाकारों ने पद्धति तथा अर्थ पर आग्रह दिखलाया है, 
परन्तु जयराम ने गृहसूत्र में उद्घृत मंत्रों की व्याख्या बड़ी प्रामणिकता से की है। यही 
इसका वैशिष्टय है। 


(३) हरिहर ने अपनी टीका में (पृ० ३७०) विज्ञानेश्वर के मत को उद्घृत 
किया है। इसलिए इनका समय ११५० ई० के पीछे सिद्ध होता है। श्री दत्त ने अपने 
'आचारादर्श' में (१६वीं शती) तथा हेमाद्रि (१२५० ई०) ने श्राद्ध-प्रकरण में इनके 
मत को निर्दिष्ट किया ह फलतः इनका समय १२०० ई० के आस-पास होना चाहिए 
ये उत्तरी भारत, विशेषत: कन्नौज प्रान्त के निवासी प्रतीत होते हैं। हरिहर की व्याख्या 
टीका होने ही अपेक्षा पद्धति होने से विशेष महत्त्व रखती है। हरिहर ने इस पद्धति में 
गृह्य कर्मकाण्ड का वर्णन बड़े विस्तार के साथ किया है। पारस्कर गृह्यसूत्र की 
सर्वापेक्षया लोकप्रिय व्याख्या यही है। हरिहर धर्मशास्त्र से विशेष परिचय रखते हैं। 
इन्होंने प्राचीन धर्मशास्रीय ग्रंथकारों में मनु, वृद्धशातातप, याज्ञवल्क्य, यम, अंगिरा, 
हारीत, सुमन्तु, लौगाधि (चूड़ाकरण-विधि, पृ० १८७) के मत उद्घृत किये है। टीका 
के आरम्भ में किसी वासुदेव नामक आचार्य का आदरपूर्वक स्मरण किया गया है 
जिसके मतानुसार पद्धति लिखी गई है। इस व्याख्या का नाम है- गृह्यसूत्र व्याख्यान। 
ग्रन्थकार अपने को अग्निहोत्री बतलाता है। 
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(४) गदाथर ने अपनी व्याख्या में प्राचीन आचार्यों के मतों का उल्लेख विस्तार 
के साथ किया है। ऐसे आचार्यों में भर्तृयज्ञ, वासुदेव, गंगाधर, रेणुदीक्षित तथा हरिहर 
मुख्य है। हरिहर की व्याख्या का खण्डन भी कहीं-कहीं किया गया है। (अत्र 
हरिहरमिश्रैरबुद्ध्वैव पाण्डित्यं कृतमस्ति, पृ० ८४) । (दृढ्पुरुष' (१।८।१०) के 
अर्थ की व्याख्या में अनेक आचार्यों का मत दिया गया है। 'दृढ़पुरुष' के अर्थ हैं- कोई 
बलशालि पुरुष (हरिहर) जितेन्द्रिय (भर्तुयज्ञ), जामाता (रेणुक तथा गंगाधर)। इनमें 
गदाधर ने अन्तिम अर्थ को स्वीकृत किया है। अन्यत्र (पृ० १२४) कर्क, जयराम, 
भर्तृयज्ञ के मतों का निर्देश कर हरिहर में मत को मान्य ठहराया है। इसमें भाष्य में 
उद्घृत ग्रंथ तथा ग्रंथकार ये हैं- मनु, याज्ञवल्क्य, हारीत, आपस्तम्ब, व्यास मिताक्षरा, 
पराशर, मदनरत्न, वृद्धशातातप, स्मृत्यर्थसार, मदनपारिजात, वसिष्ठ, प्रयोगपारिजात 
तथा हेमाद्रि (१२५० ई०) गदाधर की अभिरुचि ज्योतिष-सम्बन्धी विषयों की ओर 
अधिक है। इसलिए उन्होंने संस्कारों के उचित काल का निर्णय करने के लिए अनेक 
ज्योतिष-ग्रंथो से आवश्यक श्लोक उद्घृत किये हैं। 'रत्नकोश' इसी प्रकार का एक 
प्रख्यात ग्रंथ प्रतीत होता है। ((० १४५) कभी-कभी मूल ग्रंथ में अनुल्लिखित विषयों 
का भी विवरण दिया गया है। रजस्वला के कर्तव्यों का वर्णन ऐसा ही एक प्रसंग है। 
(पृ० १२३) । गदाधर के भाष्य 'गृह्मभाष्य' पर भर्तृयज्ञ तथा जयराम के भाष्यों का 
विशेष प्रभाव पड़ा है। गदाधर किसी संस्कार की व्याख्या में उसके विषय में नाना मतों 
का संग्रह बड़े विस्तार के साथ करते हैं। यही इनका वैशिष्टय है। इनके पिता का नाम 
वामन दीक्षित था जिन्हें ये 'त्रिरग्निचित्‌ सम्राड्‌ स्थापित महायाज्ञिक' की उपाधि से 
विभूषित करते हैं। हेमाद्रि के उद्धरण से इनका समय १२५० ई० के अनन्तर सम्भवतः 
१४वीं शती में रखा जा सकता है। 


(५) विश्वनाथ- ये नन्दपुर के काश्यप गोत्री नागर ब्राह्मण थे। पिता का नाम 
था नरसिंह और माता का नाम गंगादेवी, जिनका स्मरण टीका के आदि में किया गया 
है। इनको टीका का नाम गृह्वासूत्र प्रकाशित' है, जो अन्त में खण्डित थी। अन्त के पाँच 
खण्डों की टीका ग्रंथकार के पितृव्य अनन्त के प्रपौत्र लक्ष्मीधर ने १६९२ संवत्‌ 
(-१३६५ ई०) में लिखी। ये स्तम्भ तीर्थ (खम्भात, गुजरात) से आकर काशी में रहने 
लगे थे और यहीं काशी में इस व्याख्या की पूर्ति हुई। इस प्रकार विश्वनाथ का समय 
१६वीं शती का उत्तरार्ध है। व्याख्या परिमाण में पर्याप्तरुपेण विस्तृत है। 

बैजवाप गृह्मसूत्र- शुक्ल यजुर्वेद के एक दूसरे गृह्यसूत्र का भी पता चलता है 
जिसके रचयिता हैं- बैजवाप। चरणव्यूह शुक्ल यजुर्वेद की १५ शाखाओं में बैजवाप 
को अन्यतम मानता है। बैजवाप के कल्पसूत्र का सर्वप्रथम निर्देश कुमारिल भट्ट ने अपने 
तन्त्रवार्तिक (१।३।१०) में किया है- 


_ 
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आश्वलायनकं सूत्रं बैजवापिकृतं तथा कात्यायन कल्पसूत्र के सर्वप्राचीन 

व्याख्याकार आचार्य पितृभूति ने बैजवाप औतसून्न के एक सूत्र को भी उद्धृत किया 
हे- एवं च बैजवापेनाचार्येण सूचितं-न सावित्रीमाह इति क्त । 


अन्यत्र इन्होंने ही बैजवाप के नाम निर्देश किया है। आचार्य पितृभूति का समय 
नवम शती के अनन्तर नहीं माना जाता। कात्यायन द्वारा विरचित एक श्रौतपद्धति भी 
उपलब्ध थी जिसका नाम ही “सम्प्रदाय' था। इसके निर्देश तथा उद्धरण अनेक प्राचीन 
ग्रंथों में मिलते हैं। याज्ञवल्क्य स्मृति पर 'बालक्रीडा' व्याख्या के प्रणेता विश्वरुपाचार्य 
ने इस पद्धति का उल्लेख उक्त व्याख्या में मिलता है। पितृभूति विश्वरूप से प्राचीनतर 
आचार्य प्रतीत होते है। उनके द्वारा उद्घृत होने के कारण बैजवाप को समय पर्याप्त 
रुपेण सिद्ध होता है। 


बैजवाप रचित गृह्यसूत्र का उद्धरण अनेक प्राचीन तथा मध्यकालीन धार्मिक 
निबन्धों में उपलब्ध होता है। इनमें अपरार्क (१२ शती) तथा स्मृतिचन्द्रिका (१२ शती) 
सबसे प्राचीन व्याख्याकार हैं जो अपने ग्रंथों में उद्धरण देते है। अपरार्क ने 'विनायक 
पूजा” का पूरा प्रसंग बैजवाप गृह्यसूत्र से उद्घृत किया है। विनायक से उपसृष्ट 
(आक्रान्त) पुरुष नाना प्रकार के स्वप्नों को देखता है- विनायको पसृष्ट लक्षणं खलु 
भवति-स्वप्ने सर्पान्‌ पश्यति। अत्यन्तमपोऽव गाहते। अन्तरिक्षं क्रामति 
पांसुकर्दमें चावसीदति। पृष्टतो मां कश्चित्‌ धावतीति मन्यते। उष्टान्‌ गर्दभान्‌ शुनो 
दिवाकीर्ति- मान्याश्चाप्रयतान्‌ पश्यति। 

इस आक्रमण को दूर करने के भी उपायों का भी वर्णन मिलता है। 


श्री भगवद्दृत्त ने 'बैजवाप गृह्यसूत्र संकलनम्‌' नाम से इन उपलब्ध अंशों को 
एकत्र किया है! 

कृष्णयजुवेंद से सम्बद्ध इन श्रौतसूत्रों की उपलब्धि होती है- (१) बौधायन- 
श्रौतसूत्र, (२) आपस्तम्ब, (३) हिरण्यकेशी या सत्याषाढ़ (४) वैखानस, 
(५) भारद्वाज तथा (६) मानव-शरौतसूत्र। इनमें बौधायन तथा आपस्तम्ब शाखा ने कल्प 
के चारों सूत्र-प्रंथों- श्रौत, गृह्य, धर्म तथा शुल्व को पूर्ण तथा समग्र रखा है। ये परस्पर 
इतने सम्बद्ध हैं कि हम इन्हें एक ही ग्रंथ के चार खण्ड मान सकते हैं। एक ही आचार्य 
बौधायन तथा आपस्तम्ब ने तत्त्‌ कल्पसूत्रों का प्रणयान किया हैं, इस सिद्धान्त के 
मानने में कोई भी विप्रतिपत्ति नहीं दीखती । ग्रंथकार की एकता न भी मानी जाय, परन्तु 
इतना तो सन्देह-रहित तथ्य है कि ये समग्र ग्रंथ एक ही समान शैली पर निर्मित है तथा 


१. द्व्य Fourth Oriental Conference Proce9dings जिल्द दूसरा, पृष्ठ ५९-६७ इंडियन प्रेस, 
इलाहाबाद, १९२८। 


३१६ वैदिक साहित्य 
इनमें प्रतिपादन की एकता स्पष्ट है। इन कल्पसूत्रो में बौधायन तथा मानव निःसन्देह 
प्राचीनतर हैं, क्योंकि इनका उल्लेख आपस्तम्ब श्रोत में उपलब्ध होता है। 


(९) बौधायन- श्रौतसूत्र को डा० कैलेण्ड ने सम्पादित किया है। तथा गोविन्द 
स्वामी के भाष्य के साथ यह मैसूर से भी प्रकाशित हुआ है। इसी प्रकार बौधायन- 
गृह्यसूत्र, धर्मसूत्र तथा शुल्बसूत्र भी सम्पादित होकर प्रकाशित है। बौधायन श्रौत का सं० 
डा० केलेण्ड द्वारा बिब्लिओथिका इण्डिका कलकत्ता १९०४-२४ तथा गोविन्द स्वामी 
के भाष्य के साथ मैसूर से। गृह्य तथा धर्म का प्रकाशन 'गवर्नमेण्ट ओरियण्टल 
लाइब्रेरी' मैसूर में तथा शुल्बसूत्र का संस्करण तथा अंग्रेजी अनुवाद डा० थोबो द्वारा 
“पण्डितपत्र' के नवम भाग में, काशी से हुआ है। 

(२) आपस्तम्ब का कल्पसूत्र- तीन प्रश्नों या अध्यायों में विभक्त है जिनमें से 
प्रथम तेईस प्रश्न श्रौतसूत्र है, २४ प्रश्न परिभाषा है, २५ तथा २६ प्रश्नों में गृह्मकर्म 
के उपयोगी मन्त्रों का एक एकत्र संकलन है तथा सत्ताइसवाँ प्रश्न गृह्मसूत्र है २८ तथा 
२९ प्रश्न धर्मसूत्र है तथा अन्तिम ३० प्रश्‍न शुल्ब-सूत्र ह. और इस प्रकार यह 
कल्पसूत्र पूर्णतया सुरक्षित तथा सर्वतः परिपूर्ण है। आपस्तम्ब-श्रोतसूत्र का मुख्य 
सम्बन्ध तैत्तिरीय-ब्राह्मण से है और इसीलिये ब्राह्मणस्थ योग-विधानों का विशिष्ट वर्णन 
यहाँ उपलब्ध होता है। आपस्तम्ब-गृह्मसूत्र में ३० खण्ड हैं जिसमें विवाह, उपनयन 
उपाक्रर्मोत्सर्जन, समावर्तन, मधुपर्क, सीमन्तोन्नयन आदि तेइस विषयों का मुख्यतया 
प्रतिपादन है। आपस्तम्ब-धर्मसून्र में ब्राह्चर्य, भोजन, विचार, प्रायश्चित आदि 
उपयोगी विषयों का वर्णन है। आपस्तम्भ-परिभाषासूनत्र कपर्दिस्वामी के भाष्य तथा 
हरदत्त की व्याख्या के साथ प्राकाशित है'। 


बौधायन श्रौतसूत्र साहित्य में सर्वप्राचीन माना जाता है। इसमें २९ प्रश्न अर्थात्‌ 
अध्याय है। प्रत्येक प्रश्‍न में कण्डिकायें हैं जिनके भीतर सूत्रों की सत्ता है। इसकी शैली 
की विशिष्टता है कि इसके वाक्य सन्धि-सम्पन्न रूप में प्रस्तुत है जिसके सूत्ररुप में 
अवान्तर विभाजन का कोई संकेत नहीं मिलता। फलतः यह ब्राह्मणों की शैली से सर्वथा 
मेल खाता है और यह वैशिष्टय इसके प्राचीन होने का स्पष्ट संकेत करता है। आपस्तम्ब 
श्रौत २४ प्रश्नों में विभक्त है जिसके भीतर कण्डिका तथा सूत्रों का सर्वथा अस्तित्व 


१. आपस्तम्ब श्रौतसूत्र का सम्पादन डा० गावे ने किया है बिल्लि० इ० कलकत्ता १८८२-१९०३ तथा 
प्रथम सात प्रश्नों का जर्मन अनुवाद किया है डा० कैलेण्ड ने, जर्मनी १९२१ में, गृह्य का सं. 
डा० विन्टरनित्स द्वारा, वियन्ना १८८७ तथा हरदत्त की अनाकुला वृत्ति और सुदर्शनाचार्य कृत 
तातर्यदर्शन टीका के साथ चौखम्भा, काशी से १९२८ में तथा इसका अंग्रेजी अनुवाद ओल्डनबर्ग द्वारा 
आच्य ग्रंथमाला के खण्ड ३० में। शुल्बसूत्र का जर्मन अनुवाद १९०१-२। धर्मसूत्र का सं० मैसूर से 
गवर्नमेण्ट संस्कृत ग्रंथमाला में। 
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विद्यमान है वर्ण्य विषय बौधायन श्रोत के ही हैं, परन्तु शैली उससे नितान्त भिन्न है। 
यह कात्यायन श्रौतसूत्र के समान ही छोटे-छोटे सूत्रों में विभक्त हैं, परन्तु सूत्र उतने 
सुसम्बद्ध तथा व्यवस्थित नहीं है। सूत्रों में शैथिल्य के लिए स्थान है। 

(३) हिरण्यकेशी अथवा सत्याषाढ़ श्रौतसूत्र' - यह कृष्णयजुर्वेद का श्रौतसूत्र 
महत्त्व में पूर्व सूत्रों से घट कर है। इसमें २४ प्रश्न हैं जिनमें नाना यागविधानों का वर्णन 
किया गया है। यह आपस्तम्ब श्रौतसूत्र के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध रखता है तथा बहुत 
स्थलों पर उसके सूत्रों को सीधे ग्रहण करता है। सूत्रशैली का ग्रंथ होने पर भी इसकी 
शैली उतनी सुसंयत तथा लध्वक्षर नहीं है। फलतः कात्यायन श्रौतसूत्रों के समान इनमें 
लध्वक्षरता तथा सुसंगति नहीं है। 

(४) वैखानस श्रौतसूत्र'- यह भी तैत्तिरीय शाखा से सम्बद्ध है। इसके ऊपर 
बौधायन श्रौतसूत्र आदि पूर्ववर्णित तीनों सूत्रों का विशेष प्रभाव पड़ा है। कल्पसूत्र के 
३२ अध्यायों में से २१ प्रश्नों में श्रौतयागों का ही विवरण उपलब्ध है। बौधायन 
श्रौतसूत्र के सामान इस ग्रंथ की भी रचना शैली है। वाक्य दीर्घ रुप में उपलब्ध होते 
है जिनमें सूत्रों का विभाजन सम्भव नहीं है। फलतः सूत्र न होकर लम्बे लम्बे गद्यो की 
ही स्थिति यहाँ विद्यमान है। इसी से सम्बद्ध वैखानस-स्मार्तसूत्र भी है जिसका सम्पादन 
तथा अंग्रेजी अनुवाद डा० कैलेण्ड ने किया है और कलकत्ते से उसी सिरीज में 
प्रकाशित किया है। (१९२९) कृष्ण तथा शुक्ल यजुः के श्रौतसूत्रों से विपरीत यह 
अग्न्याधान से आरम्भ करता है और इसके बाद अग्निहोत्र होम का वर्णन हैं| पिण्डपितृ 
यज्ञ का वर्णन वैखानस स्मार्तसूत्र में है, क्योंकि दोनों सूत्रों की अपेक्षा यही प्राचीनतर 
माना जाता है। 


_ (५) वाधूल औतसूत्र- यह भी तैत्तिरीय शाखा से सम्बद्ध श्रौतसूत्र है। इसका 
प्रकाशन अनुवाद, भाषाशास्त्रीय टिप्पणियों तथा भूमिका के साथ डा० कैलेण्ड ने किया 
है। इसके ऊपर एक टीका भी उपलब्ध होती है। हस्तलेख की छिन्न भिन्नता के कारण 
इसके विमर्शात्मक संस्करण की नितान्त आवश्यकता है। 


(६) भारद्वाज श्रौतसूत्र- महर्षि भरद्वाज का सम्बन्ध कृष्ण यजुर्वेद की तैत्तिरीय 
शाखा से परिज्ञात होता है। भारद्वाज-शाखीय कल्पसूत्र के अनेक ग्रंथ उपलब्ध है। 
भारद्वाज-गृह्मसूत्र' का प्रकाशन तो बहुत पहिले हालैण्ड से हुआ था। इधर भारद्वाज से 


१. अनेक टीकाओं के साथ संवलित सं० आनन्दाश्रम (संख्या ५३) पूना, से १० खंडों में प्रकाशित 
(१९०७-१९३२ ई०)। > 

२. डा० केलेण्ड द्वारा सम्पादित, कलकत्ता, १९४१ (बिब्लओथेका इंडिका) 

३. सम्पादक डा० सालोमन्स, लाइडेन,, १९१३ 
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सम्बद्ध श्रौतसूत्र तथा परिशिष्टसूत्र का प्रकाशन हुआ हे।' भारद्वाज श्रौतसूत्र के तैतिरीय 
शाखा से सम्बद्ध होने की घटना का प्रमाण तैत्तिरीय संहिता के मन्त्रों का उसमें विस्तार 
से उद्धरण है। यहाँ इति विजायते' के संकेत से ब्राह्मण वाक्यो का उद्धरण किया गया 
है जिनमें से बहुत से उद्धरण तैत्तिरीय ब्राह्मण से लिये गये है। कृष्णयजुर्वेद की अन्य 
शाखाओं जैसे मैत्रायणी संहिता तथा काठक संहिता के भी मंत्र यहाँ उद्घृत किये गये 
है। 'भारद्वाज पैतृमेधिकसूत्र' प्राचीनकाल में विशेष महत्त्वशाली था, क्योंकि आपस्तम्ब 
तथा हिरण्यकेशी शाखा का उस युग में एतदूविषयक अपना सूत्र न होने के कारण वे 
भारद्वाज पैतृकमेधिक सूत्रों का अपने ग्रंथों में उपयोग करते थे- इस तथ्य की स्पष्ट 
सूचना उनके टीकाकारों के निःसंदिग्ध उल्लेखो से मिलती है। ग्रंथों की अन्तरंग परीक्षा 
से प्रतीत होता है कि भारद्वाज श्रौतसूत्र बौधायन श्रौतसूत्र से उत्तरकालीन है, परन्तु 
आपस्तम्बश्रौत से वह प्राक्कालीन है। इस तथ्य पर पहुँचने के लिए इन तीनों श्रौतसूत्रो 
की रचना शैली, विषय प्रतिपादन तथा मंत्रोद्धरण-पद्धति की आलोचना मुख्य हेतु है। 
भारद्वाज श्रौतसूत्र के हस्तलेख प्रायः दक्षिण भारत से उपलब्ध होते हैं, परन्तु 
एतावता उसका मूलस्थान दक्षिण भारत मान लेना नितान्त अयुक्तिक है। भारद्वाज 
गृह्मसूत्र में सीमन्तोन्नयन के प्रसंग में यह श्लोक मिलता है- 


सोम एव नो राजेत्याहुर्ब्राह्वाणीः प्रजाः । 
विवृत्तचक्रा आसीनास्तीरेण यमुने तव ।। 


इसके आगे सूत्रकार का कथन है कि जिस नदी के किनारे यजमान का 
निवास हो उसी नदी का नाम ऊह कर लेना चाहिये। इसका उदाहरण टीकाकार देता 
है- “तीरेण वेगवति तव, तीरेण कावेरि तव'। इस उदाहरण से टीकाकार का देश 
वेगवती तथा कावेरी के अंचल मैं स्पष्ट प्रतीत होता है। पूर्वोक्त श्लोक भारद्वाजो का 
मूलस्थान यमुना नदी का अंचल अर्थात्‌ उत्तर भारत सिद्ध कर रहा है। आपस्तम्बश्रौत 
तथा भारद्वाजश्रौत में पारस्परिक साम्य बड़ा घनिष्ट है। यह साम्य दोनों के भौगोलिक 
सामीप्य के ऊपर आधृत प्रतीत होता है। आपस्तम्ब का मूल देश दक्षिण प्रदेश न होकर 
उत्तर भारत ही है, ऐसा समीक्षकों का निर्णय है। आपस्तम्ब के आर्यावर्त से सम्बन्ध का 
दृढ़तर प्रमाण सरस्वती नदी का, प्लक्ष प्र्वण तथा कारपचव का (जो दोनों सरस्वती 
से सम्बद्ध प्रख्यात स्थान है) वहाँ उल्लेख है। आपस्तम्ब का वाजसनेयी शास्त्र से (जो 
पूर्वी भारत में प्रतिष्ठित थी) विशेष सम्बन्ध दृष्टिगोचर होता है। भारद्वाजश्रौत का 
आपस्तम्ब की अपेक्षा मैत्रायणी संहिता के साथ अधिक सामीप्य दृष्टिगोचर होता है। 


१. इन तीनों सूत्रों का एकत्र सम्पादन तथा अंग्रेजी अनुवाद डा० चिन्तामणि गणेश काशीकर ने किया है 
जिसे वैदिक संशोधन मण्डल (पूना) ने दो भागों में प्रकाशित किया है, १९६४ ई०। 
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मैत्रायणी का मूल देश पंजाब है। फलतः यमुना का निर्देश तथा मैत्रयणी का अधिक 
प्रभाव भारद्वाज का मूलदेश कुरुक्षेत्र प्रान्त को सिद्ध करता है, जब आपस्तम्ब का मूल 
देश पूर्वी आर्यावर्त जान पड़ता है। 

भारद्वाज श्रौतसूत्र में १५ प्रश्‍न (अर्थात्‌ अध्याय) है जिनमें वर्ण्ण विषय क्रमशः 
हैं- दर्श पूर्णमास, अग्न्याधेय, अग्निहोत्र, आग्रयण, निरुढपशुबन्ध, चातुर्मास्य 
(वैश्वदेव पर्व, साकमेध पर्व, शुनासीरीय पर्व, काम्य चातुर्मास्य तथा पंच सांबत्सरिक), 
पूर्व प्रायश्चित, ज्योतिष्टीभ (प्रात: सवन, माध्यदिन सवन, तृतीय सवन) ज्योतिष्टोम 
ब्रह्मत्व। भारद्वाज पैतृमेथिक सूत्रों का मुख्यं विषय श्राद्ध के नाना अनुष्ठान है। इसमें 
दो प्रश्न (अध्याय) है जिनमें क्रमश: प्रेतसंस्कार, श्मशाननयन, दाहचिति, पात्रचय, 
अस्थिसंचयन, श्मशानचिति, यमयज्ञ का सूत्रों में प्रतिपादन किया गया है। भारद्वाज- 
परिशेष-सून्र यज्ञीय परिभाषा की व्याख्या करने वाला सूत्र है। अतएव उसी का अपर 
नाम परिभाषा सूत्र भी है जो संख्या में दो सौ बाइस हैं। इन सूत्रों के अतिरिक्त भी कुछ 
सामग्री अन्य वैदिक ग्रंथों में भारद्वाज के नाम से उद्धृत है, परन्तु ये भारद्वाजीय ग्रंथों 
में उपलब्ध नहीं होते।' इससे प्रतीत होता है कि श्रौत के विषय में भारद्वाज-रचित अन्य 
भी ग्रन्थ कभी अवश्य उपलब्ध थे जहाँ से ये उद्धरण तत्तत्‌ ग्रन्थों में आज उपलब्ध 
मिलते है। 
भारद्वाज धर्मसूत्र की आज उपलब्धि नहीं हो रही है, परन्तु इसकी सत्ता प्राचीन 
काल में अवश्यमेव विद्यमान रही। प्राचीन टीकाकारों ने उससे कहीं तो स्पष्ट उद्धरण 
दिया है और कहीं इसके मत का उल्लेख किया है।* विश्वरूप ने याज्ञवल्यक्यस्मृति के 
१।१५ पर भारद्वाज के मत का निर्देशक वाक्य भी उद्धृत किया है जिससे प्रतीत होता 
है कि वे शिष्य को म्लेच्छ भाषा के पढ़ाने का आदेश नहीं देते। शिष्य का उपनयन कर 
उसे साधु शब्द (संस्कृत शब्द) सिखाना चाहिए, सन्ध्योपासन तथा अग्निकर्म की भी 
शिक्षा देनी चाहिए- 
तथा च भारद्वाज? न म्लेच्छ-भाषा शिक्षेत। म्लेच्छो ह वा एष यदपशब्द इति 
विज्ञायते। तस्मात्‌ शिष्यमुपनीय साधु शब्दान्‌ शिक्षयेत्‌ सन्ध्योपासाग्नीन्धनानि। 
दूसरों को कष्ट देने की बात सोचना भी पाप है, जिसका प्रायश्चित करना चाहिये 
(१1३२) श्राद्ध में विशिष्ट अनाज का प्रयोग करना चाहिए तथा शूद्रो से स्पर्श होने पर 
पु द्वारा शुद्धि होती हँ- ये दोनों भारद्वाजीय मत विश्वरूप द्वारा अपनी टीका में निर्दिष्ट 
I 


१. ऐसे उद्धरणो के लिए द्रष्टव्य 'भारद्वाज श्रौतसूत्र' का प्रथम परिशिष्ट, पृष्ठ २७१-२७९ (पूना, १९६४) 
२. इन उद्धरणों के निमित्त द्रष्टव्य, काणे-हिस्ट्री आफ धर्मशास्त्र, प्रथम खण्ड का प्रथम भाग, नवीन 
संस्करण पूना, (१९६८) एतद्‌ विषयक प्रसंगा 
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निष्कर्ष यह है कि भारद्वाज का समग्र कल्पसूत्र अवश्यमेव विद्यमान था। उसके 
अन्तर्गत श्रौत, गृह्य तथा धर्म- इन तीनों सूत्रों की उपलब्धि हो गई है। प्रथम दोनों तो 
सम्पूर्ण रूपेण प्राप्त तथा मुद्रित हैं और तृतीय के निर्देश तथा उद्धरण उपलब्ध है। 
फलतः वैदिक कर्मानुष्ठान के इतिहास में भारद्वाज की देन पर्याप्तरूपेण महनीय तथा 
आदरणीय हैं। 


भरद्वाज-रचित पद्चबद्ध स्मृति का उल्लेख भी मिलता है। स्मृतिचन्द्रिका के कर्ता 
तथा हरदत्त ने इस स्मृति के पद्यो को उद्धृत किया है जिसके पद्चबद्ध होने की विशेषता 
का स्पष्ट पता चलता है। पराशर-माधवीय (२।३२१) में शतपथ के चार प्रकारों का 
उल्लेख भारद्वाज के नाम से किया गया हे। हेमाद्रि, विज्ञानेश्वर तथा बालभट्ट ने 
भरद्वाजस्पृति से उद्धरण दिया है। अत: भारद्वाजस्पृति की सत्ता में किसी प्रकार का 
संदेह नहीं किया जा सकता। 

(७) मानव श्रौतसूत्र- कृष्णयजुर्वेद की मैत्रायणी शाखा से सम्बद्ध यह श्रौतसूत्र 
प्राचीनतम सूत्रों में अन्यतम माना जाता है। समग्र ग्रंथ पाँच अध्यायों में विभक्त है और 
प्रत्येक अध्याय खण्डों में विभक्त है। प्रथम अध्याय (८ खण्ड) में दर्श पौर्णमास, 
पिण्डपितृ यज्ञ, अग्न्याधान, अग्निहोत्र, अग्न्युपस्थान, आग्रयण, पुनराधान, 
चातुर्मास्य, पितृयज्ञ, पंचसाम्वत्सरिक, तथा पशुबन्ध का विवरण है। द्वितीय अध्याय 
(५ खण्ड), अग्निष्ठोम का विशम वर्णन करता है। तृतीय अध्याय (८ खण्ड) प्रायश्चित 
का तथा चतुर्थ अध्याय (८ खण्ड) प्रबर्ग्य का तथा पंचम अध्याय (२ खण्ड) इष्टि का 
वर्णन देता है। इसकी शैली वर्णनात्मक है और कृष्णयजुवेंद के ब्राह्मणों से साम्य रखती 
हैं, परन्तु इसमें आख्यान आदि की सत्ता नहीं है जो ब्राह्मणों के विशिष्ट विषय है। 


इसके आरम्भिक पाँच अध्यायों को क्नाउएर ने सेन्टपीटर्सवर्ग से प्रकाशित किया 
है (१९००-१९०३) तथा षष्ट अध्याय को गेल्डर ने अनुवाद के साथ सम्पादित 
किया है। (लाइदेन, १९२१) मानव गृह्मसूत्र अष्टावक्रभाष्य के साथ गायकवाड 
ओरियन्टल सीरीज, बड़ोदा से प्रकाशित है। 


(८) वाराह श्रौतसूत्र- यह भी मैत्रायणी शाखा से सम्बन्ध रखता हूँ। इसमें तीन 
अध्याय हैं और प्रति अध्याय खण्ड है। प्रथम अध्याय में दर्शपूर्णमास, अग्न्याधान, 
पशुबन्ध, चातुर्मास्य आदि का, द्वितीय अध्याय में अग्निचयन का तथा तृतीय अध्याय 
में वाजपेय राजसूय तथा अश्वमेध का वर्णन किया गया है। यागानुष्ठानों का विस्तृत 
वर्णन यहाँ कात्यायन श्रौतसूत्र के समान उपलब्ध नहीं है। सूत्र छोटे-छोटे हैं तथा 
समझने में सरल सुबोध हैं। यह हौत्र और काम्य दर्शपूर्णमास का वर्णन नहीं करता! 
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रा कैलेण्ड तथा डा० रघुवीर द्वारा सम्पादित, होकर लाहौर से (१९३३) प्रकाशित 
। ; 
कृष्ण यजुर्वेद की मैत्रायणी शाखा के स्थान के विषय में चरणव्यूह की टीका में 
यह श्लोक दिया है। 
 समयूरपर्वताच्चैव यावद्‌ गुर्जरदेशतः । 
व्यासा वायव्य-देशात्तु मैत्रायणी प्रतिष्ठिता ।। 


मयूर पर्वत से (महाराष्ट्र प्रान्त के नासिक जिले के वर्तमान मुल्लेर से) आरम्भ 
कर गुर्जर प्रदेश तक जो जनपद भाग है उसमें मैत्रायणी शाखा के दो सहयोगी ग्रन्थ 
विशेष हैं- (क) मानव तथा (ख) वाराह। इनमें से मानव शाखा के श्रौत तथा गृह्य दोनों 
उपलब्ध है। मानव श्रौतसूत्र तथा मानव गृह्य सूत्र- दोनों ही प्रकाशित है। बाराहश्रौत तथा 
वाराह गृह्य दोनों ही प्रकाशित हो गये हैं। वाराह गृह्यसूत्र को डा० शामशास्री 
गायकवाड ओ० सी०, बड़ोदा से प्रकाशित किया है (१९२०) और इसी अन्थ का 
दूसरा संस्करण डा० रघुवीर ने १९३२ ई० में प्रकाशित किया है। वाराह श्रौतसूत्र का 
सम्पादन डा० कैलेण्ड तथा डा०रघुवीर ने १९३३ में सम्पादित किया है। इस श्रौतसूत्र 
का एक प्राचीन हस्तलेख उपलब्ध हुआ है। जिसमें वाराह-परीशिष्ट भी प्राप्त है।' इससे 
स्पष्ट है वाराहशाखा का अस्तित्व प्राचीन काल में सविशेष था और महाराष्ट्र में धूलिया 
के पास आज भी वाराह-शाख्याध्यायी ब्राह्मणों के कुटम्ब बसते है। 

(९) काठक श्रौतसूत्र- इस ग्रंथ के थोड़े से टुकड़े उपलब्ध होते है। व्यूलर के 
द्वारा काश्मीर की खोज में उपलब्ध है- पिण्डपितृयज्ञ से सम्बद्ध इस श्रौतसूत्र का थोड़ा 
भागा पूरा ग्रन्थ अभी तक उपलब्ध नहीं हुआ है। काठक कल्पसूत्र का गृह्य भाग तीन 
टीकाओं के सारांश के साथ प्रकाशित है। सौभाग्य की बात है कि वह काठक श्रौतसूत्र 
के समान खण्डित और अधूरा नहीं है। 


कृष्णयजुर्वेदीय गृह्यसूत्र 
(९) बौधायन गृह्यसूत्र- यह गृह्यसूत्र बौधायन कल्पसूत्र का एक विशिष्ट अंश 
है। मैसूर गवर्नमेण्ट ओरियन्टल लाइब्रेरी सीरीज में (१९२० ई०) प्रकाशित यह 
गृह्मसूत्र परिभाषा, गृह्मशेष तथा पितृमेघसूत्रों के साथ समन्वित है। इसमें चार प्रश्न हे! 
इतर हस्तलेखों में इसके दश प्रश्न (अध्याय) उपलब्ध है जिससे इसमें अनेक परिवर्तनों 
और परिवर्धनों का संकेत मिलता है। 


१. द्रष्टव्य डा० काशीकर का लेख- गोपीनाथ कविराज अभिनन्दन ग्रन्थ पृष्ठ १४-१६ (लखनऊ, 
१९६७) २१ वै० सा० 
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(२) भारद्वाज गृह्मसूत्र- यह भारद्वाज कल्पसूत्र का अंश है जिसमें तीन प्रश्‍न 
(अध्याय) है। इसका प्रकाशन लाइडेन के डा० सालोमन्स ने किया है। सम्पादक ने इस 
गृह्य के परिवर्धन के विषय में जो अपना मत अभिव्यक्त किया है वह उतना समुचित 
नहीं प्रतीत होता। विवाह प्रकरण में बहुत सी बातों में आधुनिकता का संकेत मिलता 
है, परन्तु इससे यह अंश क्षेपक थोड़े ही माना जा सकता है। 


(३) आपस्तम्ब गृह्मसूत्र- आपस्तम्ब कल्पसूत्र का २७वां प्रश्‍न यही गृह्यसूत्र 
है जिसमें तीस प्रश्‍न हैं। यह गृह्य मन्त्रपाठ के मन्त्रों का निर्देश करता है जो इस 
कल्पसूत्र के २५ तथा २६ प्रश्नों में दिया गया है। हरदत्त की अनाकुला वृत्ति तथा 
सुदर्शनाचार्य की तात्पर्यदर्शन व्याख्या के साथ चौखम्भा सीरीज में प्रकाशित (काशी, 
१९२८) है। 

आपस्तम्ब गृह्यसूत्र आठ पटलों में विभक्त है और प्रत्येक पटल के भीतर 'खण्ड' 
है जो संख्या में तेईस हैं। खण्डों के भीतर सूत्रों की स्थिति है। फलतः समस्त ग्रन्थ सूत्रं 
में विभक्त है। इस गृह्य का विषय वही है जो अन्य गृह्य सूत्रों में उपलब्ध होता है। इसके 
दो व्याख्याकार है हरदत्ताचार्य जो १५वीं शताब्दी से प्राचीनतर है तथा सुदर्शनाचार्य, 
जो १६६८ विक्रमी (१६११ ई०) में रचित निर्णयसिन्धु में कमलाकर भट्ट के द्वारा 
नाम्ना निर्दिष्ट है, अर्वाचीन है। हरदत्त शैवमतानुयायी-काबेरी तीर निवासी दक्षिणात्य 
विद्वान्‌ थे जिन्होंने आपस्तम्ब के गृह्यसूत्र, गृह्वामंत्र, धर्मसूत्र एवं परिभाषा पर व्याख्या 
लिखी है। आश्वलायन गृह्यसूत्र की 'अनाविल।' टीका तथा गौतम धर्मसूत्र की “मिताक्षरा” 
व्याख्या के निर्माता ये ही हरदत्ताचार्य है। 


(४) हिरण्यकेशि गृह्यसूत्र- इसका अपर नाम सत्याषाढ़ गृह्यसूत्र है जो 
हिरण्यकेशि कल्पसूत्र का १९ तथा २० प्रशन रूप है। गृह्य अनुष्ठानों में आवश्यक मंत्र 
इसमें समग्ररुप से दिये गये हैं। इसमें प्रयुक्त अनेक शब्द पाणिनीय व्याकरण से सुसंगत 
नहीं है। इसके ऊपर मातृदत्तप की पौढ़ व्याख्या है। रीका के साथ मूलग्रंथ का सं) डा० 
क्रिस्ते ने वियना से प्रकाशित किया है (१८८९ ई०) तथा इसका अंग्रेजी अनुवाद 
'सेक्रेड बुक आफ ईस्ट” ग्रंथमाला में डा० ओल्डनवर्ग द्वारा प्रकाशित है। 

(५) वैखानस गृह्वासूत्र- तैत्तिरीय शाखा से सम्बद्ध यह गृह्यसूत्र अवान्तर 
कालीन माना जाता है। यह अनुष्ठानों में प्रयोजनीय मंत्रों के केवल प्रतीकों का उल्लेख 
करता है और इन सब मंत्रों का स्वतंत्र संकलन 'वैखानसीया मंत्रसंहिता' के रूप में 
किया गया है। गृह्य तथा मंत्र-संहिता के परस्पर सम्बन्ध के विषय में विद्वानों में पूर्ण 
ऐकमत्य नहीं है। कुछ लोग मंत्रसंहिता को गृह्य से प्राचीन मानते है और कुछ अर्वाचीन 
या समकालीन डा० कैलेण्ड ने इसका अंग्रेजी अनुवाद प्रकाशित किया है। 
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(६) अग्निवेश्य गृह्मसूत्र- इस गृह्य के रचयिता अग्निवेश नामक वैदिक 
आचार्य हैं जिन्होंने तैत्तिरीयों की वाधूल शाखा के अन्तर्गत अग्निवेश अपशाखा का 
प्रवर्तन किया। अन्य गृह्यसूत्रों से इसका वर्ण्यविषय तथा रचनाकौशल नितान्त भिन्न 
दृष्टिगोचर होता है। इसमें वर्णित अनुष्ठानों में नाशयणबलि, यति-संस्कार, संन्यास- 
विधि, वानप्रस्थविधि आदि के ऊपर अवान्तरकालीन धार्मिक सम्प्रदायो का प्रभाव 
स्पष्टतः लक्षित होता है। फलतः सामान्य गृह्मसूत्रों से इसकी दिशा भिन्न ही है। 
अनन्तशयन संस्कृत अन्थमाला में (ट्रिवेन्ड्र से) प्रकाशित है। 

(७) मानवगृह्मसूत्र- इसका अपरनाम मैत्रायणीय मानव-गृह्मसूत्र भी हैं। 
मैत्रायणी शाखा के चरणव्यूह में निर्दिष्ट भेदों मानव, वराह, दुन्दुभ, छागलेय, हारिद्रवेय 
तथा श्यामायनीय के “मानव' अन्यतम विभेद हैं। फलतः इस उपशाखा का यह 
मानवगृह्मसूत्र मैत्रायणीय संहिता के मंत्रों को प्रयोगों के अवसर पर निर्दिष्ट करता है जो 
उचित ही है। गृह्य में दो पुरुष या प्रकरण है और प्रत्येक पुरुष में अनेक कंडिकायें है। 
इसमें विनायकपूजा का विशिष्ट वर्णन है अष्टावक्र के भाष्य के साथ गायकवाड 
ओ० सी० में बडोदा से प्रकाशित । भाष्यकार इसके रचयिता का नाम मानवाचार्य 
बतलाते हैं। इनके व्यक्तित्व के विषय में हमारा ज्ञान बहुत ही कम है। पता नहीं कि 
मानवाचार्य वस्तुत: कोई प्राचीन आचार्य थे अथवा मानव शाखा से सम्बद्ध होने के 
कारण लेखक का यह अवान्तरकालीन नामकरण है। 


(८) वाराह गृह्वासूत्र- मैत्रायणी शाखा के अन्तर्गत वाराह उपशाखा का 
उल्लेख चरणव्यूह में ऊपर किया गया है। फलतः यह गृह्वासूत्र मैत्रायणी संहिता के मंत्रा 
का प्रयोग करता है। इसके बहुत से सूत्र मानवगृह्य तथा काटक गृह्य के समान ही है 
गृह्योपयोगी विशेष वस्तुओं के अभाव में उतना महत्त्वपूर्ण नहीं है! 

(९) काठक- गृह्यसूत्र भी मानव-गृह्मसूत्र से मिलता जुलता है तथा कठशाखा 
से स्पष्टतः अपना सम्बन्ध रखता है। काठक-गृह्यसूत्र का ही नाम 'लौगाक्षिगृह्मसूत्र' 
है और इसी नाम से हेमाद्रि तथा अन्य निबन्धकारों ने इनका उद्धरण अपने ग्रंथों में दिया 
है। इसके दो प्रकार के विभाग मिलते है- एक विभाग के अनुसार इसमें आरंभ से लेकर 
अन्त तक ७३ कण्डिकायें है, दूसरे प्रकार में इसमें पाँच बड़े-बड़े खण्ड या अध्याय 
है। इसी पंचाध्यायी विभाग के कारण इसका लोकप्रिय नाम 'गृह्म-पंचिका' है। इसके 
तीन टीकाकारों में आदित्यदर्शन प्राचीनतम तथा सर्वश्रेष्ठ है। माधवाचार्य के पुत्र 
ब्राह्मणबल की व्याख्या टीका न होकर अधिकांश में पद्धति ही है। हरिपाल के पुत्र 


१. विशेष द्रष्टव्य छा? रामगोपाल - इंडिया आफ वैदिक कल्पसूत्राज (दिल्ली १९५९) प्र २२-३२! 
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देवपाल की टीका भाष्य के नाम से प्रख्यात है। इन तीनों व्याख्याओं के सारांश के साथ 
डा० कैलेण्ड ने इसका सुन्दर संस्करण प्रकाशित किया है (लाहोर वि० सं० १९८१) 


सामवेदीय कल्पसूत्र 

आर्षेयकल्प- सामवेद के कल्पसूत्रो में इसका नाम सर्वोपरि है। मशक नामक 
ऋषि इसके कर्ता बताये गये हैं। यह एक विशाल ग्रंथ है जिसमे एकादश अध्याय है। 
आर्षेय कल्पका मुख्य उद्देश्य यह बतलाना है कि किस याग में किस विशिष्ट सामका 
गायन सम्पन्न किया जाता है। यह इस विषय की पूरी जानकारी देता है। यह तो प्रसिद्ध 
ही है कि सोमयाग के तीन प्रकार होते हैं (१) एकाह जो एक ही दिन में सम्पन्न किया 
जाता है, (२) अहीन जो दो दिनों से लेकर ग्यारह दिनों तक चलते है और (३) सत्र 
जो १२ दिनों से आरम्भ कर पूरे एक वर्ष अथवा उससे भी अधिक काल तक चला 
करते हैं। आर्षेय-कल्प का सम्बन्ध ताण्डय महाब्राह्मण के साथ है अर्थात्‌ यह सामवेदीय 
ब्राह्मण यागों का जिस क्रम से उल्लेख करता है उसी क्रम का अनुवर्तन यह कल्पसूत्र 
भी करता है। इनके यागों के अतिरिक्त यहाँ चार अभिचार यागों का भी उल्लेख है- 
श्येन, इषु, संदंश तथा वजु का, जिनका वर्णन ताण्डय ब्राह्मण में उपलब्ध न होकर 
उसके पूरक षड्विंश ब्राह्मण में ही मिलता है। ध्यान देने की बात यहाँ यह भी है कि 
आर्षेय कल्प इन यागों का क्रम तथा वर्णन षड्विंश के अनुसार न मानकर यजुर्वेद के 
अनुसार मानता है। आर्षेय कल्प सामयोनि ऋचाओं का उल्लेख प्रतीक के द्वारा देता 
है जो एक ऋचा का संकेतक न होकर एक तृच का संकेत करता है। सोमयाग के 
अवसर पर प्रयुक्त किये जाने वाले सामों के गायन प्रकार का बड़े विस्तार के साथ वर्णन 
करना इस कल्पसूत्र की विशिष्टता है। 


ज्येतिष्टोम संस्था चार प्रकार की होती है- अग्निष्टोम नामक साम गायन से होता 
है। उकथ्य यागों का अन्त उकथ्य स्तोमों के द्वारा होता है। षोडशी याग का अन्त षोडशी 
सामों के द्वारा तथा अतिरात्र याग का अतिरात्रि ष्टोमों के द्वारा होता है। यहाँ यह ध्यातव्य 
है कि 'ज्येतिष्टोम' में प्रयुक्त 'ज्योति', शब्द पारिभाषिक शब्द है जो त्रिवृत्‌, पंचदश, 
सप्तदश एवं एकर्विश स्तोमों का वाचक है जो अग्निस्टोम संस्था में बहिस्पवमान, 
आज्य माध्यन्दिन, पृष्ट, आर्भव और अग्निष्टोम साम के साथ नियतक्रम में सम्बन्ध 
रखते हैं। इन विभिन्न यागों में प्रयुक्त सामों का यह कल्पसूत्र विधिवत्‌ अनुष्ठान तथा 
प्रयोग बतलाता है। सामग यन के अनेक सूक्ष्म उपदेश देने वाला यह कल्पसूत्र विषय 
के पाण्डित्यपूर्ण विवेचन में तथा साम गायनों के विविध प्रकारों के निरुपण में अपना 
ग्रतिद्वन्द्वों नहीं रखता। एक प्रकार से यह कल्पसूत्र ताण्डय महा ब्राह्मण का इस अर्थ 
में पूरक माना जा सकता है कि यह ब्राह्मण में निर्दिष्ट याग मे प्रयुक्त सामों का विवरण 
देता है। यह लाट्यायन श्रौतसूत्र से निःसंदेह प्राचीनतर है, क्योंकि लाट्यायन ने इसका 
निर्देश किया है। 


वेदाङ्ग ३२५ 
आर्षेय कल्प का एक पूरक अन्थ भी है क्षुद्रकल्प। ये दोनों वस्तुतः एक ही कल्प 
सूत्र के दो भाग हैं। आर्षेयकल्प के विद्वान टीकाकार का नाम वरदराज है जिन्होंने अपनी 
टीका के आरम्भ में एक विस्तृत उपोद्घात दिया है जिसमें अंथ में छोड़ दिये गये 
अग्निष्टोम, उकथ्य तथा अतिरात्र का वर्णन आरम्भ में दिया है और सामगायन तथा 
सोमयाग विधान के विषय में बहुत ही उपादेय सामग्री देकर इस उपोद्धात में अपने 
याज्ञिक अनुशीलन एवं विश्लेषण का गाढ़ परिचय दिया है। इन्होंने अपने पिता का नाम 
वामनार्य दिया है। इसके अतिरिक्त इनके विषय में कुछ भी ज्ञात नहीं है। प्रीयतां 
पुरुषोत्तमः तथा गोविन्दः प्रीयताम्‌ इन शब्दों के द्वारा अध्याय की समाप्ति की 
है। प्रतीत होता है कि ये श्रीवैष्णव मतानुयायी थे एवं तमिलनाडु के निवासी थे। इन्हो 
उपग्रन्थ सूत्र के एक परिच्छेदभूत प्रतिहारसूत्र पर अपनी टीका लिखी है क्योंकि उपग्रंथ 
सूत्र के टीकाकार माधवाचार्य ने इस अंश पर टीका नहीं लिखी थी। क्षुद्रकल्प पर टीका 
लिखने वाले श्रीनिवास ने आर्षेयकल्प पर इनकी वितृति का अपनी टीका में कहीं 
उल्लेख नहीं किया है। 

आर्षेयकल्प* में ११ अध्याय है जिनमें प्रतिपाद्य विषयों का विवरण निम्न प्रकार 
से है- 

(१) अ में 'गवामयन' का विवरण है जिसके अन्तर्गत प्रायणीयमहः अभिप्लव 
षडह (१ ज्योति, २ गौ, ३ आयु, ४ गौः, ५ आयुः तथा ६ ज्योति) तथा पृठय षडह 
का विस्तृत निरुपण है। 

(२) अ में गवामयन के ही आगे का विवरण है जिसके अन्तर्गत अभिजित, 
स्वरसामानः, विषुवान्‌, आवृतः स्वरसामानः, महात्रत तथा उदयनीय का क्रमशः वर्णन 

. है 

(३) अ० से लेकर पंचम अध्याय तक 'एकाह' का वर्णन है। तृतीय अ० में 
ज्योतिष्टेम, गौः, आयुः, श्येन, एकत्रिक, चार ब्रात्य स्तोम, बृहस्पतिसव, इषु तथा 
सर्वस्वार का विवरण है। 

(४) ३० में चातुर्मास्य का विस्तृत वर्णन है। इसी अध्याय के अन्तर्गत बाजपेय 
तथा राजसूय का भी विस्तार से निरुपण है। 

(५) ३० के अन्तर्गत राट्‌, यिराट, औपशद, गरुत्स्तोम इन्द्रस्तोम, संदेश तथा 
वज्र का वर्णन उपलब्ध है। 

१. वरदराज को विवृति क साथ आषेंयकल्प के एक विशुद्ध संस्करण के लिए हम डा० बी० आर० शर्मा 


के वला आभारी है। प्रकाशकः विशेश्वरानन्द वैदिक शोध संस्थान, होशियारपुर (पंजाब), 
१९७६ ई०। 


३२६ वैदिक साहित्य 

(६) ० से लेकर ८ अध्यायों तक (तीन अध्यायो में) अहीन यागों का वर्णन 
है। पष्ट अ० में ज्योतिष्टोम अतिरात्र, आप्तोर्याम, एक स्तोम, द्विरात्र, त्रिरात्र का निरुपण 
है। 

(७) अ० का विषय है- चतूरात्र, पंचरात्र, षडह, सप्तरात्र, अष्टरात्र एवं नवरात्र 
यागों का निरुपण है। 

(८) अ० में दशरात्र एवं एकादशरात्र भागों के वर्णन से अहीन यागवाले प्रकरण 
की समाप्ति होती है। 

(९) अ० में साम का'वर्णन है जिसके अन्तर्गत द्वादशरात्र से लेकर एक 
षष्टिरात्र याग तक क्रमश: वर्धिष्णु यागों का वर्णन है। शतरात्र याग एक सौ दिनों तक 
चलता है तथा संवत्सररात्र एक हजार दिनों तक व्याप्त रहता है। इस याग से इस 
अध्याय की पूर्ति होती है। 


(१०) अ० तथा (११) अ० में नाना प्रकार के अयनों का वर्णन है जिनमें मुख्य 
है आदित्यानामयन, अंगिरसामयन सारस्वतमयन आदि १० प्रकार के यागों का निर्देश 
है। यह ग्रन्थ सर्परात्र, प्रजापते: सहस्नसंवत्सर तथा विश्वसृजामयन के संक्षिप्त वर्णन के 
साथ समाप्त होता है। 

क्षुद्रकल्पसूत्र- कल्पसूत्र होने पर भी कल्पसूत्रो में गृहीत सूत्र शैली में इसकी 
रचना नहीं हुई है। इसकी लेखन शैली ब्राह्मण-शैली में है! यह आर्षेयकल्प का द्वितीय 
भाग माना जाता है। तत्त्वत: यह आर्षेय कल्प का पूरक माना जाता है, क्योंकि उसमें 
अवर्णित यागों का यह वर्णन कर विषय की पूर्ति करता हे। इसीलिए क्षुद्रकल्प को दूसरे 
टीकाकार श्रीनिवास इसे “उत्तर कल्पसूत्र' मानते है, परन्तु दोनों को एक ही अभिन्न ग्रंथ 
मानने के वे पक्षधर हैं। इसीलिए अनेक अन्य श्रौतसूत्र दोनों का ऐक्य मान कर इसे 
'आषेंय क्षुद्र कल्प” नाम्ना व्यवहृत करते है। 


आर्षेयकल्प का आधार पंचविंश ब्राह्मण है। क्योंकि वह ब्राह्मण में वर्णित 
“गवाममन' से आरम्भ कर 'विश्वसृजाममन' तक यागों का उसी क्रम से वर्णन करता 
है परन्तु कषुद्रकल्पसूत्र पंचविंश में अगृहीत एवं अवर्णित विषयों का निरुपण करता है। 
इसमें तीन प्रपाठक है जिनके अन्तर्गत छः अध्याय है। प्रथम अध्याय में काम्ययज्ञों का 
तथा तठायुक्त साम प्रकारों का विशद वर्णन है। द्वितीय अध्याय का विषय प्रायश्चित है। 
तृतीय अध्याय का आरम्भ त्रिवर्ण द्वार विधीयमान याग से है (वर्णकल्प) ब्राह्मण कल्प 
का वर्णन ताण्डय ब्राह्मण (अ० ६-९ तक) में हो चुका है। अतः यहाँ नहीं दिया गया 
है। अन्य वर्णों के ही यागों का निरुपण है। तदनन्तर उभयसाम अज्ञ, प्रबह॑ यज्ञ एवं 
अग्निष्टोम क्रमशः वर्णित है (प्र० १०२-१४४ तक) चतुर्थ अध्याय में पृष्टय, 
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षडहानुकल्प तथा द्वादशाहानुकल्प वर्णित है (प० १४६-२२५ पृ० तक) तृतीय तथा 
चतुर्थ अध्यायों का समावेश द्वितीय प्रपाठक में है। तृतीय प्रपाठक पूरा का पूरा अपने 
अन्तर्गत पंचम तथा षष्ठ अध्यायों में द्वादशाह-विकल्प का निरुपण करता है बड़े 
सांगोपांग के साथ (प० २२६-३३२ पृ० तक) इतने से क्षुद्रकल्प के वर्ण्यं विषयों 
का किंचित संकेत प्राप्त हो सकता है। 


इस कल्पसूत्र के टीकाकार का नाम श्रीनिवासाचार्य है। ये तमिलनाडु के 
श्रीवैष्णव थे तथा उनका स्वीय वेद कृष्ण यजुर्वेद था। इनका कुल एकनिष्ठ तथा उत्कृष्ट 
वैदिक था । पिता का नाम टीका की पुष्पिका में 'श्री रामानुज सिद्धान्त स्थापनाचार्य- 
शतक्रतु-ताताचार्य' निर्दिष्ट हैं और टीकाकार अपने को शतक्रतु-चतुर्वेदी- 
श्री निवासाचार्य बतलाता है। फलतः ये वेदविद्या के पारंगत पण्डित थे तथा 
रामानुजाचार्य के सिद्धान्त के मर्मज्ञ विद्वान्‌ थे। इस तथ्य का उल्लेख टीकाकार ने अपनी 
टीका में आरम्भ में ही किया है- 


शतक्रतुं तातगुरु वेदवेदाङ्गपारगम्‌ वेदान्तानां गुरु वन्दे वेदान्ताचार्यलक्षणम्‌ ।।६।। 
श्री श्रौनिवास गुरुणा शतक्रतुतनूभुवा चतुराम्नाय - षद्सूत्री - पारगेन हरेमुदे ।1 ७1 । 


इनके पिता शतक्रतु कुमार ताताचार्य के आश्रयदाता थे- तंजोर के राजा अच्युत 
(१५६१-१६१४ ई०) । कुमार ताताचार्य ने अपने नाटक “पारिजात हरण' में अपने 
सात पुत्रों तथा उनके द्वारा प्रणीत अनेक ग्रंथों का निर्देश किया है। श्रीनिवास उनके 
सप्तपुत्रों में प्रमुख थे जिसके ग्रन्थों में इस क्षुद्रकल्पभाष्य का भी नाम वहाँ निर्दिष्ट है। 
इससे स्पष्ट है कि श्रीनिवास १७वीं शती के आरम्भिक काल में विद्यमान थे। इन्होंने 
अनेक यज्ञों का सम्पादन किया था जिसके कारण इनकी शतुक्रतु तथा चतुर्वेदी 
उपाधियो का औचित्य सिद्ध होता है। यज्ञसंस्था के सिद्धान्त एवं अनुष्ठान के ये मार्मिक 
ज्ञाता थे- यह तथ्य इनके भाष्य से निःसंदेह सद्य: स्फुरित होता है। आषेयकल्प के 
समान आचार्य मशक गार्ग्य इस पूरक कल्पसूत्र' के भी रचयिता माने गये है। 


लाट्यायन श्रौतसूत्र अग्निस्वामी के भाष्य के साथ बिब्लि० ई० में प्रकाशित है 
(१८७२ ई०) | सामवेद से सम्बद्ध होने के कारण यह उन सामों के गायन का वर्णन 


१. श्री श्रीनिवास के भाष्य के साथ क्षुद्रकल्पसृत्र का संस्करण होशियारपुर से डा० बी०आर० शर्मा के 
सम्पादकत्व में प्रकाशित हुआ है! १९७४ ई० में। इस सुन्दर सं० में यज्ञीय परिभाषा कोश का भी 
उपादेय संकलन प्रकाशित है। 
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करता है जो अग्निष्टोम तथा इतर सोमयागों में प्रयुक्त किये जाते हैं। द्राह्ययन श्रौतसूत्र 
भी इसी वेद से सम्बद्ध है। इस अन्थ में ३२ पटलों की सत्ता है। इनमें सब पटल 
प्रकाशित नहीं है। धन्वी की व्याख्या के साथ ग्रंथ के आरम्भिक ११ पटल जे०एन० 
रायटर के द्वारा प्राकाशित किये गये है (लण्डन १९०४) ग्रन्थ का ११-१५ पटल 
इसी व्याख्या के साथ डा० रघुबीर ने 'जर्नल आफ वेदिक स्टडीज' (खण्ड १, भाग 
१, १९३३) में प्रकाशित किया है। १६-३२ पठल अर्थात्‌ ग्रन्थ का उत्तरार्ध अभी तक 
अप्रकाशित ही है। लाट्यायन श्रौतसूत्र के साथ इसकी विपुल समानतायें विद्यमान हैं। 
जैमिनीय श्रौतसूत्र भी सामवेद की जेमिनीय शाखा से सम्बन्ध रखने वाला श्रौतसूत्र है 
इसमें केवल २६ कंडिकायें है जिसका सम्पादन गास्ट्रा ने किया (लाइडेन, १९०६)। 
अग्न्याधेय और अग्निहोत्रहोम का यहाँ वर्णन है। ः 


(क) गोभिल गृह्मसूत्र- का प्रकाशन अनेक स्थानों से किया गया है (क्नाउएर 
१८८५-८६, बिब्लि० ई० १८७१-७९, सत्यत्रत सामश्रमी १९०६) । अन्य विषयों 
के साथ यह पिण्डपितृयज्ञ का वर्णन करता है। गोभिल गृह्यसूत्र का अंग्रेजी अनुवाद 
'सेक्रेडबुक आफ इस्ट' सीरीज के ३०वें खण्ड में डा० ओल्डेनबर्ग ने किया है। खादिर 
गृह्यसूत्र का अंग्रेजी अनुवाद २९वें खण्ड में प्रकाशित है। यह गृह्यसूत्र रुद्रस्कन्द की 
टीका के साथ मैसूर से प्रकाशित है। जैमिनीय गृह्मसूत्र को डा० कैलेण्ड ने लाहौर से 
प्रकाशित किया है १९२२) | 

तीनों सामवेदीय गृह्वासूत्रो में गोभिल गृह्यसूत्र बहुत ही प्रख्यात तथा बहुत प्रचलित 
कौथुम शाखा से सम्बन्ध होने के कारण अतीव लोकप्रिय भी है। यह मंत्र ब्राह्मण नामक 
सामवेदीय मंत्र-संग्रहात्मक ग्रन्थ से अनुष्ठानों के अवसर पर मंत्रों का उद्धरण देता है, 
परन्तु प्रतीक रूप से ही। सामसंहिता के मंत्र भी उद्घृत हैं। मंत्र ब्राह्मण तथा गोमिल 
गृह्वासूत्र के पौर्वापर्य के विषय में विद्वानों में मतभेद है, परन्तु दोनों ग्रंथों के तुलनात्मक 
समीक्षण से "मंत्र ब्राह्मण” निःसंशय गोमिल गृह्यसूत्र से प्राचीनतर सिद्ध होता है। इस 
ब्राह्मण के मंत्र सम्प्रदाय में प्रसिद्ध थे। अतएव उनके प्रतीकों का संकेत ग्रंथकार करता 
है और उसमें अनुपलब्ध मंत्रों का उद्धरण सम्पूर्ण रूप से करता है। यदि 'मंत्र ब्राह्मण' 
को पूर्व सत्ता नहीं रहती, तो प्रतीकों के उद्धरण देने की संगति कैसी? 

(ख) खादिरगृह्यसूत्र- सामवेदी राणायणीय शाखा से सम्बद्ध यह गृह्य 
गोमिलसूत्र के ऊपर सर्वात्मना आधारित है। उसके आदेश तथा नियम यहाँ संक्षिप्त रूप 
में प्रस्तुत किये गये है। फलतः यह एक प्रकार से गोमिल गृह्यसूत्र का ही संक्षिप्त 
संस्करण है। 

(ग) जैमिनीयगृहयसून्न- दो खण्डों में विभक्त- प्रथम खण्ड में २४ कण्डिकायें 
और दूसरे खण्ड में ९ कण्डिकायें है। इसकी टीका (सुबोधिनी) श्री निवासाध्वरी के 
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द्वारा निर्मित है। इस टीका के कतिपय महत्त्वपूर्ण उद्धरण ही मूलग्रंथ के साथ 
डा० कैलेण्ड ने प्रकाशित किये है (पंजाब संस्कृत सीरीज ग्रंथसंख्या २, लाहौर)। 
जैमिनी शाखा के अनेक तथ्य उपलब्ध है। पुरुषसूक्त को सात ही ऋचायें का यहाँ निर्दिष्ट 
हैं, जो इसकी सामशाखा के अनुसार है। 


अथर्ववेदीय कल्पसूत्र 

अथर्ववेद का एकमात्र कल्पसूत्र वैतान श्रौतसूत्र है जो गोपथ ब्राह्मण के ऊपर 
आधारित है तथा कात्यायन श्रौतसूत्र से भी धनिष्ठ सम्बन्ध रखता है। इसमें आठ 
अध्याय है जो कण्डिकाओं में विभक्त है। श्रौतसूत्रों के इतिहास में यह सबसे 
अवान्तरकालीन ग्रंथ माना जाता है। यह परिणाम में स्वल्प है और ब्रह्मा नामक 
ऋत्विज्‌, उसके सहायक तथा यजमान के कर्तव्य तथा अनुष्ठानों का विवरण देता है। 
यह गोपथ ब्राह्मण का अनुसरण अनेक अंशो में करता है, यद्यपि कात्यायन श्रौतसूत्र 
का भी प्रभाव इसके ऊपर विशेष है। कौशिकगृह्नसूत्र' अर्थववेद का एकमात्र गृहयसूत् 
है। यह १४ अध्यायों में विभक्त है तथा इसके ऊपर हारिल एवं केशव की संक्षिप्त 
व्याख्यायें उपलब्ध होती हैं। यह ग्रंथ प्राचीन भारतीय यातुविद्या (जादू विद्या) की 
जानकारी के लिए अनुपम सामग्री प्रस्तुत करता है, जो अन्यत्र दुर्लभ है। इस ग्रंथ की 
सहायता से हम अथर्ववेद के नाना अनुष्ठानों के विधिविधान पूर्णरुपेण जान सकते है। 
अत: इसके अनुशीलन के अभाव में अथर्व का रहस्य उन्मीलित नहीं होता। यही इसकी 
अपादेयता का बीज है। वैद्यक शास्त्र के औषधों के लिए तो यह एक अक्षय निधि है। 


धर्म-सूत्र 

धर्मसूत्र कल्प के अविभाज्य अंग है। नियमत: प्रत्येक शाखा का अपना विशिष्ट 
धर्मसूत्र होना चाहिए, परन्तु वस्तुस्थिति ऐसी नहीं है। आश्वलायन, शांखायन तथा 
मानव शाखा के श्रौतसूत्र तथा गृह्मसूत्र दोनों उपलब्ध हैं परन्तु उनका धर्मसूत्रात्मक अंश 
उपलब्ध नहीं है। आश्वलायन-धर्मसूत्र तथा शांखायन धर्मसूत्र की नितरा उपलब्धि नहीं 
होती। मानव-धर्मसूत्र भी, जिसके आधार पर कालान्तर में मनुस्मृति का निर्माण हुआ, 
अभी तक उपलब्ध नहीं है। केवल बौधायन, आपस्तम्ब तथा हिरण्यकेशी के कल्पसूत्र 
की ही उपलब्धि पूर्णरुपेण होती है और इसीलिए इनके धर्मसूत्र भी मिलते हैं। कुमारिल 
भट्ट ने तन्त्रवार्तिक (मीमांसासूत्र १।३।११) में भिन्न-भिन्न वेदों के धर्मसूत्रों का प्रामाणिक 


१. सं० डा० ब्लूमफील्ड द्वारा न्यूहावेन (अमेरिका) १८९० में तथा हिन्दी अनुवाद के साथ उदयनारायण 
सिंह द्वारा इसी का पुनर्मुद्रण, मुजफ्फरपुर (बिहार) से १९४२। ब्लूमफील्ड ने अथर्व मंत्र के अपने 
अनुवाद की टिप्पणियों में भी इसका विशेष उपयोग किया है तथा डा० कैलेण्ड ने कतिपय महत्त्वशाली 
अंशों का जर्मन अनुवाद किया है। 
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निर्देश किया है। गृह्यसूत्र पाकयज्ञ तथा संस्कारों का, विशेषतः उपनयन, विवाह तथा 
श्राद्ध का विशेष वर्णन करते हैं। धर्मसूत्र भी इन विषयों का वर्णन निश्चय ही करते हैं, 
परन्तु दृष्टिभेद से। गृह्य में अनुष्ठानों के आकार-प्रकार तथा विधान पर ही विशेष आग्रह 
है, धर्मसूत्र में इससे भिन्न आचार, कर्तव्य कम एवं व्यवहार को महत्त्व दिया गया है। 
धर्मसूत्र में चतुर्वणों के कर्तव्य कर्म तथा वर्तनप्रकार के साथ-साथ राजधर्म का वर्णन 
मुख्य है। राजा के कर्तव्य, प्रजा के साथ सम्बन्ध, व्यवहार के नियम, अवस्थाविशेष 
में प्रायश्चित्त का विधान धर्मसूत्र को महत्त्व प्रदान करता है। विवाह के नाना प्रकारों का 
उभयत्र वर्णन है, परन्तु ग्रह्मूत्र का मुख्य उद्देश्य केवल उसकी धार्मिक पद्धति तथा 
अनुष्ठान के प्रकार के विवरण से है। धर्मसूत्र में विवाह से उत्पन्न पुत्रों के बीच सम्पत्ति 
के विभाजन का प्रश्न मुख्य है। दायभाग का विचार स्त्रियों का पारतंत्र्य, व्यभिचार के 
लिए प्रायश्चित, नियोग के नियम, गृहस्थ के नित्य तथा नैमित्तिक कर्तव्यों का वर्णन- 
सब धर्मसूत्रों में नियमतः थोड़ी या अधिक मात्रा में आता है। इन्हीं धर्मसूत्रों का संक्षिप्त 
वर्णन यहाँ प्रस्तुत किया जा रहा है। 

(१) गौतम- धर्मसूत्र- धर्मसूत्रो में प्राचीनतम ग्रंथ माना जाता है जिसका संबन्ध 
कुमारिल के प्रमाण्य पर सामवेद से है। चरणव्यूह में निर्दिष्ट राणायनीय शाखा को ९ 
अवान्तर शाखाओं में गौतम अन्यतम है। गोभिल ने ग्रह्मसूत्र में गौतम को. उद्घृत किया 
है। प्राचीन धर्मकारों में केवल मनु का उल्लेख यहाँ मिलता है। बौधायन- धर्मसूत्र में 
इसका केवल उल्लेख ही नहीं है, प्रस्तुत तीसरे प्रश्न के दशम अध्याय में गौतम 
धर्मसूत्र में १९वें अध्याय से प्रायश्चित विषयक सब सामग्री ली गयी है। इसी प्रकार 
वसिष्ठ धर्मसूत्र का बारहवाँ अध्याय गौतम के १९वें अध्याय से लिया गया है। इस ग्रंथ 
में २८ अध्याय है जिनमें वर्ण धर्म, राज धर्म, नित्यकर्म तथा प्रायश्चित के विशेष 
प्रतिपादन है। गौतम धर्मसूत्र का निर्देश याज्ञवल्क्य, कुमारिल, शंकराचार्य तथा 
मेंधातिथि ने किया है। इसका ६०० वि० पू० और ४०० वि० पू० के बीच में 
आविर्भाव माना जा सकता है। हरदत्त ने अपनी व्याख्या से तथा आचार्य मस्करी ने 
अपने भाष्य से इसके अर्थ को सरल तथा बोधगम्य बनाया है। यह हरदत्त की व्याख्या 
के साथ आनन्दाश्रम पूना तथा मस्करीभाष्य के साथ मैसूर से प्रकाशित है। 


(२) बौधायन धर्मसूत्र- उनके कल्पसूत्र का ही अंश मात्र है। बौधायन धर्मसूत्र 
में चार प्रश्न का खण्ड है। प्रथम प्रश्‍न ब्रह्मचर्य, शुद्धाशुद्ध विचार, राजकीय विधि और 
अष्टविध विवाह का वर्णन है। द्वितीय प्रश्न प्रायश्चित, उत्तराधिकार, चारो आश्रम, 
गृहस्थ के धर्म तथा श्राद्ध का विवरण देता है। तृतीय प्रश्‍न वैखानस तथा सन्यासी के 
धर्म तथा चान्द्रायण आदि व्रतों का विधान है तथा चतुर्थ प्रश्‍न में काम्यसिद्धियों का 
वर्णन है। इन प्रश्न-चतुष्टयों में अन्तिम प्रश्‍न की भाषा तथा शैली प्रथम तीन प्रश्नों से 
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पार्थक्य रखती है। यह मुख्यतया श्लोकबद्ध है तथा उसमें वर्णित विषय पूर्व प्रश्नों में 
प्रतिपादित विषयों की आवृत्ति करते हैं। अतएव चतुर्थ प्रश्‍न अवान्तर काल में जोड़ा 
गया प्रतीत होता है। तृतीय प्रश्न की मौलिकता में भी संदेह किया जाता है। इस प्रश्न 
का दशम अध्याय गौतम धर्मसूत्र के १९वें अध्याय से पूर्ण समता रखता है। अतएव 

आरम्भ के दोनों प्रश्‍न गंथ के मौलिक अंश निःसंदेह माने जाते है। बोधायन गृह्मसूत्र 
के निर्माण को बौधायन धर्मसूत्र के निर्माण से प्राचीनतर मानना चाहिए, क्योंकि उसका 
निर्देश धर्मसूत्र में दो बार किया गया है। 
तैत्तिरीय शाखा का बौधायन कल्पसूत्रों समस्त कल्प-साहित्य के इतिहास में 
प्राचीनतम है। इसके अनेक पुष्ट प्रमाण उपलब्ध होते है। तैत्तिरीय संहिता के टीकाकार 
भट्टभास्कर मिश्र ने अपनी टीका के आरम्भ में प्राचीन ग्रंथकारों में बौधायन का नाम्ना 
उल्लेख किया है'। भास्कर मिश्र का और भी कहना है कि उन्होंने भवस्वामी तथा अन्य 
टीकाकारों की व्याख्याओं के अध्ययन के बाद संहिता पर अपनी टीका लिखी। ये 
भवस्वामी बौधायन श्रौतसूत्र के सर्वभ्राचीन भाष्यकार है। अन्य तथ्य इस विषय में बड़े 
महत्व का है और वह यह है कि बौधायन शाखा के अनुयावियों की उत्सर्जनविधि के 
वर्णनावसर पर बौधायन 'प्रवचनकार' कहे गये हैं, जब अन्य सूत्रों के रचयिता 
'सूत्रकार' माने गये है२। 'प्रवचन' से तात्पर्य है कि बौधायन ने श्रौतविषयों का विधिवत्‌ 
उपदेश प्रथम बार किया, फलतः वे अपने विषय के मौलिक ग्रंथकार है। इतरअचायों 
ने पूर्वोपलब्ध सामग्री का निवेश सूत्रो में किया। फलतः उनका कार्य मौलिक अनुशीलन 
न होकर केवल संकलन मात्र है। इनकी भाषा पाणिनीय संस्कृति से भिन्नता रखती है। 
अनेक प्राचीन धर्माचार्यों के नाम तथा मत का उल्लेख ग्रंथ में पाया जाता है। आपस्तम्ब 
तथा वसिष्ठ के अनेक धर्मविषयक सूत्र बौधायन से अक्षरशः मिलते है जिससे बौधायन 
का उन दोंनो की अपेक्षा प्राचीनतर होना अनुमान सिद्ध है। अतएव इनका समय विक्रम 
पूर्व पंचम शती के आस-पास मानना उचित है। गोविन्द स्वामी के भाष्य के साथ 
काशी संस्कृत सीरीज में प्रकाशित है। 
बौधायन या जन्मस्थान- डा० ब्यूलर ने बौधायन का जन्मस्थान दक्षिण भारत 
माना था। इस विषय उनके साधक प्रमाण नितान्त दुर्बल तथा भ्रान्त है। आज कल 
बौधायन शाखा मानने वालों की सत्ता दक्षिण भारत के आन्त्र प्रदेश में ही है, अन्यत्र 
ये लोग उपलब्ध नहीं होते। बौधायनसूत्र के हस्तलेख भी दक्षिण भारत में ही प्राप्य हैं, 
अन्यत्र नहीं ब्यूलर के ये दोंनो तर्क दुर्बल है। वर्तमान काल का स्थिति से सुदूर 


न्स 
१. प्रणम्य शिरसा55चार्यान्‌ बोधायनपुरः सरान्‌ । 
व्याख्यैषाउव्वर्युवेदस्य यथाबुद्धि विधीयते ॥ 
२. कण्वाय (काम्वाय?) बोधयनाय प्रवचनकाराय आपस्तम्बाय सूत्रकाराय आदि-बौधायन गृहासूत्र २,९,६। 
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प्राचीनकाल की स्थिति का अनुमान लगाना उचित नहीं हैं। बहुत सम्भव है कि पिछले 
युगों में ये लोग अपने मूल स्थान से दक्षिण मे चले आये हो। 


उत्तर भारत में मुसलमानों के आक्रमण के कारण हस्तलेखों की सुरक्षा नहीं हो 
सकी। अत: यदि वे दक्षिण भारत में सुरक्षित उपलब्ध है, तो कौन-सा आश्चर्य है? उत्तर 
भारत के नि:संदिग्ध ग्रंथकार कौटिल्य के अर्थशास्त्र की उपलब्धि दक्षित भारत से ही 
तो हुयी हा बौधायन समुद्र संयान (अर्थात्‌ समुद्र यात्रा) को पतनीय कर्मा में (अर्थात 
पातक कमो में) गिना है जिसे उत्तर भारतीय लोग किया करते थे उस युग में। इस कथन 
से वे दक्षिण भारतीय माने गये है। ब्यूलर का यह भी तर्क प्रमाण सिद्ध नहीं है, प्रत्युत 
यह इस तथ्य का सूचक है कि उस समय के उत्तर भारतीय समुद्र यात्रा करने वाले 
साहसी जन थे। तथ्य तो यह है कि बौधायन सूत्र के प्रयुक्त उदीच्य और दक्षिणात्य की 
विभाजक रेखा विन्ध्य पर्वत न होकर आर्यावर्त का प्रदेश ही था। बौधायन आर्यावर्त के 
आचार को प्रमाणभूत मानते थे। वह उनका केन्द्र बिन्दु है जहाँ से उदीच्य और 
दक्षिणात्य के विभाजन की सीमा आरम्भ होती है। आर्यावर्त का आचार्य तो बौधायन 
की दृष्टि में 'प्रकृतिआचार' आदर्श आचार था, उससे विकृत होने वाले आचारों का- 
चाहे वे आर्यावर्त से उत्तर में हो या दक्षिण में हो- बौधायन ने स्पष्ट उल्लेख किया है। 
आर्यावर्त की सीमा का निर्देश उन्होंने इस प्रकार किया है (बौधा ध० सू० १।२।१०- 
११)- प्रागदर्शनात्‌ प्रत्यक्‌ कालकवनात्‌ दक्षिणेन हिमवंतमुदक्‌ पारियात्रमेतावतू 
आर्यावर्तम्‌ । तस्मिन्‌ य आचारः स प्रमाणम। गङ्गयमनुयोरन्तरमित्येके। 

यहाँ आर्यावर्त के विषय में मतद्वय का उल्लेख है। प्रथम मत के अनुसार अदर्शन 
से पूरब, कालकवन से पश्चिम, हिमालय से दक्षिण तथा पारियात पर्वत से उत्तर वाले 
भू-भाग को आर्यावर्त कहते हैं। द्वितीय मत गंगा तथा यमुना के मध्यवर्ती प्रदेश को 
(जिसे अर्न्तवेदी की संज्ञा दी जाती है) आर्यावर्त मानने के पक्ष में है। जो कुछ भी हो, 
बौधायन का जन्मस्थान यही आर्यावर्त प्रदेश प्रतीत होता है। जहाँ के आचार का 
प्रामाण्य मनु स्मृति तथा महाभाष्य में भी उल्लिखित है। वे आर्यावर्त के समीपस्थ स्थानों 
में भी परिचय रखते है। वे कुरुक्षेत्र के विसवती नामक पुष्करिणी से परिचित है तथा 
कुरुपंचाल के कुछ कुटुम्बो और व्यक्तियों का निर्देश अपने श्रौतसूत्रो में करते है। 
(१८।२६, १८।३८)। दक्षिणा पथ को वे संकीर्ण योनी मानते है। निष्कर्ष यह है कि 
बौधायन का बहुशः परिचित तथा भू-भाग उत्तरीय भारत का आर्यवर्त ही उनका निवास 
स्थान है। यही दशा हिरण्यकेशी की है। हिरण्यकेशी, गृह्मसूत्र मं सीमन्तोन्नयन के प्रसंग 
की गाथा गंगा का उल्लेख कर उन्हें इसी प्रदेश का निवासी सिद्ध करती है (३।१।३)- 

सोम एव नो राजेत्याहुब्रह्मिणी: प्रजाः । 
विवृत-चक्रा आसीनास्तीरे तुभ्यं गंगे ।। 
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(३) आपस्तम्ब कल्पसूत्र के दो प्रश्‍न (२८ तथा २९) आपस्तम्ब धर्मसूत्र के 
नाम से विख्यात हैं। बौधायन की अपेक्षा इसकी भाषा अधिक प्राचीन तथा अपाणिनीय 
प्रयोगों से युक्त नहीं हैं और अनेक अप्रचलित तथा विरल शब्दों की भी यहाँ उपलब्धि 
नहीं होती है जिससे इसकी प्राचीनता सिद्ध नहीं होती । संहिता के अनन्तर ब्राह्मणों के 
अनेक उद्धरण दिये गये है। उन्होंने प्राचीन धर्म के ऊपर १० ग्रंथ कर्ताओं के नाम तथा 
मतों का उल्लेख किया है, जिनमें काण्व, कुणिक, कुत्स, कौत्स, पुष्करसादि 
वार्ष्यायणि, स्वेतकेतु, हारित आदि मुख्य है। आपस्तम्ब धर्मसूत्र में मीमांसा के 
परिभाषित शब्दों तथा मीमांसा के सिद्धान्त का बहुत अधिक निर्देश मिलता है तथा 
अनेक विषयों में इनका निर्णय जैमिनि से मिलता है। आपस्तम्ब के ग्रंथ में धर्मशास्त्र 
के अनेक माननीय विषयों तथा सिद्धान्तों का विवेचन इनकी व्यापक दृष्टि का परिचायक 
है। गौतम (४।४-१७) तथा बौधायन (१।८।७-१२) ने वर्णसंकर जातियों का वर्णन 
किया है, परन्तु आपस्तम्ब इस विषय में मौन है। ये नियोग की निन्दा करते हैं तथा 
प्राजापत्य विवाह को उचित विवाह मानने के पक्ष में है। इनका समय बौधायन के पश्चात्‌ 
मानना चाहिंए। 

आपस्तम्ब के निवास स्थान के विषय में विद्वानों में मतभेद है। डा० ब्यूलर ने 
इन्हें दक्षिण भारत का ग्रंथकार माना है। आपस्तम्ब अपने धर्मसूत्र (१।१७।१७) में 
आसन पर उपविष्ट पुरुषों के हाथ में जल देने को श्राद्धिय प्रथा को उदीच्यों का संप्रदाय 
बतलाया है (उदीच्यवृत्ति श्वेदासनगतेषूदपात्रानयनम्‌ )। इसी के प्रमाण पर ब्यूलर ने उन्हे 
दक्षिण देशीय सिद्ध किया है, परन्तु वस्तुस्थिति ठीक इसके विपरीत है- (क) अनेक 
प्रमाणों से वे उत्तरदेशीय होते है। सीमन्त-प्रकरण (आप० गृह १४।३) में वीणा गाने 
वाले को इस मंत्रद्वय के गाने का विधान किया गया है 


योगन्धरिरेव नो राजेति साल्वीरवादिषुः । 


विवृत्तचक्रा आसीनास्तीरण यमुने! तव ।। 
साम एव नो राजेत्याहुब्राह्मणी: प्रजाः । 
विवृत्तचक्रा आसीनास्तीरेणासौ तव।। 


इसके प्रथम मन्त्र में यमुना के तीर पर निवास करने वाली साल्वदेशीय प्रजा का 
उल्लेख ऐतिहासिक महत्त्व रखता है। साल्व देश वस्तुतः राबी नदी के पास पंजाब का 
एक अंश था। पाणिनी के साल्व देश का उल्लेख राजशासित जनपद के रूप में किया 
हा. (४।२।१३५) तथा साल्वदेश के अवयव का भी निर्देश उन्होंने अपने सूत्र 
साल्वावयवप्रत्यग्रथ-कलकूटाश्मकादिञ्‌' (४।१।१७३) में किया और इन अवयवों के 
नामों का निर्देश इसी सूत्र की काशिका में किया गया है 
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उदुम्बरास्तिलखला भद्रकारा युगन्धराः । 
भूलिंगाः शरदण्डाश्च साल्वावयसंज्ञिताः ।। 
इन अवयवों में युगन्धर के राजा का उल्लेख ऊपर निर्दिष्ट आप स्तम्ब गृह्य के 
प्रथम पद्य में “यौगन्धरिः” में किया गया है। इस उल्लेख का कर्ता आपस्तम्ब यमुना और 
साल्व देश के परिचित निःसंदेह कोई उत्तर भारतीय व्यक्ति है। 


(ख) श्रौतसूत्र में आपस्तम्ब ने कुरुक्षेत्र के समीपवर्ती प्रख्यात स्थानों का नाम्ना 
निर्देश किया है। इनमें से महत्व के स्थान हैं- परिण:, प्लाक्ष प्रस्रवण, त्रिप्लक्ष तथा 
अप्यय (दृषद्वतो नदी के लुप्त हो जाने का स्थाना) वे कुरु तथा पंचालों का बहुश: 
उल्लेख करते है तथा निमित्त विशेष यज्ञ का निर्देश करते हैं। उन्होंने नैमिषियों- (नैमिंष 
अरण्य के निवासियों) के लिए भी यागविधान का उल्लेख किया है। फलतः आपस्तम्ब 
शरौतसूत्रों का भौगोलिक देश कुरुक्षेत्र तथा उसके आस-पास का भू-क्षेत्र है इससे 
आपस्तम्ब का परिचय उत्तर भारत से विशेष है। इसके विपरीत इन सूत्रों में दक्षिण भारत 
के देश तथा वहाँ के निवासियों के विषय में कोई भी निर्देश नहीं मिलता। 


(ग) इन सूत्रों में प्रयुक्त शब्द संस्कृत में अप्रसिद्ध तथा कुरुपांचाल की देशी भाषा 
में आज भी प्रचलित है। आपस्तम्ब श्रौतसूत्र १५।३।१२ में अश्व के लिए प्रयुक्त 'घोट' 
शब्द हिन्दी का 'घोड़ा' ही तो है तथा जंगली भेड़ा के अर्थ में प्रयुक्त “भयेड़क' शब्द 
(आप० श्रौ० सू० १५।१९।४) हिन्दी के 'भेड़ा से साम्य रखता है। द्राविडी भाषा का 
कोई भी शब्द यहाँ प्रयुक्त नहीं है। डा० गार्बे का यह अनुमान कि 'तम्बल-वीणा' का 
प्रयोग तमिल देशीय वीणा के लिए सूत्रों में किया गया है। अप्रामाणिक है। गोभिल 
गृह्यसूत्र (२।१०।९) में ब्रह्मचारी के विभिन्न वर्णो के रशनाविधान के लिए 'तम्बल' 
शब्द का प्रयोग करता है जहाँ टीकाकर भट्ट-नारायण ने तम्बल का अर्थ 'शण' (सन) 
किया है- मुंजकाशौ प्रसिद्धौ तम्बलः शण उच्यते। जैमिनी गृह्यसूत्र (१।१२) वैश्य के 
लिए 'तमल' से बनी रसना (तामली) का विधान करता है। हरदत्त ने अपनी टीका में 
तमल को मूलोदक संज्ञक वृक्ष माना है (तमलो मूलोदकसंज्ञो वृक्षः, तस्य त्वचा 
तामली) तथा गोपीनाथ भट्ट ताम्बली और तामली को पर्याय मानते हैं (ताम्बली तामली 
शब्दौ पर्यायौ)। तमल या तम्बल वृक्षविशेष का अभिधान है। फलतः आपस्तम्ब श्रौतसूत्र 
में प्रयुक्त 'तम्बल वीणा' शब्द का अर्थ तम्बल वृक्ष की छाल से बनी वीणा है। इसलिए 
इस शब्द को द्राविडी का शब्द मानना नितान्त अनुचित है। 


वेदाङ्ग ३३५ 
इन सब प्रमाणों से आपस्तम्ब का जन्मस्थान उत्तर भारत ही निश्चित रुपेण है, 
दक्षिण भारत नहीं।* 

(४) हिरण्यकेशी- धर्मसूत्र ' - इन शाखा के धर्मसूत्र का दो प्रश्‍न मात्र (२६ 
तथा २७) है। इसे स्वतंत्र ग्रंथ मानना उचित नहीं है। यह एक प्रकार से आपस्तम्ब 
धर्मसूत्र का ही संक्षिप्त प्रवचन है। इन्होंने आपस्तम्ब से सैकड़ों सूत्रों को अक्षरश: अपने 
ग्रंथ में उद्धत किया है। इनके सूत्रों का पाठ पाणिनी के विशेष अनुकूल है। इनके 
टीकाकर महादेव ने अनेक स्थलों पर हरदत्त की अपेक्षा अनेक आवश्यक विषयों का 
वर्णन किया है, जो विशेष उपादेह तथा संग्राह्म है। 

(५) वसिष्ठ धर्मशाख- महर्षि वसिष्ठ हमारे स्मृतिकारो में एकान्त उच्च स्थान 
पर प्रतिष्ठित धर्मसूत्रकार हैं, जिनका धर्मशास्त्र मात्रा में स्वल्पकाय होने पर भी गुणों में 
विपुल और महनीय है। कुमारी तंत्रवार्तिक में वसिष्ठ धर्मशास्त्र का संबन्ध ऋग्वेद के 
साथ बतलाते हैं, परन्तु यह प्रायोवाद है। ऋग्वेदियों के पास अपना स्वतंत्र धमसूत्र नहीं 
था। फलतः स्वतंत्ररुपेण निर्मित इस धर्मसूत्र को स्वायत्त कर इन्होंने इसके ऊपर अपने 
वेद की छाप लगा दी। इस ग्रंथ के प्रायश्चित प्रकरण (२८वें अध्याय) में जिस प्रकार 
ऋग्वेद के अस्यवामीय (१।१६४), हविष्पान्तीय (१०।८८) अघमर्षण (१०।१९०) 

सूक्त के मन्त्रों का उल्लेख किया गया है, उसी प्रकार तैत्तिरीय संहिता के भी अनेक मंत्रों 
का निःसंदिग्ध उद्धरण विद्यमान है। यह सत्य वसिष्ठ धर्मशास्त्र ऋग्वेद का अंग नहीं 
था, तथापि ऋग्वेद के साथ इसे सम्बद्ध मानने के लिए तर्क की कमी नहीं है। यह ध्यान 
देने की बात है कि वसिष्ठ धर्मशास्त्र गृह्यविषयों (जैसे उपनयन, अनध्याय, स्नातक के 
नियम तथा पंचमहायज्ञ आदि) के लिए सांख्यायन गृह्यसूत्र के साथ घनिष्ठ संबन्ध 
रखता है। ये विषय एकदम मिलते हँ। वा ० ध० शा० के अनेक सूत्र ऋग्वेद के तीनों 
गृह्य सांख्यायन, आश्वलायन तथा कौषीतकि-के साथ आश्चर्यजनक समता रखते है। 
ऐसी दशा वा० ध० शा० को ऋग्वेद से संबन्ध मानने में विप्रतिपत्ति न होनी चाहिए! 
वसिष्ठ के मूल धर्मशाख्न कालान्तर में परिवृंहित्त, परिवर्धित और परिवर्तित होता आया 
है, क्योंकि हस्तलेखों में अध्यायों की संख्या एक समान नहीं है। कहीं ६, कहीं २ और 
कहीं ३० अध्यायों का मिलना इस परिंवृंहण का परिचायक है। ३० अध्यायों वाला ही 
ग्रंथ आज प्रमाण भूत सर्वत्र उपलब्ध होता है। 


गौतम धर्मशास्त्र के साथ इस ग्रंथ का विशेष सम्बन्ध लक्षित होता है। वसिष्ठ 
धर्मसूत्र के २०वें अध्याय और गौतम धर्मसूत्र के १९वें अध्याय में अक्षरशः साम्य है। 


१. द्रष्टव्य डा० रामगोपाल- इण्डिया ऑफ वैदिक कल्पसृत्रज, पृ० ९४-९८ (दिल्ली, १९५९) 
२. आपस्तम्ब तथा हिरण्यकेशि के कल्पसूत्रो का संस्करण आनन्दाश्रम संस्कृत ग्रंथावली में हुआ है। 


३३६ वैदिक साहित्य 
अन्यत्र भी अर्थतः तथा शब्दतः समानता का अभाव नहीं है। प्रमाणों के अभाव में यह 
निर्णय कठिन है कि कौन किससे उद्धृत कर रहा है, वसिष्ठ गौतम से? अथवा गौतम 
वसिष्ठ से? बहुत सम्भव है कि ये दोनों श्रद्धेय धर्मशास्र उस युग की रचनायें हो, 
जिसमें परस्पर में आदान प्रदान न्याय्य माना जाता था। वर्तमान मनुस्मृति तथा वसिष्ठ 
धर्मशास्त्र में लगभग १० श्लोक अक्षरशः एक ही है। मनुस्मृति के श्लोक यहाँ 
गद्यात्मक सूत्रों में परिणत दृष्टिगोचर होते है। अत: विद्वानों की दृढ़ धारणा है कि वसिष्ठ 
का धर्मशास्त्र ही वर्तमान मनुस्मृति से अथवा इसके विशुद्ध प्राचीन मूलरुप से इन 
श्लोकों से उद्धृत करता है। 

स्मृतिकार वसिष्ठ की ख्याति प्राचीन स्मृति ग्रंथो में बहुशः मिलती है। याज्ञवल्क्य 
ने अपनी स्मृति में (१।४) प्राचीन स्मृतिकारों में वसिष्ठ का उल्लेख किया है। कुमारिल 
ने भी सादर निर्देश तंत्रवार्तिक में किया है। विश्वरुप ने याज्ञवल्क्य स्मृति की टीका में 
तथा मेघातिथि ने मनुहास्य में वसिष्ठ धर्मशास्त्र के मतो का उद्धरण सम्मान पूर्वक 
बहुशः किया है। इससे स्पष्ट है कि इस स्मृति का आदर धर्मशास्त्र के इतिहास में प्रमाण 
तथा उपयोग के दृष्टि से बहुत ही किया जाता था। एक बात ध्यान में रखने की यह है 
कि 'वसिष्ठ' तथा 'वृद्ध वसिष्ठ' नामक दो स्वतंत्र स्मृतिकार हो गये हैं। वृद्ध वसिष्ठ 
का कोई स्वतंत्र ग्रंथ यद्यपि आज उपलब्ध नहीं है, तथापि अवान्तरकालीन भाष्य तथा 
निबन्ध कर्ताओं के साक्ष्य पर वृद्ध वसिष्ठ के ग्रंथ की सत्ता निःसंदेह प्रमाणित होती है। 
विश्वरुप ने याज्ञवल्क्य के एक श्लोक (१।१९) की टीका में वृद्ध वसिष्ठ के मत का 
उल्लेख किया है। मिताक्षरा (२।१९) में 'जयपत्र' (अर्थात्‌ फैसला) का लक्षण इनके 
ग्रंथ से उद्धृत किया है। स्मृतिचंद्रिका में लगभग २० श्लोक आन्हिक तथा श्राद्ध के 
विषय में उद्धत है। इससे यहीं निष्कर्ष निकलता है कि वृद्ध वसिष्ठ की स्मृति भी प्राचीन 
है, जो याज्ञवल्क्य स्मृति के समान ही आचार के साथ अन्य सभी व्यवहारों का भी 
विशेष वर्णन करती है। ग्रंथ के अभाव में हम वसिष्ठ तथा वृद्ध वसिष्ठ के परस्पर 
संबन्ध का पता नहीं लगा सकते। वसिष्ठ की श्लोक बद्ध स्मृति अभी तक प्रकाश में 
नहीं आयी है, परन्तु इसके हस्तलेख अवश्य विद्यमान है। यह स्मृति परिमाण में काफी 
बड़ी हा इसके १० अध्यायों में ११०० श्लोक है, जिसमें स्मृति के सम्बद्ध नाना 
विषयों- जैसे स्रीधर्म, श्राद्ध, अशौच, विष्णुमूर्ति-प्रतिष्ठा, विष्णु-पूजन आदि का 
विस्तृत विवेचन है। 


१. कलकत्ता से जीवानन्द विद्यासागर ने तथा बाम्बे संस्कृत सरीज में डा० फ्यूरेर ने १९१८ ई० में इसके 
मूल का संस्करण निकाला है। काशी से विद्वन्मोदनी टीका के साथ यह कभी प्रकाशित हुआ था, परन्तु 
आज यह संस्करण नितान्त दुर्लभ है। 


वेदाङ्ग ३३७ 
वसिष्ठ का धार्मिक मत 


स्मृतिकार वसिष्ठ के सिद्धान्त तथा मत की जानकारी का आज एकमात्र साधन 
उनका (धर्मशास्र' ही है, जो ३० अध्यायों में विभक्त है तथा मुख्यतया सूत्रों में चित 
है। कहीं-कहीं श्लोक भी दिये गये हैं। आचार, व्यवहार तथा प्रायश्चित्त स्मृति के तीनों 
विषयों का वर्णन इसे पूर्ण और पुष्ट सिद्ध कर रहा है। आरम्भ के १४ अध्यायों में 
आचार का, बीच के ५ अध्यायों (११-१५ अ०) में व्यवहार का तथा अन्त में ११ 
अध्यायों (२०-३० अ०) में प्रायश्चित का सुचारु वर्णन ग्रंथ की उपादेयता का स्पष्ट 
प्रमाण है। वसिष्ठ ने अपने मतों का प्रतिपादन थोड़े में, परन्तु बड़ी ही स्पष्ट भाषा में 
किया है। मौलिक विचार और प्रौढ विवेचना की छाप ग्रंथ के प्रतिपृष्ठ पर वर्तमान है। 
अन्य स्मृतिकारों के समान वसिष्ठ का भी पूरा आग्रह आचार” पर है। आचार ही व्यक्ति 
तथा समाज को मान्यता, दीर्घ जीवन और सत्कार प्राप्त कराता है। शाख का अभ्यास, 
विद्या का अर्जन तथा विज्ञान का उपार्जन अवश्य ही काम्य तथा उपादेय वस्तु है, परन्तु 
व्यवहार में बिना लाये, अर्थात्‌ आचार के रुप में परिणत किये बिना यह सब केवल 
भारमात्र है-उपयोग से हीन होने के कारण केवल बोझा है। इसलिए वसिष्ठ का कथन 
है (६।१)- 

आचारः परमो धर्मः सर्वेषामिति निश्चयः । 
हीनाचारपरीतात्मा प्रेत्य चेह च नशयति।। 

आचार से हीन व्यक्ति के लिए यह लोक भी नष्ट है और परलोक भी असिद्ध 
ही है। आचार-रहित व्यक्ति के हेतु समस्त यज्ञयाग तथा षडंगों से युक्त वेद भी उसी 
प्रकार प्रीति उत्पन्न नहीं करता जिस प्रकार अंधे के हृदय में सुन्दरी भार्या (६।४)- 

आचारहीनस्य तु ब्राह्मणस्य वेदाः षडङ्गास्त्वखिलाः सयज्ञाः। 
कां ग्रीतिमुत्पादयितुं समर्था अन्धस्य दारा इव दर्शनीयाः।। 

इसी प्रसंग में चारों आश्रमों के स्नातक तथा गृहस्थ के नियमों का सांग विवेचन 
बड़ी ही सरलता से किया गया है। गृहस्थों के लिये निर्दिष्ट अनेक नियम आज के 
बाबुओं को भले ही विचित्र मालूम पड़े, परन्तु उनके भीतर कुछ मान्य तथ्य अवश्वमेव 
निहित है। १३वें अध्याय में श्रावणी कर्म, अर्थात्‌ वेदाध्ययन के आरम्भ और अनध्याय 
का विषय भी सुन्दरता से निबद्ध है। १४वें अध्याय में भक्ष्य और अभक्ष्य का निर्णय 
भी तत्कालीन समाज की रूप-रेखा जानने में नितान्त सहायक सिद्ध होता है। 


भारतवर्ष का समाजशास्री आर्यसमाज की अविच्चछिन्नता का सर्वदा अभिलाषुक 
था। वैदिक आर्यगण देवता की भव्य स्तुति करने के अनन्तर उससे योग्य पुत्रों के लिए 
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प्रार्थना करते थे- सुवीरासः स्याम। लातीनी भाषा के 'विरुस' शब्द से सम्बद्ध 
संस्कृत में 'वीरस्‌' शब्द मुख्यतया पुरुष का द्योतक है। पुरुष के साथ 'पौरुष' की 
कल्पना संवलित होने से इसका 'पराक्रमी' अर्थ गौण है। इसका मुख्य अर्थ है- मनुष्य, 
पुत्र जिसके लिए वेद में बहुश: प्रार्थना है। “प्रजातन्तुं मा व्यवच्छेत्सी:', 'अपुत्रस्य 
गतिर्नास्ति'- आदि श्रुतिवाक्य इसी तथ्य के द्योतक हैं। अन्य स्मृतिकारों के समान 
वसिष्ठ भी प्रजातन्तु के छेदन का निषेध करते हुए कह रहे है (१७।१)- 
ऋणमस्मिन्‌ संनयत्यमृतत्वं च गच्छति। 
पिता पुत्रस्य जातस्य पश्येच्चेद्‌ जीवतो मुखम्‌ ।। 
इसका १७ ३० नाना पुत्रों के लक्षण और तुलनात्मक महत्व की दृष्टि से बड़े 
काम का है, जिससे दायभाग के निर्णय के लिये बड़ी सहायता मिलती है। वसिष्ठ के 
कतिपय स्वतन्त्र मत हैं जो प्राचीनतर स्मृतियों (जैसे गौतम और आपस्तम्ब आदि) में 
उपलब्ध नहीं होते। ऐसे स्वतन्त्र मतों में शुद्रा से ब्राह्मण के विवाह का निषेध, दत्तक 
का विधान (१५अ०) तथा व्यवहार के प्रसंग में “लेख” का भी साक्ष्य में उपयोग-ये 
तीनों महत्त्वपूर्ण माने गये है। राजा तथा पुरोहित के धर्म भी वसिष्ठ की दृष्टि में अन्य 
स्मृतिकारों के स्थान ही विशेष गौरव रखते हैं (अध्याय १९) । राजा तथा पुरोहित का 
आनुकूल्य एवं ऐकमत्य राष्ट्र की समृद्धि का मुख्य कारण बतलाया गया है। भारतीय 
राजनीति का मूल सिद्धान्त रहा है कि राष्ट्र के परिचालन में क्षात्र तेज के साथ ब्रह्मवर्चस 
का पूर्ण सहयोग होने पर ही देश तथा राष्ट्र की समृद्धि निश्चित रहती है। वसिष्ठ ने इस 
विषय में ब्राह्मण-अंथों से एक बहुमूल्य उद्धरण दिया है- 'ब्रह्म पुरोहित राष्ट्रमृध्नोनीति' 
(१९।४)। महाकवि कालिदास ने अनेक शताब्दियों के उनन्तर इस राष्ट्र भावना को 
पवन तथा अग्नि का परिचित दृष्टान्त देकर परिपुष्ट किया है (रघु ८।४)- 
स बभूव दुरासदः परैर्गुरुणाथर्वविदा कृतक्रियः । 
पवनाग्निसमागमो ह्ययं सहितं ब्रह्म यदस्त्रतेजसा ।। 
राजा का यह प्रधान कार्य है- देश का रक्षण और अपराधियों का दण्डन। दण्ड 
से दण्डित अपराधी अपने पापों से मुक्त होकर निर्मल बन जाता है तथा पुण्यात्माओं 
के समान स्वर्ग जाता है। यदि राजा अपराधी को दण्ड नहीं देता, तो वह पाप उस राजा 
को पकड़ लेता है। अत: अपने कल्याण, समाज के कल्याण और अपराधी के कल्याण 
के लिए भी अपराधी को दण्ड देना राजा का मुख्य कर्तव्य होता है (१९।४५)- 
राजमिर्धृतदण्डास्तु कृत्वा पापानि मानवाः । 
निर्मला स्वर्गमायान्ति सन्तः सुकृतिनो यथा ।। 
अन्तिम आठ अध्यायों में प्रायश्चित के अवसर पर अनेक वैदिक-मंत्रों के जपने 
तथा तद्द्वार हवन करने का विशेष विधान भी मिलता है (२८अ०) अन्तिम अध्याय 
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समग्र धर्मशास्त्र की कुंजी है- धर्ममहिमा की प्रशस्ति है। भारतीय स्मृतिकारों के स्वर 
मिलाकर वशिष्ट यह घोषणा करते हैं (३०।१)- 

| धर्म चरत माऽधर्म सत्यं वदत माउनृतम्‌ । 

दीर्घ पश्यत मा हस्वं परं पश्यत माऽपरम्‌।। 
धर्म का आचरण करो, अधर्म का आचरण मत करो; सत्य बोलो, झूठ मत 
बोलो; दीर्घ देखो, हृस्व मत देखो-अर्थात्‌ किसी वस्तु के विषय में दूरदर्शी बनो। छोटी 
वस्तु को देखकर अपने विचारों को छोटा, हीन तथा क्षुद्र मत बनाओ। सदा श्रेष्ठ वस्तु 
को देखो। जीवन का लक्ष्य सदा ऊँचा बनाये रखो। वसिष्ठ की यह शिक्षा सुवर्णाक्षरों 
में लिखने योग्य है। 

ये आर्य-सभ्यता के उन्नायक महर्षियों में अन्यतम हैं। अतएव यूनानी सभ्यता से 
सम्भवतः परिचित होकर भी यह महर्षि हमें आर्य-भाषा. संस्कृत के पठन-पाठन का 
उपदेश देते हैं और म्लेच्छ भाषा के शिक्षण का निषेध करते हैं- “न म्लेच्छभाषां शिक्षेत” 
-(६।४१)। इस प्रकार अन्तरंग तथा बहिरंग प्रमाणों के आधार पर वसिष्ठ के इस 
धर्मशा्र का समय विक्रमपूर्व तृतीय शतक माना जा सकता है, जिस समय भारतीय 
लोग यूनानी लोगों की सभ्यता, भाषा तथा:रीतिरिवाज से प्रथम परिचित हुए। 

संक्षेप में हम कह सकते हैं कि वशिष्ठ का 'जीवन-दर्शन' नितान्त उदात्त, 
एकान्त कर्मनिछ तथा पूर्णतः आध्यात्मिक है। वह हमें स्वस्थ, शिष्ट तथा संस्कृत 
भारतीय बनकर जीवन-यापन का उपदेश देते हैं, तथा उस तृष्णा के परिहार की शिक्षा 
देते हैं जिसे दुर्बुद्ध कठिनता से छोड़ सकता है, जो व्यक्ति के जीर्ण होने पर भी स्वयं 
जीर्ण नहीं होती और जो प्राणान्तिक व्याधि हैं- 

या दुस्त्यजा दुर्मतिभिर्या न जीर्यति जीर्यतः । 
याऽसौ प्राणान्तिको व्याधिस्तां तृष्णां त्यजतः सुखम्‌ ।। 

वसिष्ठ की दृष्टि में 'दैव” नितान्त निरर्थक है। उनका कथन है कि संसार में मृत 
शरीर के सिवाय सभी में क्रिया दिखाई पड़ती है और उचित क्रिया के द्वारा ही फल 
की प्राप्ति होती हा अतएव 'देव' की कल्पना ही निरर्थक हैं- 

न च निःस्पन्दता लोके दृष्टेह शवता विना। 
स्पन्दाच्च फलसंप्राप्तिस्तस्माद्‌ दैवं निरर्थकम्‌ ।। (योगवासिष्ठ) 

(६) वैखानस धर्मसूत्र- यह धर्मसूत्र वैखानस स्मतिसूत्र (कैलेण्ड द्वारा 
सम्पादित) का अष्टम, नवम तथा दशम प्रश्‍न है। ये तीन मिलकर इसे निष्पन्न करते 
हैं। इसकी महती विशिष्टता है आश्रमों तथा वर्णों का विशद विवेचन। वानप्रस्थ, संन्यास 
तथा गृहस्थ आश्रम के अवान्तर प्रकारों का इतना विशद वर्णन यहाँ उपलब्ध होता है 
जो इतर धर्मशास्रो में प्राप्य नहीं हे। शङ्कर जातियों के विशिष्ट प्रकारों का भी यहाँ वर्णन 
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है, परन्तु राजा के कर्तव्य, न्याय का विधान, श्राद्धका अनुष्टान आदि धर्मशाख्रों में 
नियमतः प्राप्त विषयों का यहाँ सर्वथा अभाव है। इसके श्लोक मनुस्मृति के पद्चों से 
विशेष साम्य रखते हैं। वैखानस गृह्वा की भी विशिष्टता ध्यातव्य है। इसका सम्पादन डा. 
कैलेण्ड ने किया है। (बिब्ल. इं., कलकत्ता १९७१) तथा अंग्रेजी अनुवाद भी उन्होंने 
ही किया है (कलकत्ता, १९२९) फलतः वैखानस धर्मसूत्र भी वहां अनूदित है। 
(७) विष्णु धर्मसूत्र- यही एक धर्मसूत्र है जो किसी मानव ग्रन्थकार की रचना 
न होकर अपनी दिव्य उत्पत्ति में श्रद्धा रखता है। इसमें गद्यात्मक सूत्रों तथा पद्यो का 
एकत्र सन्निवेश है। इसके स्वरूप के विषय में पर्याप्त मतभेद है। मनुस्मृति के साथ इस 
सूत्र का सम्बन्ध तथा पौर्वापर्य विप्रतिपत्ति का विषय हैं। इस धर्मसूत्र के १६० श्लोक 
मनुस्मृति में अक्षरशः मिलते हैं तथा इसके अनेक सूत्र अपने विषय विवेचन के निमित्त 
मनुस्मृति के पद्यो से साम्य रखते हैं। इस ग्रन्थ के सम्पादक डा. जाली इस धर्मसूत्र को 
मनुस्मृति से प्राचीनतर मानने के पक्ष में हैं परन्तु दोनों की तुलना करने पर विष्णु 
धर्मसूत्र ही मनुस्मृति का अधमर्ण प्रतीत है, क्योंकि उसने मनु के अनेक श्लोकों के यत्र 
तत्र परिवर्तन कर अपने में सम्मिलित कर लिया है। मनुस्मृति के अनेक श्लोकों में मनु 
के नाम की छाप है। उन श्लोकों में यह छाप अन्य शब्दों के द्वारा हटा दी गयी है। 
मनुस्मृति (५।४१) में इत्यब्रवीन्मनु:' के स्थान पर कथञ्चन’ शब्द प्रयुक्त है। विष्णुधर्म 
(५१।६४) में इसी प्रकार (५।६३) का 'मनुखवीत्‌' का परिवर्तन “परिकीर्तितम्‌' में कर 
दिया गया है। (वि.ध. सू. २३।५०) इस प्रकार सैकड़ों स्थलों की सत्ता यही बतला रही 
हैं कि विष्णु धर्मसूत्र मनुस्मृति’ से अवान्तर कालीन रचना है जिसने अपनी प्रतिष्ठा 
तथा प्रामाण्य के लिए मनु के श्लोकों का किञ्चित्‌ परिवर्तन के साथ उपयोग किया है। 
इसी प्रकार याज्ञवल्क्य स्मृति, गौतम धर्मसूत्र, वसिष्ठ धर्मसूत्र, भगवद्गीता आदि के 
श्लोक तथा सूत्र अक्षरशः अथवा किञ्चित्‌ परिवर्तन के साथ यहां उपलब्ध होते हैं। 
काठक गृह्यसूत्र के भी वैश्वदेव बलि, श्राद्ध तथा वृषोत्सर्ग-विषयक अनेक सूत्रों के साथ 
यहाँ साम्य उपलब्ध होता है। ऐसी दशा में विष्णु धर्मसूत्र की प्राचीनता तथा मौलिकता 
नितान्त संदिग्ध है। तथ्य तो यही प्रतीत होता है कि इसी ने उपरिनिर्दिष्ट ग्रन्थों से सामग्री 
लेकर अपने को सजाया है।२ यह साम्य है कहीं अक्षरशः और अंशतः, परन्तु है 
अवश्य । फलतः इसे पञ्च शतीका संकलन मानना तत्य से विपरीत नहीं होगा। डा. 
जाली ने कलकत्ता से इसका प्रकाशन तथा अंग्रेजी अनुवाद 'सेक्रेड बुक सीरीज' के 
सप्तम खण्ड में किया है (आक्सफोर्ड, १८८०) इन धर्मसूत्रों के अतिरिक्त हारीत का 
धर्मसूत्र तथा शंख-लिखित का धर्मसूत्र भी उपलब्ध है, परन्तु उनका सम्बन्ध 


१. मधुपर्के च यज्ञे च पितृदैवत कर्मणि। अत्रैव पशवो हिंस्या नान्यतरेत्यव्रवीन्मनु।। 
२. विशेष द्रष्टव्य डा. रामगोपाल- इण्डिया आफ वैदिक कल्पसूत्रज (पृष्ठ ६१-६६) 
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कल्पसूत्रो के साथ साक्षात्‌ रूपेण सिद्ध नहीं होता है। अत: उनका वर्णन यहाँ नहीं किया 
गया है! 


शुल्बसूत्र 

भारतवर्ष में रेखा-गणित के प्राचीन इतिहास की जानकारी के लिए शुल्बसूत्रों का 
अध्ययन नितान्त आवश्यक है। शुल्बसूत्र वेदाङ्ग के अन्तर्गत कल्पसूत्र का अन्यतम 
अङ्ग हैं। कल्पसूत्र का मुख्य विषय है वैदिक कर्मकाण्ड। ये मुख्यतया दो प्रकार के हैं- 
गृह्यसूत्र तथा ख्रौतसूत्र, जिनमें गृह्यसूत्र का मुख्य विषय है विवाहादि संस्कारों का 
विस्तृत वर्णन श्रौतसूत्रो श्रुति में प्रतिपादित नाना यज्ञ-याज्ञों का विशद विवरण प्रस्तुत 
किया गया है। शुल्बसूत्र इन्हीं श्रौतसूत्रों का एक उपयोगी अंश है। “शुल्ब' शब्द का अर्थ 
है- रज्जु, अतः रज्जु के द्वारा मापी गयी वेदि की रचना शुल्बसूत्र का प्रतिपाद्य विषय 
है। 

सिद्धान्त की दृष्टि से तो प्रत्येक वैदिक शाखा का अपना विशिष्ट “शुल्बसूत्र' होता 
है, परन्तु व्यवहारतः ऐसी बात नहीं है। कर्मकाण्ड के साथ मुख्यतः सम्बद्ध होने के 
कारण शुल्बसूत्र यजुर्वेद की ही शाखा में पाये जाते हैं। यजुर्वेद की अनेक शाखाओं 
से शुल्बसूत्रों का अस्तित्व पाया जाता है। शुक्ल यजुवेंद से सम्बद्ध एक ही शुल्बसूत्र 
है- कात्यायन-शुल्बसूत्र, परन्तु कृष्ण यजुर्वेद से सम्बन्ध छः शुल्बसूत्र मिलते हैं- 
बौधायन, आपस्तम्ब, मानव, मैत्रीयणीय, वाराह तथा बाधूल। इनके अतिरिक्त 
आपस्तम्ब-शुल्ब (११1११) टीका में करविन्दस्वामी ने मशक-शुल्ब तथा हिरण्यकेशी 
शुल्ब का उल्लेख किया है, जो आजकल उपलब्ध नहीं है। आपस्तम्ब शुल्ब (६।१०) 
में हिरण्यकेशी-शुल्ब से एक उद्धरण भी उपलब्ध होता है। 

इन सात उपलब्ध सूत्रों में बौधायन-शुल्ब ही सबसे बड़ा तथा सम्भवत: सबसे 
प्राचीन शुल्बसूत्र हैं। इसमें तीन परिच्छेद हैं। प्रथम परिच्छेद में ११६ सूत्र हैं, जिनमें 
मंगलाचरण के अनन्तर वर्णन है शुल्ब में प्रयुक्त विविध मानों का (सूत्र ३-२१); 
याज्ञिकवेदियों के निर्माण के लिए मुख्य रेखागणितीय तथ्यों का (सूत्र २२-६२) तथा 
विभिन्न वेदियों के क्रमिक स्थान तथा आकार-प्रकार का (सूत्र ६३-११६)। द्वितीय 
परिच्छेद में ८६ सूत्र हैं, जिनमें वेदियों के निर्माण के सामान्य नियमों के बहुश: वर्णन 
(१-६ श्सूत्र) के पाश्चात्‌ गार्हपत्य-चिति तथा छन्दश्चिति' के बनावट का विवरण 


१. विशेष द्रष्टव्य काणे-हिस्ट्री आफ धर्मशास्न भाग १ पृ. १२-७९। 

२. 'छन्दश्चिति' मनो के द्वारा निर्मित वेदि हैं। इसमें वेदि का निर्माता बाज की आकृतिवाली वेदि की रूपरेखा 
पृथ्वी के ऊपर खींचता है तथा मन्त्रों का उच्चारण करता है। ईटो की रखने की वह कल्पना करता है 
अर्थात्‌ मन्त्रों को पढ़ता जाता है तथा इटों को रखने की कल्पना करता है, परन्तु वस्तुत: वह रखता 
नहीं। इसीलिए यह वेदि छन्दश्चिति के नाम से प्रसिद्ध है। 
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प्रस्तुत किया गया है। तृतीय परिच्छेद में ३२३ सूत्र है,। जिनमें काम्य इष्टियों के १७ 
प्रभेदों के लिए वेदि के निर्माण का विशद विवरण है। इनमें से कई वेदियों की रचना 
बड़ी ही पेचीदी है, परन्तु अन्यों की रचना अपेक्षाकृत सरल है। 

आपस्तम्ब का शुल्बसूत्र ६ 'पटलों (अध्याय) में विभक्त है, जिनके भीतर अन्य 


अवान्तर वर्ग हैं। इस प्रकार इसमें २१ अध्याय तथा २२३ सूत्र है? प्रथम पटल (१- - 


३ अध्याय) में वेदियों की रचना के आधारभूत रेखागणितीय सिद्धान्तो का निर्वचन है। 
द्वितीय पटल (४-६ अध्याय) वेदि के क्रमिक स्थान तथा उनके रूपों का वर्णन करता 
है। यहां इनके बनाने के ढंग या प्रक्रिया का भी विवरण दिया गया है। अन्तिम १५ 
अध्यायों में काम्य इष्टि के लिए आवश्यक विभिन्न वेदियों के आकार प्रकार का विशद 
विवेचन है। यहाँ बौधायन तथा आपस्तम्ब ने प्राय: समस्त काम्येष्टियों का समान रूप 
से विवेचन किया है। अन्तर इतना ही है कि आपस्तम्ब की अपेक्षा बौधायन में अधिक 
विस्तार तथा विभेदों को सत्ता मिलती है। आपस्तम्ब अपेक्षाकृत सरल तथा संक्षिप्त हैं: 

बौधायन के दो टीकाकारों का पता चलता है जिनमें से एक उतने प्राचीन प्रतीत 
नहीं होते, परन्तु दूसरे टीकाकार पर्याप्तरूपेण प्राचीन प्रतीत होते हैं- 

(क) द्वारकानाथ यज्वा- ये आर्यभट के पाश्चाद्वतीं निश्चित रूप से प्रतीत 
होते हैं, क्योंकि इन्होंने अपनी टीका में आर्यभटीय के एक सिद्धान्त का निर्देश किया 
है। शुल्बसूत्र के अनुसार व्यास तथा परिधि का सम्बन्ध 77 होता है, परन्तु द्वारिका नाथ 
यज्वा ने इस नियम में संशोधन उपस्थित किया है जिससे 77 का मूल्य आधुनिक गणना 
के अनुसार ही ३१४१६ तक सिद्ध होता है। इसी प्रकार अन्य गणना के लिए भी यज्वा 
ने अपनी विमल प्रतिभा का परिचय दिया है। इस व्याख्या का नाम है | 

शुल्ब-दीपिका। द्वारकानाथ यज्वा ने अपने को टीका की पुष्पिका में, “महात्मज' 
लिखा है। इतना ही ज्ञात है। इस शुल्ब सूत्र का यज्वा की टीका तथा अंग्रेजी अनुवाद 
एवं आलोचनात्मक विस्तृत टिप्पणियों के साथ डा. थीबों ने एक सुन्दर संस्करण 
प्रकाशित किया था। इसका पुनमुंद्रण महालक्ष्मी पब्लिशिंग हाउस, नई दिल्ली से अभी 
१९८० में प्रकाशित हुआ है। 

(ख) वेंकटेश्वर दीक्षित- इनकी टीका का नाम शुल्ब-मीमांसा है। ये यज्वा की 
अपेक्षा अर्वाचीन ग्रन्थकार प्रतीत होते ही 
आपस्तम्ब-शुल्ब के टीकाकार 

टीका की दृष्टि से यह शुल्बसूत्र बहुत ही लोकप्रिय रहा है! इसके ऊपर चार 
टीकायें हैं- 

(क) कपर्दिस्वामी- इन टीकाकारों में ये ही सबसे प्राचीन प्रतीत होते हैं। इन्होंने 
इन ग्रंथों की टीकायें की हैं- आपस्तम्ब-श्रौतसूत्र, आपस्तम्ब-सूत्रपरिभाषा, दर्शपौर्ण- 


वेदाङ्ग ३४३ 
माससूत्र, भारद्वाज-गृह्वासूत्र आदि। शूलपाणि, हेमाद्रि, तथा नीलकण्ठ ने इनके मत का 
उद्धरण अपने ग्रंथों में किया है। इस निर्देश से इनके समय का निरूपण किया जा 
सकता है। शूलपाणि का समय ११५० ई. के आसपास है। वेदार्थदीपिका के रचयिता 
षड्गुरुशिष्य (११४१ ई.-११९३ ई.) के ये गुरु थे। हेमाद्रि का भी काल १३ वीं शती 
हैं, क्योंकि ये देवगिरि के राजा महादेव (१२६० ई.-१२७१ ई.) तथा उनके भतीजे 
और उत्तराधिकारी रामचन्द्र (१२७१ ई.-१३०९ ई.) के महामात्य थे। इस प्रकार 
शूलपाणि तथा हेमाद्रि के द्वारा उद्धृत किये जाने के कारण कपर्दिस्वामी का समय 

१२वीं शती से प्राचीन होना चाहिए। ये दक्षिण भारत के निवासी प्रतीत होते हैं। अपनी 
टीका में इन्होंने कतिपय नियमों तथा रचना प्रकारों का सरल विवरण दिया हे। 


(ख) करविन्दस्वामी- इन्होंने आपस्तम्ब के पूरे श्रौतसूत्र के ऊपर अपनी 
व्याख्या लिखी है। इनके समय का निर्धारण अभी तक ठीक ढंग से नहीं किया जा सका 
है। इन्होंने बिना नाम निर्देश किये ही आर्यभट प्रथम (जन्मकाल ४७६ ई.) के ग्रंथ 
आर्यभटीय (रचनाकाल ४९९ ई.) के कतिपय निर्देशों को अपने अन्थो में उल्लिखित 
किया है। जिनसे ये पञ्चमशती से तो निश्चित रूप से अर्वाचीन प्रतीत होते हैं। इनकी 
टीका का नाम शुल्ब-प्रदीपिका है और यह मूलग्रन्थ को समझने के लिए एक उपयोगी 
व्याख्या है। 

(ग) सुन्दरराज- इनकी टीका का नाम “शल्बुप्रदीप' है, जो अन्धकार के नाम 
पर “सुन्दरराजीय' के भी नाम से प्रख्यात हैं। इनके भी समय का ठीक-ठीक पता नहीं 
चलता। इस ग्रंथ के प्राचीन हस्तलेख का समय संवत्‌ १६३८ (१५८१ ईस्वी) हैं; जो 
तंजोर के राजकीय पुस्तकालय में (सं. १९६०) सुरक्षित है। फलतः इनका समय १६ 
वीं शती से प्राचीन होना चाहिए। इन्होंने बौधायन-शुल्ब के टीकाकार द्वारका नाथ यज्वा 
के कतिपय वाक्यों को अपनी टीका में उद्धृत किया हैं। 


(घ) गोपाल- इनकी व्याख्या का नाम है- आपस्तम्बीय शुल्ब भाष्य। इनके 
पिता का नाम गातर्य नृसिंह सोमसुत्‌ है। इससे प्रतीत होता है कि ये कर्मकाण्ड में दीक्षित 
वैदिकपरिवार में उत्पन्न हुए तथा कर्मकाण्डीय परम्परा से पूर्ण परिचित थे। 


कात्यायन- शुल्बसूत्र का प्रसिद्ध नाम है कात्यायन शुल्ब परिशिष्ट अथवा 
कातीय शुल्ब-परिशिष्ट। यह दो भागों में विभक्त है। प्रथम भाग सूत्रात्मक है तथा ७ 
कंडिकाओं में विभक्त होकर इसमें ९० सूत्र हैं। इसमें वेदियों की रचना के लिए 
आवश्यक रेखागणितीय तथ्य, वेदियों का स्थान-क्रम तथा उनके परिमाण का पूरा 
' वर्णन है। यहाँ काम्य इष्टियों की वेदियों का वर्णन नहीं है- क्योंकि कात्यायन श्रौतसूत्र 
के १७वें अध्याय में इसका वर्णन पहिले ही किया गया है। द्वितीय खण्ड श्लोकात्मक 
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है जिसमें ४० या ४८ श्लोक मिलते हैं। यहाँ नापनेवाली रज्जु का, निपुण वेदिनिर्माता 
के गुणों का तथा उनके कर्तव्यों का तथा साथ ही साथ पूर्वभाग में वर्णित रचनापद्धति 
का भी विवरण दिया गया है। इसी द्वितीय खण्ड का नाम कातीय परिशिष्ट है, क्योंकि 
इसमें पूर्वखण्ड के विषयों का संक्षेप में पुनः वर्णन दिया गया है। पूर्व के दोनों शुल्बसूतरो 
की अपेक्षा इसमें कतिपय रोचक विशिष्टतायें पाई जाती हैं। कात्यायन ने वेदि-निर्माण 
के आवश्यक समस्त रेखागणितीय विषयों का विवरण विशेष क्रमबद्ध रूप से यहाँ 
प्रस्तुत किया है। 

इसके ऊपर दो टीकायें उपलब्ध होती हैं- 


(क) राम या रामवाजपेय- ये नैमिष (= लखनऊ के पास निमिखार) के 
निवासी थे। इन्होंने बहुत से ग्रंथों की रचना की है जिनमें मुख्य हैं- क्रम-दीपिका, 
कुण्डाकृति (टीका के साथ), शुल्ब-वार्त्तिक, सांख्यायन गृह्यपद्धति, समरसार (टीका 
के साथ), समरसारसंग्रह, शारदातिलक तन्त्र की व्याख्या तथा कातीय शुल्ब-सूत्र की 
रीका। कुण्डाकृति की रचना का समय १५०६ विक्रमी ( 5 १४४९ ई.) दिया गया 
है। फलत: राम का आविर्भावकाल १५वीं शती का मध्य भाग है। राम अपने विषय के 
विज्ञ पण्डित प्रतीत होते हैं। इन्होंने शुल्बसूत्रो में उल्लिखित ४२ का जो मूल्य दिया है 
वह शुल्ब-सूत्र में दिये गये मूल्य की अपेक्षा कहीं अधिक सूक्ष्म तथा ठीक है। शुल्ब 
के अनुसार ४२ का मूल्य है ... १.४१४२१५६८६३ तथा राम के अनुसार 1२ का 
मूल्य है-१.४१४२१३५०२...। आजकल की गणना के अनुसार ४२ का मूल्य है 
१,४१४२१३५६। इन तीनों की तुलना करने से स्पष्ट है कि शुल्ब सूत्रों का निर्णय 
५ दशमलव अंकों तक ही ठीक हैं, परन्तु राम की गणना ७ दशमलव अंकों तक ठीक 
उतरती हैं। यह टीकाकर की सूक्ष्म गणनापद्धति का विशद प्रतीक है। 

(ख) महीधर- महीधर काशी के रहने वाले प्रकाण्ड वैदिक थे। वेद तथा तन्त्र 
के विषय में इनके अनेक प्रौढ ग्रंथरत्न आज भी मिलले हैं इन्होंने अपने 'मन्व-महोदधि' 
की समाप्ति १५८९ ईस्वी में तथा विष्णुभक्तिकल्पलता-भ्रकाश की रचना १५९७ 
ईस्वी में की। 

महीधर ने अपने कात्यायन शुल्बसूत्र भाष्य की पुष्पिका में अनेक ज्ञातव्य बातें 
दी हैं। अपने गुरु रत्नेश्वर मिश्र के (जो केशव के पुत्र थे) आज्ञा से इन्होंने भाष्य वृत्ति 
अनुसारिणी विवृति लिखी। भाष्य तो कर्काचार्य का प्रतीत होता है। वृत्ति राम द्वारा निर्मित 
है-जिससे स्पष्ट है कि महीधरने रामवाजपेयी की वृत्ति के अनन्तर अपनी विवृति लिखी। 
विवृति का रचनाकाल १६४६ सं. (=१५८९ ई.) है। 

(ग) महामहोपाध्याय पण्डित विद्याधर गौड़ ने भी कात्यायन श्रौतसूत्र तथा 


वेदाङ्ग ३४५ 
कातीय शुल्बसूत्र* पर अपनी सरल-सुबोध व्याख्या का निर्माण कर इन ग्रन्थों के विषय 
को साधारण जन के लिए भी बोधगम्य बनाया। विद्याधर जी का जन्म १९४३ विक्रमी 
संवत्‌ (१८८६ ई.) में हुआ। इनके पूज्य पिता महामहोपाध्याय पण्डित प्रभुदत्त गौडजी 
वेद तथा कर्मकाण्ड के अद्वितीय विद्वान थे। उत्तर भारत में सम्पन्न शायद ही कोई यंज्ञ- 
भाग होगा जिसे प्रभुदत्त जी के आचार्यत्व का पूरा सहयोग प्राप्त नहीं था। पिता-पुत्र दोनों 
ही महामहोपाध्याय थे और काशी हिन्दू विश्वविद्यालय में वेद-विभाग के अध्यक्ष थे। 
विद्याधर गौड़ रचित कात्यायन श्रौतसूत्रों की “सरला” नाम्नी व्याख्या कर्काचार्य के भाष्य 
का बहुश: अनुगमन करती हैं, परन्तु भाष्य के काठिन्य के स्थान पर यहाँ सारल्य की 
धारा प्रवाहित होती है। सरला वृत्ति के उपोद्घात में श्रौतयागविषयक समस्त प्रमेयों का 
बड़ी ही सरल शैली में विस्तार से प्रतिपादन हैं। जिसमें ग्रंथकार का वैदिक शाख्रों का 
आलोड़न एवं मीमांसा शास्त्र का गम्भीर अध्ययन स्पष्टतः परिस्फुरित होता है। कातीय 
शुल्बसूत्र की टीका की भी ऐसी ही विशिष्टता है। विषय का प्रतिपादन सुबोध रीति से 
उदाहरणों के सहारे किया गया है। कल्पसूत्र के दोनों प्रकारों पर निर्मित व्याख्या सर्वथा 
अभिवन्दनीय है।' इनका निधन काशी में ही वि. सं. १९९८ (=१९४१ ई.) में ५५ 
वर्ष की आयु में हुआ। 

शुल्बसूत्रं में प्राचीन तथा महत्वपूर्ण ये ही तीनों ग्रन्थ हैं- बौधायन, आपस्तम्ब 
तथा कात्यायन के शुल्बसूत्र, जिनके अनुशीलन से जैनधर्म के उदय से पूर्व, भारतीय 
रेखागणित का विशिष्ट रूप आलोचकों के सामने प्रस्तुत हो जाता है। इन तीनों में अनेक 
नवीन तथ्यों का संकलन है, जो एक दूसरे के परिपूरक हैं। इनके अतिरिक्त शुल्बसूत्र 
उतने महत्वपूर्ण नहीं हैं। तथा महत्व की दृष्टि से सामान्य ग्रन्थमात्र हैं। इन ग्रंथों का 
परिचय इस प्रकार है- ` 
(क) मानव-शुल्बसून्र-गद्य तथा पद्य से मिश्रित यह छोटा ग्रंथ है। इसमें अनेक 
नवीन वेदियों का वर्णन मिलता है जो पूर्वोक्त ग्रंथ में नहीं मिलता। यहाँ “सुपर्ण-चिति' 
र नाम से उस प्रसिद्ध वेदि का वर्णन है जो 'श्येन-चिति” के नाम से अन्यत्र प्रसिद्ध 
। 
१. रसवेदाङ्गभूवषे भाष्यंते धवले दले 
त्रयोदश्यां रवेवरि वाराणस्यां महीधरः॥ 
श्री रत्नेश्वरमिश्रस्य गुरोः केशवजन्मनः। 
आज्ञया विवृतिं शौल्बी भाष्यवृत्त्यनुसारिणीम्‌: 
विदुषां सुखबोधाय व्यधात्‌ बुद्ध्यनुसारत: 
भाष्यं रामकृतां वृत्ति सूत्राण्यालोच्य तत्त्वत:॥ 
द्रष्टव्य डा. गाडे; स्टडीज इन इंडियन लिटररी हिस्ट्री भाग २, पृष्ठ १०७-१२१। 
२. दोनों का सं. अच्युत ग्रन्थमाला, काशीं 
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(ख) मैत्रायणीय शुल्ब-सूत्र- मानव शुल्ब का यह एक दूसरा संस्करण है। 
दोनों का विषय ही एक समान नहीं हैं, बल्कि दोनों में एक समान श्लोक भी मिलते 
हैं, परन्तु दोनों में कतिपय अन्तर भी हैं, विशेषत: क्रम-व्यवस्था में। 

(ग) वाराह-शुल्बसूत्र- यह मानव तथा मैत्रायणीय शुल्ब के समान ही हैं। 
कृष्णयजु: से सम्बद्ध होने के कारण इन तीनों में समानता होना कोई आश्चर्य की घटना 
नहीं है। 

टीकाकार- काशी के निवासी तथा नारद के पुत्र शिवदास ने मानव-शुल्बों पर 
पर टीका लिखी है। शिवदास के अनुज शंकरभदूट ने मैत्रायणीय शुल्ब पर टीका रची 
हैं। दोनों भाइयों ने अपनी टीकाओं में रामवाजपेयी के मत का उल्लेख किया है जो 
निश्चिय ही कात्यायन शुल्ब के टीकाकार राम ही हैं। शिवदास ने वेदभाष्यकार सायण 
के मत का उल्लेख किया है जिससे इनका समय १४वीं शदी से पूर्ववर्ती नहीं हो 
सकता। शुल्बसूत्रों से सम्बद्ध प्राचीन साहित्य की यह रूपरेखा है। 

७ 


) 


(३) व्याकरण 


व्याकरण भी प्रकृति और प्रत्यय का उपदेश देखकर पद के स्वरूप, तथा उसके 
अर्थ के निर्णय के लिए प्रयुक्त होता है। व्याकरण का व्युत्पत्तिलभ्य अर्थ है पदों की 
मीमांसा करने वाला शा्र- व्याक्रियन्ते शब्दा अनेनेति व्याकरणम्‌ | व्याकरण वेद- 
पुरुष का मुख माना जाता है- मुखं व्याकरणं स्मृतम्‌ । मुख होने से ही वेदांगों में 
व्याकरण की मुख्यता है। जिस प्रकार मुख के बिना भोजनादि के न करने से शरीर की 
पुष्टि असम्भव है, उसी प्रकार व्याकरण के बिना वेदरूपी पुरुष के शरीर की रक्षा तथा 
स्थिति असम्भाव्य है। इसीलिये हमारे प्राचीन ऋषियों ने व्याकरण की महत्ता का 
प्रतिपादन बड़े ही गम्भीर शब्दों में किया है। 

स्वयं ऋक्‌ संहिता में इस व्याकरण-शास्न की प्रशंसा में अनेक मन्त्र भिन्न स्थानों 
में उपलब्ध होते हैं। ऋग्वेद के एक सुप्रसिद्ध मन्त्र में शब्द-शास्त्र (व्याकरण) का वृषभ 
से रूपक बाँधा गया है, जिसमें व्याकरण ही कामों (इच्छाओं) की पूर्ति (वर्णन) करने 
के कारण वृषभ नाम से उल्लिखित किया गया है। इनके चार सींग हैं- (१) नाम 
(२) आख्यात (क्रिया) (३) उपसर्ग और (४) निपात। वर्तमान, भूत और भविष्य- ये 
तीन काल इसके तीन पाद हैं। इसके दो सिर हैं- सुप्‌ और तिङ्‌ । इसके सात हाथ सात 
विभक्ति- प्रथमा, द्वितीया आदि के रूप में है। यह उर, कण्ठ और सिर इन तीनों स्थानों 
में बाँधा गया है। यह महान्‌ देव हैं जो मनुष्यों में प्रवेश किये हुए है (ऋ.वे. ४।५८।६)- 

चत्वारि शृङ्गा त्रयो अस्य पादा द्वे शीर्षे सप्त हस्तासो अस्य । 
त्रिदा बद्धो वृषभो रोरवीति महो देवो मर्त्यां आविवेश ।। 

ऋग्वेद के एक दूसरे मन्त्र में व्याकरण-शास्र के विशेषज्ञ तथा अनभिज्ञ व्यक्तियों 
की तुलना बड़ी ही मार्मिक रीति से की गई हैं। व्याकरण से अनभिज्ञ व्यक्ति एक ऐसा 
जीव है जो वाणी को देखता हुआ भी नहीं देखता और सुनता हुआ भी नहीं सुनता, 
परन्तु व्याकरण के विद्वान्‌ के लिए वाणी अपने रूप को उसी प्रकार से अभिव्यक्त करती 
है जिस प्रकार शोभन वस्रों से सुसज्जित कामिनी अपने पति के सामने अपने को 
समर्पण करती है (ऋ. १०।७१।१)१ 


१. उत त्वः पश्यन्‌ न ददर्श वाचम्‌ उत त्वः शृण्वन्‌ न शृणोत्येनाम्‌ । 
उतो त्वस्मै तन्वं विसरे जायेव पत्ये उशती सुवासाः ॥ 
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इसी प्रकार आचार्य वररुचि ने व्याकरण-शाख् के महत्त्व को बतलाते हुए इसके 
अध्ययन के पांच प्रधान प्रयोजन बतलाये हैं। महर्षि पतञ्जलि ने इसके अतिरिक्त 
व्याकरण के तेरह प्रयोजनों का वर्णन महाभाष्य के आरम्भ (पस्‌पशाहिक) में बड़ी ही 
सुन्दर भाषा में किया है। यहाँ हम कतिपय प्रयोजनों का ही उल्लेख करेंगे। वररुचि के 
अनुसार व्याकरण के मुख्य पाँच प्रयोजन निम्नलिखित हैं- (१) रक्षा (२) ऊह (३) 
आगम (४) लघु तथा (५) असन्देह (रक्षोहागम-लध्वसन्देहाः प्रयोजनम्‌-महाभाष्य)। 

(१) रक्षा- व्याकरण के अध्ययन का प्रधान लक्ष्य वेद की रक्षा है। वेद का 
उपयोग यज्ञ-याग के विधान में है। इन्हीं प्रयोगों में उपयुक्त होने वाले मन्त्रों का समुच्चय 
वेद की संहिताओं में किया गया है। किस मन्त्र का उपयोग किस यज्ञ में किया जाय? 
किस मन्त्र का विनियोग कहाँ सम्पन्न हो? इन प्रश्नों का उत्तर वही विद्वान्‌ दे सकता 
हैं जो इन मन्त्रों में आये हुए पदों के स्वरूप को पहचानता है तथा उनके अर्थ से परिचय 
रखता है। इसीलिए वेद की रक्षा का प्रधान भार वैयाकरण के ऊपर है। 

(२) ऊह-ऊह का अर्थ नये पदों की कल्पना से है। वेद में मन्त्र तो सब लिंगों 
में दिये गये हैं और न सब विभक्तियों में; यज्ञ की आवश्यकता के अनुसार इन मन्त्रों 
के शब्दों का भिन्न-भिन्न विभक्तियो तथा भिन्न लिङ्गो में परिणाम अनिवार्य होता है। 
इस विपरिणाम का सम्पादन वहीं पुरुष कर सकता है जो व्याकरण सम्मत शब्द के रूप 
से परिचित हो। 

(३) आगम-स्वयं श्रुति ही व्याकरण के अध्ययन के लिए प्रमाणभूत है। वह 
कहती है कि ब्राह्मण का यह कर्तव्य है कि वह निष्कारण धर्म तथा अङ्ग सहित वेद का 
अध्ययन एवं ज्ञान प्राप्त करे। ऊपर अभी प्रतिपादित किया गया है कि षडङ्ग में 
व्याकरण ही मुख्य है। मुख्य विषय में किया गया यत्न विशेष फलवान्‌ होता है। इसलिए 
श्रुति के प्रमाण्य को स्वीकार कर व्याकरण का अध्ययन करना प्रत्येक द्विज का कर्तव्य 
है। 

(४) लघु - लघुता के लिये भी व्याकरण का पठन-पाठन आवश्यक है। संस्कृत 
भाषा के प्रत्येक शुद्ध शब्द का यदि हम अध्ययन करना चाहें तो इस लघु जीवन की 
तो बात ही क्या, अनेक जीवन व्यतीत हो जाय, परन्तु इस शब्द-वारिधि के अन्त तक 
हम नहीं पहुंच सकते। व्याकरण हीं वह लघु उपाय है जिसका आश्रय लेकर हम अपने 
मनोरथ को पूरा कर सकते हैं। व्याकरण का अध्ययन सकल शास्त्रों की वह कुझी है 
जिससे सरलता से उनके रहस्य का उद्धाटन हो सकता हैं। 

(५) असन्देह- वैदिक शब्दों के विषय में उत्पन्न सन्देह का निराकरण व्याकरण 
ही कर सकता है। ऐसे अनेक समासयुक्त पदों का प्रयोग मिलता है जिनमें अनेक प्रकार 
के समासों की सम्भावना बनी रहती है। वह बहुब्रीहि भी हो सकता है और तत्पुरुष भी। 
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अब इस सन्देह का निराकरण करे तो कौन करे? स्वर की सहायता से ही इसका निर्णय 
किया जा सकता है। यदि यह पद अन्तोदात्त हो तो कर्मधारय होगा और यदि वह पूर्वपद 
प्रकृति-स्वर हो तो बहुब्रीहि होगा। स्वर की इन सूक्ष्म बातों का पता वैयाकरण को ही 
रहता है। इसलिए वैदिक अध्ययन के निमित्त व्याकरण-शाख की भूयसी प्रतियोगिता 
है। 

इन उपर्युक्त पाँच प्रयोजनों के अतिरिक्त पतञ्जलि ने अन्य १३ प्रयोजनों का भी 
उल्लेख बड़े विस्तार के साथ किया है; जिनमें कतिपय नीचे दिये जाते हैं:- 

(१) अपभाषण- शब्दों के अशुद्ध उच्चारण के दूर हटाने का मार्ग व्याकरण 
ही हमें बतलाता है। सुना जाता है कि असुर लोग हेलयः, हेलयः” ऐसा उच्चारण करते 
हुए पराजय को प्राप्त हुए। वर्णो तथा शब्दों का अशुद्ध उच्चारण करना ही म्लेच्छ और 
शुद्ध उच्चारण करना आर्य है। अत: हम म्लेच्छ न हो जायँ, इसलिए व्याकरण का 
अध्ययन अत्यन्त आवश्यक है। 

(२) दुष्ट शब्द- शब्दों की शुद्धि तथा अशुद्धि का ज्ञान व्याकरण के अधीन है। 
अशुद्ध शब्दों के प्रयोग से उत्पन्न होने वाले अनथाँ से हम भली-भाँति परिचित हैं। 
अतः दुष्ट शब्दों के प्रयोग से अपने को बचाने के लिये व्याकरण का अध्ययन 
आवश्यक ही! 

(३) अर्थज्ञान-वेद्‌ के अर्थ को जानने के लिए व्याकरण का जानना आवश्यक 
है। बिना अर्थ को जाने हुए शास्र का अध्ययन उसी प्रकार फल नहीं देता जिस प्रकार 
आग में न रखी गई सूखी लकड़ी। सूखी लकड़ी में जलने की योग्यता अवश्य है, पर 
उसका आग के साथ संयोग होना भी आवश्यक है। इसी प्रकार अर्थ-ज्ञान के सम्पन्न 
होने पर ही शब्द-ज्ञान सफलता प्राप्त करता है। 

(४) धर्म-लाभ- जो कुशल व्यक्ति व्यवहार के समय शुद्ध शब्दों का प्रयोग 
करता है, वह स्वर्ग लोग में अनन्त फल प्राप्त करता है, परन्तु जो केवल अपशब्दों 
का ही प्रयोग करता है, वह अनेक पाप का भाजन बनता है। शुद्ध शब्द एक ही होता 
है; पर उसी के अनेक अपभ्रंश उपलब्ध होते हैं। “गौ' शब्द व्याकरण से शुद्ध है, पर 
उसी के स्थान पर गावी; गोणी, गोता, गोपीतलिका आदि अनेक अपभ्रंश मिलते हैं। 
धर्म-लाभ के लिए शुद्ध पदों का प्रयोग न्याय्य हैं, अपभ्रंश का नहीं। 

(५) नामकरण- गृह्यकारों का कहना है कि उत्पन्न हुए जातक का नामकरण 
दशम दिन में करना चाहिए। इस नामकरण के विशिष्ट नियम हैं, जिनमें एक यह है 
कि वह कृदन्त होना चाहिए, तद्रितान्त नहीं इन सूक्ष्म बातों का परिचय वही पा सकता 
है जिसने व्याकरण का अनुशीलन किया हो। 


३५० वैदिक साहित्य 

इन कतिपय सिद्धान्तों से ही व्याकरण की महती आवश्यकता का पर्याप्त परिचय 
हमें प्राप्त हो सकता हे। प्राचीन व्याकरण के विषय का निर्देश 'गोपथ-ब्राह्मण' (१।२४) 
में स्पष्टतया किया गया है। धातु, प्रातिपदिक, नाम आख्यात, लिङ्ग, वचन, विभक्ति, 
प्रत्यय, स्वर, उपसर्ग, निपात, मात्र, वर्ण, अक्षर, पद-संयोग, स्थानानुप्रदान-आदि 
पारिभाषिक शब्द उस समय के व्याकरणशास्त्र के मान्य शब्द थे। इस उद्धरण का 
'शिक्षिकाः' शब्द भी पारिभाषिक है। इस शब्द का प्रयोग शुद्ध उच्चारण की शिक्षा देने 
वाले व्यक्ति के लिए किया गया है। “व्याकरण” शब्द का प्रयोग भी इस बात का स्पष्ट 
प्रतिपादक है कि गोपथ-ब्राह्मण की रचना से बहुत पूर्वकाल में ही इस शास्र की उत्पत्ति 
हो चुकी थी। 


अब्र विचारणीय प्रश्न यह है कि वेद के इस अङ्ग का प्रतिनिधि ग्रंथ कौन-सा 
हें? आजकल प्रचलित व्याकरणों में पाणिनीय व्याकरण ही प्राचीनतम है, यह 
निःसन्देह बात है और प्राचीनतम होने की दृष्टि से यही व्याकरणनामक वेदाङ्ग का 
प्रतिनिधि माना जाता है, परन्तु पाणिनि से भी पूर्वकाल में 'ऐन्द्र व्याकरण” की सत्ता 
थी जिसके प्रबल तथा पुष्ट प्रमाण उपलब्ध हुए हैं। बहुत पहले से ही यह व्याकरण 
कालकवलित हो गया है, परन्तु उपलब्ध प्रमाणों के आधार पर यह कथन अनुचित न 
होगा कि वैदिक काल में इन्द्र के प्रथम वैयाकरण होने की घटना का स्पष्ट निर्देश है। 
पिछले वैयाकरणों ने भी इसकी आवृत्ति की है। अतः इसकी सत्ता में सन्देह करने का 
कोई स्थान नहीं है। 


महर्षि शाकटायन ने ऋक्‌-तन्त्र (पृ. ३) में लिखा है कि व्याकरण का कथन ब्रह्म 
ने बृहस्पति से किया, वृहस्पति ने इन्द्र से, इन्द्र ने भरद्वाज से, भरद्वाज ने ऋषियों से 
और ऋषियों ने ब्राह्मणों से। इस शास्त्र को 'अक्षर-समाम्नाय' कहते हैं। तैत्तिरीय संहिता 
में इस विषय का सर्वप्रथम तथा प्राचीनतम उल्लेख मिलता है^। पूर्वकाल में वाक 
अव्याकृत’ थी- इसमें पद प्रकृति की कथमपि व्याख्या न थी- उसका व्याकरण नहीं 
था और इस व्याकरण का नियमन भगवान्‌ इन्द्र ने ही किया। इसी निर्देश को स्पष्ट कर 
पतञ्जलि ने महाभाष्य में लिखा हैं? कि वृहस्पति ने इन्द्र को प्रत्येक पद का उल्लेख कर 
दिव्य सहस्र वर्षों तक शब्द-परायण किया, परन्तु अन्त को न ग्राप्त हो सके- इतना 
अगाध तथा अनन्त है यह शब्दरूपी महार्णवा इसीलिए पण्डित समाज में एक प्राचीन 


१. वाग्‌ वै. पराच्यव्याकृताऽवदत्‌ । ते देवा इन्द्रमबुवन्‌ - इमा नो वाचं व्याकुर्विति। सोऽत्रवीत-बर वृणे, 
मह्यं चैवैष वायवे च सह गृह्याता इति। त ऐन्द्रवायवः सह गृह्यते। तामिन्द्रो मव्यतोः वक्रम्य 
व्याकरोत्‌ । तस्मादियं व्याक्कृता वागुद्युते। (तै. सं. ६।४।७।३) 

२. बृहस्पत्तिश्न वक्ता। इन्द्रश्च अध्येता। दिर्व्य वर्यसहस्रमध्ययनकालः। अन्तं च न जगाम (महाभाष्य- 
पस्पशाहिक)। 
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गाथा प्रख्यात है- 


समुद्रवद्‌ व्याकरणं महेश्वरे तदर्थकुम्भोदधरणं वृहस्पतौ। 
तदभागभागाच्च शतं पुरन्दरे कुलाग्रबिन्दूत्पतित हि पाणिनौ।। 
माहेश्वर व्याकरण समुद्र के समान विस्तृत था, बृहस्पति का व्याकरण आधे घड़े 
में जल रखने के समान था। इसके टुकड़े का भी शतांश इन्द्र व्याकरण में विद्यमान था 
और पणिनि में तो कुश के अग्रभाग से गिरने वाले जल का बिन्दु ही वर्तमान है। इन 
चारों व्याकरणों के परस्पर परिणाम का यह सापेक्षिक वर्णन ध्यान देने योग्य है। 
ऐन्द्र व्याकरण 
इन निदेशशों से इन्द्र के द्वारा व्याकरण की रचना किये जाने का वर्णन स्फुट प्रतीत 
होता है। यह व्याकरण ग्रन्थरूप में था, इसका भी परिचय हमें इन प्रमाणों से चलता 


हैं- 

(१) नन्दकेश्वर स्मृत 'काशिका' वृत्ति की तत्वविमर्शिनी व्याख्या में उपमन्यु ने 
स्पष्ट लिखा है- तथा चोक्तम्‌ इन्द्रेण 'अन्तर्वर्णसमुद्भुता धावतः परिकीर्तिताः 
इति।' 

(२) वररुचि ने 'ऐन्द्र निघण्टु’ के आरम्भ में ही इसका निर्देश किया है 

पूर्व पद्मभुवा प्रोक्तं सुत्वेन्द्रेण प्रकाशिनम्‌ । 
तदू बुधेभ्यो वररुचिः कृतवानिन्द्रनामकम्‌ ।। 

४ ३) बोपदेव ने संस्कृत के मान्य व्याकरण-सम्प्रदायो में प्रथम स्थान इन्द्र को 

दिया हे- 
इन्द्रश्चन्द्रः काशकृत्स्नापिशली शाकटायनः। 
पाणिन्यमरजैनेन्द्रा जयन्त्यष्टादिशाब्दिकाः।। 

(४) सारस्वत-प्रक्रिया के कर्ता अनुभूति-स्वरूपाचार्य ने भी इन्द्र को ही 

शब्दसागर के पार करने वाले उद्योगी पुरुषों में प्रथम बतलाया है- 
इन्द्रोदयोऽपि यस्यान्तं न ययुः शब्दवारिधेः । 
प्रक्रियां तस्य कृत्स्नस्य क्षमो वक्तुं नरः कथम्‌ ।। 

डाक्टर बर्नल का कथन है कि तमिल भाषा के आद्य व्याकरण “तोलकप्मियं' में 
ऐन्द्र व्याकरण से विशेष सहायता ली गई है। हरप्रसाद शास्त्री का कहना है कि कातन्त्र 
या कलाप व्याकरण निर्माण इसी सम्प्रदाय के अनुसार किया गया है। वररुचि ने 
“भवन्ती, अद्यतनी, ह्यस्तनी” आदि जिन पारिभाषिक शब्दों का उल्लेख किया है वे 
पाणिनि के “लट्‌, लङ्‌, लिट्‌,” आदि शब्दों से प्राचीन हैं और इनका प्रयोग एन्द्र 
व्याकरण में किया गया था, ऐसा पण्डितों का अनुमान है!। 


१. वर्तमाने लट्‌ (३।२।१२३)। वार्तिक-परवत्तस्य विरामे शिष्या भवन्त्यावर्तमानत्वात्‌ । “भवन्तीति लटः 
पूर्वाचार्य-संज्ञा' - कैयट 


३५२ वैदिक साहित्य 
पाणिनि व्याकरण 


आजकल व्याकरणरूपी वेदाङ्ग का प्रतिनिधित्व करनेवाला एक ही व्याकरण है, 
और वह हैं "पाणिनीय व्याकरण'। महर्षि पाणिनि ने लगभग ४००० अल्पाक्षर-सूत्रों 
के द्वारा संस्कृत भाषा का नितान्त वैज्ञानिक व्याकरण प्रस्तुत कर विद्वानों को आश्चर्य 
में डाल दिया है। वैज्ञानिक दृष्टि से देवभाषा का जितना सुन्दर शास्त्रीय विवेचन पाणिनि 
ने किया है वैसा विवेचन अन्यत्र उपलब्ध नहीं होता। हम डंके की चोट कह सकते हैं 
कि पाणिनि जैसा भाषा-मर्मज्ञ वैयाकरण संसार में अन्यत्र कहीं नहीं हुआ। पाणिनि का 
अंथ आठ अध्यायों में विभक्त है, इसीलिए इसे 'अष्टाध्यायी' कहते हैं। इसका समय 
ईसा-पूर्व षष्ठ शतक है। पाणिनि के द्वारा अव्याख्यात संस्कृत में प्रयुक्त होनेवाले शब्दों 
को व्याख्या करने के उद्देश्य से कात्यायन ने ई. पूर्व चतुर्थ शतक में वार्तिकों की रचना 
की। तदन्तर ई. पूर्व द्वितीय शतक में पतञ्जलि ने महाभाष्य का निर्माण किया। सूत्रों पर 
भाष्य अनेक हैं परन्तु विषय का व्यापकता, विचार की गम्भीरता के कारण यही भाष्य 
“महाभाष्य' के गौरवपूर्ण अभिधान को प्राप्त कर सका है। इसे व्याकरण का ही ग्रन्थ 
मानना अनुचित होगा; व्याकरण के दार्शनिक सिद्धान्तों की मीमांसा सर्व-प्रथम हमें यहीं 
उपलब्ध होती है। इसका गद्य नितान्त प्राज्लल तथा साहित्यिक है। ग्रन्थकार ने 
कथनोपकथन की शैली में समग्र ग्रंथ की रचना नितान्त मनोरञ्जक रूप में की है। 
व्याकरण के ये ही मुनित्रय है- पाणिनि, कात्यायन और पतञ्जलि। 


विक्रम-सम्वत्‌ के आरम्भ से ही इन ग्रन्थों का विशेष मनन तथा समीक्षण पण्डित 
समाज में होने लगा। व्याकरण का साहित्य विशाल तथा प्रतिभा सम्पन्न है। इसके कुछ 
अंथ तो सदा के लिए लुप्त हो गये हैं। ऐसे ग्रन्थों में व्याडि महर्षि रचित “संग्रह' का 
नाम बड़े आदर से लिया जाता है। इसका ग्रंथ-परिमाण एक लाख श्लोक बतलाया 
जाता है। वामन तथा जयादित्य ने अष्टाध्यायी के ऊपर सम्मिलित रूप से एक बड़ी 
सुन्दर व्याख्या लिखी। इसका नाम है- काशिका वृत्ति। ये दोनों ग्रन्थकार कश्मीर के 
रहने वाले थे और षष्ठ शतक के आरम्भ में विद्यमान थे। इस काशिका-वृत्ति के ऊपर 
पिछली शताब्दी में व्याख्यानों की परम्परा निबद्ध की गई। एक प्रकार की व्याख्या को 
वास कहते हैं। न्यास अनेक थे, परन्तु वे धीरे-धीरे लुप्त हो गर आजकल जिनेन्द्र- 
बुद्धि (७०० ई.) का न्यास ही न्यास-ग्रन्यों का एकमात्र निदर्शन है। हरदत्त की 
पदमञ्जरी भी काशिका-वृत्ति की एक सर्वमान्य टीका हैं। ये हरदत्त दक्षिण भारत के 
निवासी थे और १२वीं शताब्दी में विद्यमान थे। 

महाभाष्य के अनन्तर व्याकरण-दर्शन का सबसे प्रधान ग्रन्थ “वाक्यपदीय ह! 
इसके रचयिता आचार्य भर्तृहरि थे (षष्ठ शतक) वाक्यपदीय में व्याकरणशासत्र का 
दार्शनिक रूप स्फुट रूप से अभिव्यक्त होता है। व्याकरण शैवागम के अन्तर्गत हैं और 
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उसकी अपनी विशिष्ट साधन-प्रक्रिया है। इसका पूर्ण परिचय विद्वानों को वाक्य पदीय 
के अनुशीलन से होता है। भर्तृहरि शब्दाद्वैत के संस्थापक थे। उनकी दृष्टि में स्फोट ही 
एकमात्र परम तत्त्व है और यह जगत्‌ उसीका विवर्त-रूप है। उन्होंने महाभाष्य के ऊपर 
भाष्यदीपिका नामक टीका लिखी थी, परन्तु आजकल 'त्रिपादी' ही उपलब्ध है। कश्मीर 
के निवासी कैयट द्वारा विरचित भाष्य-प्रदीप ही महाभाष्य के सिद्धान्तो को प्रदीप के 
समान प्रकाशित करने वाला एकमात्र ग्रन्थरत्न है। प्रदीप के ऊपर नागेश भट्ट ने उद्योत 
की रचना कर प्रदीप के सिद्धान्तो का नितान्त स्पष्ट बनाने का श्लाघनीय उद्योग किया। 


अब तक जो टीकायें लिखी गई हैं ये अष्टाध्यायी के क्रम को मान कर प्रवृत्त हुई, 
परन्तु रामचन्द्राचार्य ने पञ्चदश शतक में अष्टाध्यायी के सूत्रों को प्रक्रिया के अनुसार 
एक नये क्रम से निबद्ध किया। इस क्रम में पदों की ही सिद्धि प्रधान लक्ष्य रक्खी गई 
हैं। इसी क्रम को अग्रसर करने वाले विख्यात वैयाकरण हुए भट्टोजिदीक्षित। ये काशी 
के ही रहने वाले थे। उनके गुरु थे ‘आचार्य शेष श्रीकृष्ण शेष जी अपने समय के बड़े 
ही मर्मज्ञ वैयाकरण थे। भट्टोजिदीक्षित ने उन्हीं से शिक्षा ग्रहण कर व्याकरण के इतिहास 
में एक नवीन युग उपस्थित कर दिया इनके तीन ग्रन्थ सुप्रसिद्ध हैं 
(१) सिद्दान्तकौमुदी, (२) शब्दकौस्तुभ तथा (३) मनोरमा। नव्य व्याकरण इन्हीं ग्रन्थों 
के अध्ययन-अध्यापन, मीमांसा तथा समीक्षा में व्यस्त रहा है। दीक्षित की ही परम्परा 
में नागेश भट्ट उद्‌भट्ट वैयाकरण हुए। इनकी प्रतिभा बहुमुखी «है। इनका 
“परिभाषेन्दुशेखर' पाणिनि-व्याकरण की उपयोगी परिभाषाओं का निदर्शन करने वाला 
सर्वमान्य ग्रन्थ है। इनका “शब्देन्दुशेखर' मनोरमा की विस्तृत व्याख्या है। 


इनकी 'लघुमंजूषा' शब्द और अर्थ के सिद्धान्तों की विस्तृत मीमांसा करने वाला 
सर्वश्रेष्ठ अन्थ है। नागेश काशी के ही निवासी थे और अष्टदश शतक के पूर्वार्ध में 
विद्यमान थे। आज भी काशी पाणिनि-व्याकरण का महान्‌ दुर्ग है। काशी के वैयाकरणों 
ने पाणिनि के सूत्रों, तथ्यों तथा सिंद्धान्तों के उन्मीलन करने का जितना श्लाघनीय 
प्रयत्न किया है उतना किसी अन्य प्रान्त के वैयाकरणों ने नहीं।' 


संस्कृत भाषा 


पाणिनि के समय में संस्कृत बोल-चाल की भाषा थी, जिसमें शिष्ट लोग अपने 
मनोभावों का प्रकटीकरण अनायास बिना किसी प्रकार की शिक्षा-दीक्षा के किया करते 


१. व्याकरण के इतिहास के लिए द्रष्टव्य बलदेव उपाध्याय संस्कृत शाख्ों का इतिहास पृछ ३८०-६२६ 
(काशी १९६९) 
२३ वै.सा. 
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थे। इस विषय की पुष्टि में अनेक प्रमाण अन्यत्र दिये गये हैँ'। पाणिनि ने उस युग की 
संस्कृत को 'भाषा' शब्द के द्वारा व्यवहत किया है। उसके विरोध में प्राचीन वैदिक भाषा 
के लिए मन्त्र, छन्दसि तथा निगम इन तीन शब्दों का प्रयोग किया हैं, जिनमें मन्त्र से 
तात्पर्य संहिता-विषयक मन्त्र से, तथा छन्दसि का तात्पर्य मन्त्र तथा ब्राह्मण दोनों से 
हैं। 'निगम' का प्रयोग यास्क ने सामान्यत: वेद के लिए किया है और पाणिनि ने भी 
इसी अर्थ में इसे प्रयुक्त किया है (६।३।११३)। पाणिनी वैदिक संस्कृत की विशेषता 
बतलाने वाले सूत्रों के साथ 'छन्दसि' शब्द जोड़ते हैं जो मन्त्र और ब्राह्मण दोनों की 
भाषा की विशिष्टता सामान्यरूपेण सूचित करता है। 'छन्दसि' के द्वारा ब्राह्मण की भाषा 
का एक संकेत देखिये “शीर्ष छन्दसि’ (६।१।१५०) सूत्र में जिसका उदाहरण 'शीर्ष्णा 
हि सोमं क्रीतं हरन्ति' ब्राह्मण का उदाहरण है। छन्दसि” के द्वारा सामान्य संकेत करके 
ही पाणिनि ने वैदिक भाषा के विवेचन को अस्पष्ट नहीं छोड़ा है, अपितु मन्त्रभाग (यथा 
मन्त्रे २।४।८०; ३।२।७१ आदि;) मन्त्रेषु ६।४।१४१; निगमे (६।३।११३; ६।४।९) 
तथा ब्राह्मण भाग (ब्राह्मणे २।३।६०; अमन्त्रे ३।१।३४) की भाषा के वैशिष्ट्य का 
पृथक्‌ उल्लेख भी किया है। इतने से ही पाणिनि को सन्तोष नहीं हुआ, प्रत्युत उन्होंने 
वैदिक वाङ्मय के विभिन्न ग्रन्थों की भाषा की विशिष्टताओं का भी स्पष्ट निर्देश किया 
है। यथा ऋचि (६।१।१३३, ७।४।३९); ऋक्षु (८।३।८), यजुषि (६।१।११७); 
यजुषि काठके (७।४।३८) इतना ही नहीं ६।१।१ १७ (यजुष्युरः) सूत्र का यजुषि पद 
की अनुवृत्ति उसके अनन्तर चार सूत्रों में जाती है जहाँ यजुर्वेद की भाषा विलक्षणता 
का पूरा परिचय दिया गया हैं। ऋग्वेद की भाषा की कतिपय विशिष्टता पर पाणिनि ने 
विशेष ध्यान दिया है। उन्होंने अपने ८।२।१०२ सूत्र में ऋग्वेद १०।१३९।५ में प्रयुक्त 
प्लुति के स्वर के सम्बन्ध में तथा ७।१।४३ सूत्र में ऋ० ८।३।३७ के यजध्वैनम्‌” के 
सम्बन्ध में विचार किया है (यजध्वैनं प्रियमेधाः)। 

पाणिनि के अनन्तर कात्यायन तथा पतञ्जलि का भी इस विषय के संकेत कम 
नहीं है। पाणिनि के द्वारा अव्याख्यात वैदिक तथा लौकिक शब्दों का व्याख्यान 
कात्यायन ने अपने वार्तिकों में किया। पतञ्जलि ने भी अपने महाभाष्य में वैदिक भाषा- 
सम्बन्धी बहुत से सूत्रों और वार्तिकों का व्याख्यान आकर ग्रन्थों के उद्धरण के साथ 
किया है। पतञ्जलि ने भी अपने महाभाष्य में वैदिक भाषा-सम्बन्धी बहुत से सूत्रों और 
वार्तिको का व्याख्यान आकर ग्रन्थो के उद्धरण के साथ किया है। पतञ्जलि का वैदिक 
वाड्मय का ऋ. ८।३।३७ के “यजध्वैनम्‌' के सम्बन्ध में विचार किया है (यजध्वैनं 
प्रियमेधाः)। अध्ययन बड़ा ही गम्भीर था। अतएव उनके द्वारा वैदिक शब्दों की सिद्धि 
का उल्लेख नितान्त प्रामणिक है। काशिका तथा कौमुदी में भी वैदिक शब्दों की व्याख्या 
उल्लेख-योग्य है। इस प्रकार पाणिनीय व्याकरण के सम्प्रदाय में वैदिक शब्दों की 


१. द्रष्टव्य बलदेव उपाध्याय-संस्कृत साहित्य का इतिहास, पृ. १२-१६। 
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साधुता तथा वैदिक स्वर-प्रक्रिया की मीमांसा मार्मिक ढंग से की गई है। एतएव इस 
व्याकरण को 'व्याकरण' वेदाङ्ग का प्रतिनिधि मानना सर्वथा उपयुक्त तथा उचित है। 

पाणिनि के द्वारा व्याकृत भाषा मध्यदेश में प्रयुक्त संस्कृत भाषा थी। उन्होंने 
'प्राचां' तथा 'उदीचा' शब्दों के द्वारा पूरबी भारत तथा उत्तर भारत में होने वाली प्रयोग 
भिन्नता को प्रदर्शित किया है। यता - 'कुषिरजोः प्राचां श्यन्‌ परस्मैपदं च' १।३।९० 
सूत्र के अनुसार कर्मकतरि प्रयोग में 'कुष्यति' बनता है पूरब देश में, अन्यत्र आत्मनेपद 
प्रयुक्त होता है। कहीं 'प्राचां' तथा 'उदीचां” के परस्पर प्रयोग विरोध का प्रदर्शन है 
(मिलाइए ३।४।१८ तथा ३।४।१९)। इस प्रकार पाणिनि के समय में भारत के तीन 
विभिन्न खण्ड प्रतीत होते हैं- पूरबी देश, उत्तर देश तथा मध्य देश। 'प्राचां' तथा 
'उदीचां' की भेदिका नदी, काशिका के अनुसार, शरावती थी,' जो पंजाब की 
“शरदण्डा' नदी प्रतीत होती है। इस प्रकार शरावती भारत को दो भागों में विभक्त करती 
है- पूरबी तथा उत्तरी। अहन्नवं नगरेऽनुदाचाम्‌ (६।२।८९) में ‘अनुदीचाम्‌' के द्वारा 
मध्य देश की ओर संकेत है। पाणिनि स्वयं उदीच्य थे। अतः उत्तर भारत के नगरों, 
रामों, नदियों तथा जातियों से उनका घनिष्ठ परिचय होना स्वाभाविक है। कभी उदीच्य 
देश की भाषा का प्रभुत्व विशेष रूप से था; वहां की ही भाषा नितान्त विशुद्ध मानी 
जाती थी। उस समय के लोग संस्कृत भाषा सीखने के लिए उदीच्य प्रान्त में जाते थे 
और देश में लौटने पर आदर और सत्कार के पात्र माने जाते थे (उदच्च एव यन्ति 
वाचं शिक्षितुम)। यो वै तत आगच्छति तं शुश्रूषन्ते; शांखायन ब्राह्मण ८।६)। मध्य 
देश ही आर्य संस्कृति का निरूपक तथा प्रतिष्ठापक था और इसलिए उस देश की भाषा 
भी कालान्तर में समस्त आर्यावर्त की मान्य भाषा हुई; यही न्याय-संगत स्थिति प्रतीत 
होती है। 

(४) निरुक्त 

“निरुक्त' निघण्टु की टीका है। निघण्टु में वेद के कठिन शब्दों का समुच्य किया 
गया है। 'निघण्दु' की संख्या के विषय में पर्याप्त मतभेद है। आजकल उपलब्ध निघण्टु 
एक ही है और इसी के ऊपर महर्षि यास्क-रचित 'निरुक्त' है। कतिपय विद्वान्‌ यास्क 
को ही निघण्दु' का भी रचयिता मानते हे , परन्तु प्राचीन परम्परा के अनुशीलन से 
यह बात प्रमाणित नहीं होती। निरुक्त के आरम्भ में निघण्टु' को 'समाम्नाय' कहा गया 
है और इस शब्द की जो व्याख्या दुर्गाचार्य ने की है उससे तो इसका प्राचीनत्व ही सिद्ध 
होता हैर। महाभारत (मोक्षधर्म पर्व, अ. ३४२, श्लोक ८६-८७) के अनुसार प्रजापति 


१. प्राङुदञ्ची विभजते हंसः क्षीरोदके यथा। 
विदुषां शब्दसिध्यर्थं सा नः पातु शरावती। (१।१।७५ पर काशिका में उद्धृत) 


२. वैदिक वाङ्मय का इतिहास, भाग१, खण्डर, पृ. १६२। 
३. दुर्गवृत्ति, पृ. ३। 


३५६ वैदिक साहित्य 
कश्यप इस 'निघण्टु' के रचयिता हैं- 

वृषो हि भगवान्‌ धर्मः ख्यातो लोकेषु भारत । 

निघण्टुकपदाख्याने विद्धि मां वृषमुत्तमम्‌ ।। 

कपिर्वराहः श्रेष्ठक्ष धर्मस्च वृष उच्यते । 

तस्माद्‌ वृषाकपिं प्राह कश्यपो मां प्रजापतिः।। 

वर्तमान निघण्टु में 'वृषाकपि' शब्द संगृहीत किया है। अत: पूर्वोक्त ८ के के 

अनुसार यही प्रतीत होता है कि महाभारत-काल में प्रजापति कश्यप इसके निर्माता माने 
जाते थे। निघण्टु में पाँच अध्याय वर्तमान हैं। आदिम तीन अध्यायों को निगम काण्ड! | 
और पञ्चम अध्याय 'दैवत काण्ड' कहलाता है। प्रथम तीन अध्याय में तो पृथ्वी आदिं 
के बोधक अनेक पदों का एकत्र संग्रह है। द्वितीय काण्ड को 'ऐकपदिक' भी कहते हैं। 
'नैगम' का तात्पर्य यह है कि इनके प्रकृति-प्रत्यय का यथार्थ अवगमन नहीं होता- 


'अनवगतसंस्कारांशच निगमान्‌।' दैवत काण्ड में देवताओं के स्वरूप तथा स्थान का 
निर्देश हैं 


निघण्टु के व्याख्याकार 


आजकल निघण्टु की एक ही व्याख्या उपलब्ध होती है और इसके कर्ता का नाम 
है देवराज यज्चा। इनके पितामह का भी नाम था- देवराज यज्चा और पिता का नाम 
था- यज्ञेश्वर। ये रंगेशपुरी के पास ही किसी ग्राम के निवासी थे। नाम से प्रतीत होता 
है कि ये सुदूर दक्षिण के निवासी थे। इनके समय के विषय में दो मत प्रचलित हैं- कुछ 
लोग इन्हे सायण से अर्वाचीन मानते हैं, परन्तु इन्हें सायण से प्राचीन मानना ही 
न्यायसंगत है। आचार्य सायण ने ऋग्वेद (१।६२।३) के भाष्य में निघण्दु-भाष्य के 
वचनों का निर्देश किया है जो देवराज के भाष्य में थोड़े पाठान्तर से उपलब्ध होते हैं। 
सिवाय इस भाष्य के और कोई 'निघण्दु-भाष्य' विद्यमान ही नहीं हैं। देवराज ने अपने 
भाष्य के उपोद्घात में क्षीरस्वामी तथा अनन्ताचार्य की “निषुण्ट-व्याख्याओं' का 
उल्लेख किया है- इदं च...क्षीरस्वामी-अनन्ताचार्यादिकृतां निघण्दुव्याख्यां.... 
निरीक्ष्य क्रियते| अनन्ताचार्य का निर्देश तो यहाँ प्रथम बार ही हमें मिलता है! 
क्षीरस्वामी के मत का निर्देश यहाँ बहुलता से किया गया है क्षीरस्वामी 'अमरकोश' 
के प्रसिद्ध टीकाकार हैं। देवराज के उद्धरण अमरकोष-टीका (अमर कोशोद्धाटन) में 
ज्यों के त्यों उपलब्ध होते हैं। अतः "निषण्टु-व्याख्या' से देवराज का अभिप्राय इसी 
अमरकोश की व्याख्या से प्रतीत होता है। इस भाष्य का नाम है- निघण्टु-निर्वचन। 
अपनी प्रतिज्ञा के अनुसार देवराज ने 'नैघण्टुक' काण्ड का ही निर्वचन अधिक विस्तार 
के साथ किया हैं (विरचयति देवराजो नैवघण्टुक- काण्ड निर्वचनम्‌- श्लोक ६) 


व्याकरण ३५७ 
: अन्य काण्डों की व्याख्या बहुत ही अल्पाकार है। इस भाष्य का उपोद्घात वैदिक 
भाष्यकारों के इतिवृत्त जानने के लिए नितान्त उपयोगी है। व्याख्या बड़ी ही प्रामाणिक 
और उपादेय है। इसमें आचार्य स्कन्दस्वामी के ऋग्भाष्य तथा स्कन्द महेश्वर की 
निरुक्त-भाष्य-टीका से विशेष सहायता ली गई है, प्राचीन प्रमाणों का भी उद्धरण बड़ी 
ही सुन्दर है। सायणपूर्व होने से देवराज की व्याख्या तथा निरुक्ति का विशेष महत्त्व है। 
प्रसिद्ध तान्त्रिक भास्करराय-रचित एक छोटा ग्रंथ उपलब्ध होता है जिससे 
निघण्टु के शब्द अमर की शैली पर श्लोकबद्ध कर दिये गये हैं। इससे इन्हें याद करने 
में बड़ी सुविधा होती है। 


निरुक्त- काल 


निरुक्त-युग- निघण्टु काल के अनन्तर निरुक्तो का समय आरम्भ होता है। 
दुर्गाचार्य के अनुसार निरुक्त संख्या में १४ थे- "निरुक्तं चतुर्दशप्रभेदम्‌' (दुर्गवृत्ति 
१।१३) यास्क के उपलब्ध निरुक्त में बारह निरुक्तकारों के नाम तथा मत निर्दिष्ट किये 
गये हैं। इनके नाम अक्षरक्रम से इस प्रकार हैं- (१) अग्रायण, (२) औपमन्यव, 
(३) औदुम्बरयण, (४) और्णवाभ, (५) कात्थक्य, (६) क्रोष्टुकि, (७) गार्ग्य, 
(८) गालव, (९) तैटीकि (१०) वार्ष्यायणि, (११) शाकपूणि, (१२) स्थौलाष्टीवि; 
तेरहवें निरुक्तकार स्वयं यास्क हैं। इनके अतिक्ति १४ वाँ निरुक्तकार कौन था? इसका 
ठीक-ठीक परिचय नहीं मिलता। ऊपर निर्दिष्ट निरुक्तकारों के विशिष्ट मत की जानकारी 
निरुक्त के अनुशीलन से भली-भाँति लग सकती है! इन ग्रन्थकारों में 'शाकपूणि' का 
मत अधिकता से उद्धृत किया गया है। बृहद्देवता में भी इनका मत निर्दिष्ट किया है। 
वृहद्देवता में तथा पुराणों में शाकपूणि का रथीतर शाकपूणि' नाम से स्मरण है तथा 
यास्क से इन्हें विरुद्ध मत मानने वाला कहा गया है। 


यास्क का निरुक्त 


(निरुक्त' वेद के षङङ्गो में अन्यतम है। आजकल यही यास्करचित निरुक्त इस 
वेदाङ्ग का प्रतिनिधि-ग्नन्थ हैं। निरुक्त में बारह अध्याय हैं, अन्त में दो अध्याय परिशिष्ट 
रूप में दिये गये हैं। इस प्रकार समग्र ग्रन्थ चौदह अध्यायों में विभक्त हैं। परिशिष्ट वाले 
अध्याय भी अर्वाचीन नहीं माने जा सकते, क्योंकि सायण तथा उव्वट इन अध्यायों से 
भली-भाँति परिचय रखते हैं। उव्वट ने यजुर्वेदभाष्य (१८।७७) में निरुक्त १३।१३) 
में उपलब्ध वाक्य को निर्दिष्ट किया हैं। अत: इस अंश का भोजराज से प्राचीन होना 
स्वतः सिद्ध है। 


१. वैदिक वाङ्मय का इतिहास (१।२) पृ. १६६-१८०। 


३५८ वैदिक साहित्य 
निघण्टु तथा निरुक्त का परस्पर सम्बन्ध-बोधक विवरण 
निघण्दु निरुक्त 
१. अध्याय (भूमिका) 
१. नैधण्टुक काण्ड १ अध्याय! २. अध्याय (भूमिका) 
(गौ:- अपारे) २ अध्याय | १३४१ 
३ अध्याय 
२. नैगम काण्ड ४ अध्याय 
(जहा-ऋषीसम्‌) (क) १ खण्ड- ६२ पद ४ अध्याय 
(ख) २ खण्ड- ८४ पद ५ अध्याय 
(ग) ३ खण्ड- ३३ पद ६ अध्याय 
पूर्व षट्क 


३ अध्याय 


३. दैवत काण्ड ५ अध्याय 
(अग्नि-देवपत्नी) 
(क) १ खण्ड-३ पद ७ अध्याय (देवता-विषयक 
विशिष्ट भूमिका के साथ) 
(ख) ३ १ ” ८ ” 
(ग) ३ ३६ / ९ ” 
(घ) ४” ३२ ” १० 
(ङ) ५” ३६ ” ११ 
(च) ६ ” ३१” १२ 
उत्तर षदक 


यास्क की प्राचीनता में किसी प्रकार का सन्देह नहीं होता। ये पाणिनि से भी 
प्राचीन हैं। संस्कृत भाषा का जो विकास इनके निरुक्त में मिलता है वह पाणिनीय 
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१. इस काण्ड में सब मिलाकर १३४१ पद हैं; जिनमें से केवल साड़े तीन सौ पदों की निरुक्ति यास्क ने 
यत्र-तत्र की है। स्कन्दस्वामी ने इनसे भिन्न दो सौ पदों की व्याख्या की है- ऐसा देवराज का कथन हैं, 


पृ. ३। 


व्याकरण ३५९ 

अष्टाध्यायी में व्याख्यात रूप से प्राचीनतर है। महाभारत के शान्तिपर्व में (अ. ३४२) 
यास्क के निरुक्तकार होने का स्पष्ट निर्देश है- 

यास्को मामृषिरव्यग्रो नैकयज्ञेषु गीतवान्‌ । 

शिपिविष्ट इति ह्यस्माद्‌ गुह्णनामधरो ह्यहम्‌ ।।७२।। 

स्तुत्वा मां शिपिविष्टेति यास्क ऋषिरुदारधीः। 

यत्रसादादधो नष्टं निरुक्तमभिजग्मिवान्‌ ।।७३।। 

इस उल्लेख के आधार पर भी हम यास्क को विक्रम से सात-आठ सौ वर्ष पूर्व 
मानने के लिए बाध्य होते हैं। यास्क के इस ग्रन्थ की महत्ता बहुत ही अधिक है। ग्रंथ 
के आरम्भ में यास्क ने निरुक्त के सिद्धान्त का वैज्ञानिक प्रदर्शन किया है। इनके समय 
में वेदार्थ के अनुशीलन के लिए अनेक पक्ष थे, जिनका नाम इस प्रकार दिया गया हैं- 
(१) अधिदैवत, (२) अध्यात्म, (३) आख्यान-समय, (४) एऐतिहासिकाः, 
(५) नैदानाः, (६) नैरुक्ताः, (७) पखिजका:, (८) याज्ञिकाः। इस मत-निर्देश से 
वेदार्थानुशीलन के इतिहास पर विशेष प्रकाश पड़ता है। यास्क का प्रभाव 
अवान्तरकालीन वेदभाष्यकारों पर बहुत ही अधिक पड़ा है। सायण ने इसी पद्धति का 
अनुसरण कर वेदभाष्यों की रचना में कृतकार्यता प्राप्त की। यास्क की प्रक्रिया आधुनिक 
भाषावेत्ताओं को भी प्रधानत: मान्य है। निरुक्त का एकमात्र प्रतिनिधि होने के कारण 
यास्क के ग्रन्थ का महत्व सर्वातिशायी है। 
निरुक्त स्वयं भाष्यरूप हैं, फिर भी वह स्थान-स्थान पर इतना दुरूह है कि विद्वान्‌ 

रीकाकारों को भी उसके अर्थ समझने के लिए माथापच्ची करनी पड़ती है। तिस पर 
उसका पाठ यथार्थ रूप से परम्परया प्राप्त भी नहीं होता। भाषा की दुरुहता के साथ साथ 
उसके साथ भी स्थान-स्थान पर इतने भ्रष्ट हैं कि दुर्ग जैसे विज्ञान्‌ टीकाकार को भी 
कठिनता का अनुभव करना पड़ा है। निरुक्त की व्याख्या करने की ओर विक्रम से बहुत 
पूर्व विद्वानों का ध्यान आकृष्ट हुआ था। इसका पता हमें पतञ्जलि के महाभाष्य से ही 
चलता है। अष्टाध्यायी ४।३।३६ के भाष्य में ये लिखते हैं- ““शब्दग्रन्थेषु चैषा 
प्रभूततरा गतिर्भवति। निरुक्त व्याख्यायते। न कश्चिदाह पाटलिपुत्र व्याख्यायत 
इति।”” परन्तु पतञ्जलि का संकेत किस व्याख्यान की ओर है? इसका पता नहीं 
चलता। 


निरुक्त के टीकाकर 


सबसे विस्तृत तथा सम्पूर्ण टीका जो आजकल निरुक्त के ऊपर उपलब्ध हुई है, 
वह है दुर्गाचार्यवृत्ति, परन्तु यह इस विषय का आदिम ग्रन्थ नहीं है, इतना तो निश्चित 
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ही है। दुर्गवृत्ति में चार स्थलों' पर किसी वार्तिककार के श्लोक उद्धृत प्रसङ्ग से स्पष्ट 
मालूम पड़ता है कि वह वार्तिक इसी निरुक्त पर ही था। निरुक्त स्वयं भाष्यरूप है, 
अतएव उसके ऊपर वार्तिक की रचना अयुक्त नहीं। निरुक्त-वार्तिक की सत्ता एक 
अन्य ग्रन्थ से भी प्रमाणित होती है। मण्डन मिश्र रचित 'स्फोटसिद्ध' नामक ग्रन्थ की 
'गोपालिका टीका' में निरुक्त वार्तिक से छ: श्लोक उद्धृत किये गये हैं ये सब श्लोक 
निरुक्त १।२० के व्याख्यारूप हैं। अत: इन दोनों प्रमाणों को एकत्र करने से हम इसी 
परिणाम पर पहुँचते हैं कि निरुक्त-वार्तिक ग्रन्थ अवश्य था और अत्यन्त प्राचीन भी था, 
परन्तु अभी तक इस ग्रन्थ का पता नहीं चलता। यदि इसका उद्धार हो जाय तो 
वेदार्थानुशीलन के इतिहास ने एक अत्यन्त प्रामाणिक वस्तु प्राप्त हो जाय। बर्बर स्वामी 
की टीका की भी यही दशा है। स्कन्दस्वामी ने इन्हें पूर्व के टीकाकारों में उल्लिखित 
किया है? तथा इन्हें दुर्गाचार्य से भी प्राचीनतर माना जाता है। जब तक इस ग्रन्थ की 
उपलब्धि नहीं होती तब तक हम निश्चित रूप से नहीं कह सकते कि बर्बर स्वामी पूर्व- 
निर्दिष्ट वार्तिकार से भिन्न हैं या अभिन्न? 


(१) दुर्गाचार्य- निरुक्त के प्राचीन उपलब्ध टीकाकार दुर्गाचार्य ही हैं, परन्तु ये 
आद्य टीकाकर नहीं हैं। इन्होंने अपनी वृत्ति में प्राचीन टीकाकारों की व्याख्या की ओर 
अनेक स्थानों पर उल्लेख किया है। वेदों के ये कितने बड़े मर्मज्ञ थे? इसका परिचय 
तो दुर्गवृति के साधारण पाठक को भी लग सकता है। इस वृत्ति में निरुक्त की तथा उसमें 
उल्लिखित मन्त्रं को बड़े विस्तार के साथ व्याख्या प्रस्तुत की गई हैं। निरुक्त का प्रति- 
शब्द उद्धृत किया गया है। इस वृत्ति के आधार पर समग्र निरुक्त का शाब्द्रिक रूप 
खड़ा किया जा सकता है। विद्वत्ता तो इतनी अधिक है, साथ ही साथ इनकी नम्रता भी 
श्लाघनीय हैं। निरुक्त के दुरूह अंशों की व्याख्या करने के अवसर पर इन्होंने स्पष्ट 
शब्दों में स्वीकार किया हैं कि ऐसे कठिन मन्त्रों के व्याख्यान में विद्वान्‌ की भी मति 
रुद्ध हो जाती है। हम तो इसके विषय में इतना ही जानते हैं- 

''इदृशेषु शब्दार्थन्यायसंकटेषु मन्त्रार्थघटनेषु दुरवबोधेषु मतिमतां 

मतयो न प्रतिहन्यन्ते, वयं त्वेतावदत्रावबुध्यामह इति''-७।२१। 
कहीं-कहीं इन्होंने स्वयं नवीन पाठ की योजना की है। इससे स्पष्ट है कि इन्होंने 
निरुक्त के अर्थ में बड़ी छानबीन से काम लिया है। यदि हमें यह वृति आज उपलब्ध 
नहीं होती तो निरुक्त का समझना एक दुरुह ही व्यापार होता, परन्तु दुःख की बात है 
कि दुर्गाचार्य के विषय में हमारा ऐतिहासिक ज्ञान बहुत ही स्वल्प है। ४।१४ निरुक्त 


१. निरुक्त-वृत्ति ११, ६।३१, ८।४१।११।१३। 
२. तस्य पूर्वटीकाकारीर्बबरस्वामिभगवददुर्गप्रभृतिभिविंस्तरेण व्याख्यातस्य । 


व्याकरण ३६१ 
में इन्होंने अपने को कापिष्ठल शाखाध्यायी वसिष्ठगोत्री लिखा है। प्रत्येक अध्याय की 
समाप्ति पर वृत्ति की पुष्पिका इस प्रकार हैं- 


“'इति जम्बूमार्गाश्रमवासिन आचार्यभववद्दुगस्य कृता 
ऋण्वर्थायां निरुक्तवृतौ- अध्यायः समाप्त ।”! 

इससे ज्ञात होता है कि ये जम्बू-मार्ग आश्रम के निवासी थे, परन्तु यह स्थान 
कहाँ है? इसका ठीक-ठीक उत्तर देना आजकल कठिन है। डाक्टर लक्ष्मण स्वरूप इसे 
काश्मीर राज्य का प्रसिद्ध नगर जम्बू मानते हैं, परन्तु भगवद्दत्त जी का यह अनुमान 
है कि ये गुजरात प्रान्त के निवासी थे। उन्होंने मैत्रायणी संहिता से अधिक उद्धरण 
अपनी वृत्ति में दिया है। प्राचीन काल में यह संहिता गुजरात प्रान्त में विशेष रूप से 
प्रसिद्ध थी। इस अनुमान के लिए यही आधार है। 

दुर्गाचार्य का समय-निरुपण अभी यथार्थ रीति से नहीं हुआ है। इस वृत्ति की 
सबसे प्राचीन हस्तलिखित प्रति १४४४ संवत्‌ की है। अत: दुर्गाचार्य को इस समय से 
प्राचीन मानना पड़ेगा। ऋग्वेद के भाष्यकार उद्गीथ दुर्गाचार्य की वृत्ति से परिचित मालूम 
पड़ते हैं। आचार्य उद्गीथ का समय विक्रम की सप्तम शताब्दी है। अत: दुर्गाचार्य का 
सप्तम शताब्दी से अर्वाचीन नहीं माना जा सकता। 

(२) स्कन्द महेश्वर की-निरुक्त के अन्य टीकाकारों में टीका लाहौर से 
प्रकाशित हुई है। यह टीका प्राचीन, और पांडित्यपूर्ण हैं। ये स्कन्द स्वामी वही व्यक्ति 
हैं जिन्होंने ऋग्वेद के ऊपर भाष्य लिखा है। ये गुजरात की प्रख्यात नगरी वलभी के 
रहने वाले थे। इनके पिता का नाम भर्तृश्रुव था। इनका समय सप्तम शतक विक्रमी का 
उत्तरार्ध है। इनका ऋग्वेद का भाष्य प्रामाणिक है तथा अल्पाक्षर होने पर भी सारगर्भिथ 
हँ। ऐसे विशिष्ट विद्वान्‌ के द्वारा विरचित होने से यह निरुक्त टीका भी अपनी विशिष्टता 
रखती है। ठ 

(३) निरुक्त-निचय- इस ग्रन्थ के रचयिता कोई वररुचि हैं। यह निरुक्त की 
साक्षात्‌ व्याख्या नहीं है, अपितु निरुक्त के सिद्धान्तों के प्रतिपादक लगभग एक सौ 
श्लोकों की स्वतन्त्र व्याख्या है। निरुक्त की इन टीकाओं के अनुशीलन करने से हम 
भाषाशास्र-सम्बन्धी अनेक ज्ञातव्य विषयों पर पहुँचते हैं। निरुक्त तथा उसकी वृत्तियों में 
दिये गये संकेतों को ग्रहण कर मध्ययुग के विद्वानों ने वेद के भाष्य निबद्ध करने में 
सफलता प्राप्त की है। मध्यकालीन भाष्यकारो को अपने सिद्धान्तों के निर्माण करने में 
इन्हीं ग्रन्थों से स्फूर्ति तथा प्रेरणा मिली, इस विषय में सन्देह के लिये स्थान नहीं है। 
इन ग्रन्थों का ऐतिहासिक महत्त्व वेद के अर्थानुचिन्तन के विषय में बहुत ही अधिक 
है। सायणाचार्य तो यास्क एवं दुर्गाचार्य के तथा अन्य व्याख्याकारों के विशेष ऋणी हैं; 
इस तथ्य को उन्होंने स्पष्ट स्वीकार किया है। 
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निरुक्त का महत्व 


'निरुक्त' शब्द की व्याख्या सायणाचार्य के अनुसार यह है- ''अर्थाऽवबोधे 
निरपेक्षतया पदजात यत्र तद्‌ निरुक्तम्‌- अर्थात्‌ अर्थ जानकारी के लिये स्वतन्त्र रूप 
से जो पदों का संग्रह है वही निरुक्त कहलाता है। दुर्गाचार्य! का कहना है कि अर्थ का 
परिज्ञान कराने के कारण यह, अंग इतर वेदाङ्गों तथा शात्रों में प्रधान है। अर्थ प्रधान 
होता हैं और शब्द गौण होता हैं। व्याकरण में इस शब्द का ही विचार हैं। कल्प में मन्त्रो 
के विनियोग का चिन्तन होता हैं। जो मन्त्र जिस अर्थ को शब्दत: संस्कार करने में समर्थ 
होता है वहीं उसका प्रयोग किया जाता है। इस प्रकार कल्प भी मन्त्रों के अर्थानुसन्धान 
के ऊपर विनियोग का विधान करता है। अत: निरुक्त कल्प से भी अधिक महत्त्व का 
है। सारांश यह है कि शब्द का लक्षण तो व्याकरण के अनुसार किया जाता है, परन्तु 
शब्द और अर्थ के निर्वचन का ज्ञान निरुक्त के द्वारा ही जाना जा सकता है। इस प्रकार 
निरुक्त वेद के अर्थ को जानने के लिए नितान्त आवश्यक है। यह व्याकरण-शासत्र का 
पूरक है। 

निरुक्त में वैदिक शब्दों की निरुक्ति दी गई। “निरुक्त' शब्द का अर्थ है- व्युत्पत्ति 
निरुक्त का यह सर्वमान्य मत है कि प्रत्येक शब्द किसी न किसी धातु के साथ अवश्य 
सम्बन्ध रखता है। इसलिये निरुक्ताकार शब्दों की व्युत्पत्ति दिखलाते हुए धातु के साथ 
विभिन्न प्रत्ययों का निर्देश बतलाते हैं। निरुक्त के अनुसार सब शब्द व्युत्पन्न हैं, अर्थात्‌ 
किसी न किसी धातु से बने हुए हैं (धातुज)। वैयाकरण शाकटायन का भी यही मत 
था। इसका उल्लेख यास्क तथा पतञ्जलि ने अपने ग्रन्थों में किया है। शब्दों की व्युत्पत्ति 
अनेक प्रकार से की गई हैं। दूहिता' शब्द की व्युत्पत्ति के विषय में यास्क लिखते हैं 
कि वह पिता से दूर रक्खे जाने पर ही उसका हित करती है (दूरे हिता) अथवा वह 
पिता से सदा द्रव्य को दुहा करती है अथवा वह स्वयं गाय दुहती हैं। 


निरुक्त जिस आधार पर प्रवृत्त होता है-अर्थात्‌ प्रत्येक संज्ञा पद धातु से व्युत्पन्न 

हुआ है- वह आधार नितान्त वैज्ञानिक हैं। इसी का आजकल नाम हैं भाषा विज्ञान। 
इसकी उन्नति पाश्चात्य जगत्‌ में १०० वर्ष के भीतर ही हुई है और वह भी संस्कृत. 
के यूरोप में प्रचार होने पर ही। परन्तु आज से ३००० वर्ष पहले वैदिक ऋषियों ने 
इस शास्त्र के सिद्धान्तों का वैज्ञानिक रीति से निरुपण किया था। भाषाशास्त्र के इतिहास 
१. प्रधानं चेदमितरेभ्योऽङ्गेभ्यः सर्वशास्रेभ्य्च अर्थपरिज्ञानाभिनिवेशात्‌। अर्थो हि प्रधान;, तद्गुणः शब्दः, स 

च इतरेषु व्याकरणादिषु चिन्त्यते। यथा शब्द-लक्षण-परिज्ञानं सबं-शास्नेषु व्याकरणात्‌ । एवं 

शब्दार्थनिवंचनपरिज्ञानं निरुक्तात्‌। (दुर्गाचार्य वृत्ति, पृष्ठ) 
२. तत्र नाना आख्यातजानीति शकटायनो निरुक्तसमयश्च। (निरुक्त १।१।२।२) 


नाम च धातु जमाह निरक्ते, व्याकरणे शकटस्थ च तोकम्‌ । (महाभाष्य) 
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में भारतवर्ष ही इसका मूल उद्गम स्थान है; इसमें तनिक भी सन्देह नहीं है। निरुक्त 
के आरम्भ में इस विषय के जिन नियमों का प्रतिपादन उपलब्ध होता है वह विशेष 
महत्व रखता है!। 


निरुक्ति की शैली 


निरुक्त भाषाशास्त्र की दृष्टि से एक अनुपम रत्न है। निरुक्त का मान्य सिद्दान्त है 
कि सब नाम धातु से उत्पन्न होने.वाले हैं। वैयाकरणों में केवल शाकटायन का ही यह 
मत था। (सर्व धातुजमाह निरुक्ते व्याकरणे शकटस्य च तोकम्‌) इस मत की परीक्षा 
गार्ग्य नामक किसी प्राचीन आचार्य ने बड़ी युक्तियों के बल पर की जिनका खण्डन 
यास्क ने प्रबलतर युक्तयों से किया। भाषा का मूल धातु ही होता है; इस तथ्य का 
उद्घाटन यास्क ने आज से तीन हजार वर्ष पहिले किया था। यह तथ्य आधुनिक 
तुलनात्मक भाषाशास्त्र का मेरुदण्ड है। यास्क ने अपने वैज्ञानिक मत को प्रस्थापना के 
लिए अनेक सबल युक्तियाँ दी हैं जिनसे परिचय आवश्यक हैं। 

गार्ग्यं की पहली आपत्ति “वस्तु का क्रियानुसार नाम रखने से अनेक वस्तुओं की 
एक क्रिया होने से अनेक का एक नाम हो सकता है” असंगत है। तुल्यकर्म करने वाले 
लोगों में भी उसी कर्म द्वारा उनमें से व्यक्ति-विशेष या श्रेणी विशेष का ही नाम हुआ 
करता है सबका नहीं! लोक-व्यवहार की यही शैली है। 'तक्षण' (काटना) और 
“परिब्रजन' (चारों ओर फिरना) क्रियाओं के अनेक व्यक्तियों के अनेक व्यक्तियों के 
करने पर भी बढ़ई का नाम “तक्षा” तथा संन्यासी का नाम 'परिखाजक' है, अन्य का 
नहीं। शब्द का स्वभाव ही ऐसा है कि किसी क्रिया द्वारा किसी एक ही वस्तु का 
प्रतिपादन करता है, सब वस्तुओं का नहीं। एक वस्तु के साथ अनेक क्रियाओं का योग 


१. निरुक्त के अनेक संस्करण भारत में प्रकाशित हुए हैं- ४ 

(क) सत्यत्रत सामश्रमी (एशियाटिक सोसाइटी बंगाल, १८८०) ने दुर्गवृत्ति के साथ इसका एक संस्करण 
निकाला है। 

(ख) पं. शिवदत्त शर्मा के सम्पादकत्व में वेंकटेश्वर प्रेस, मुम्बई सं. १९६९ वि. में प्रकाशित। 

(ग) डाक्टर लक्ष्मण स्वरूप ने पंजाब विश्वविद्यालय से इस ग्रन्थ का मूलपाठ, अंग्रेजी अनुवाद, स्कन्द 
महेश्वरी की टीका टिप्पणियों के साथ प्रामाणिक तथा वैज्ञानिक संस्करण अनेक भागों में सम्पादित किया 
ही 

(घ) पूना के प्रोफेसर राजवाडे ने दुर्गवृत्ति के साथ निरुक्त का संस्करण सम्पादित किया है। यह संस्करण बड़े 
वैज्ञानिक ढंग से प्रस्तुत किया गया है। भाष्य बड़ी ही मौलिक रहस्योद्धाटक है। उन्होंने विस्तृत टिप्पणियों 
के साथ इसका मराठी भाषा में अनुवाद भी किया है। 

(ङ) पण्डित भगवद्दत्त द्वारा सम्पादित तथा भाषार्थ और भाषा-भाष्य-संयुक्त निरुक्त शाखम्‌ (अमृतसर, 
सं. २०२१) 


३६४ वैदिक साहित्य 
रहने पर भी किसी क्रिया के अनुसार उसका नाम हुआ करता है-यह शब्द को स्वभाव 
तथा लोकप्रसिद्ध व्यवहार है। 'तक्षा' तथा 'परित्राजक' अन्य क्रियाओं को भी करते हैं, 
परन्तु क्रिया की विशिष्टता के कारण तक्षण तथा परित्रजन क्रियाओं के अनुसार ही 
उनका नामकरण हुआ है। निष्पन्न नाम के सहारे वस्तु की क्रिया की परीक्षा का विचार 
करना असंगत नहीं होता। कारण, नाम की निष्पत्ति होने पर ही उसके योगार्थ की परीक्षा 
हो सकती है (भवति हि निष्पन्नेऽभिव्याहारे योगपरीष्टि:-निरुक्त १।१४) नाम के 
निष्पन्न न होने पर किसका अर्थ परीक्षित होगा? “प्रथनात्‌ पृथिवी”-विस्तृत किये जाने 
के कारण "जी का यह नाम है। शाकटायन की इस व्याख्या पर गार्ग्य का यह कथन 
नितान्त अयुक्तिक है कि इसे किसने विस्तृत बनाया? या किस आधार पर स्थित होकर 
व्यक्ति ने इसे विस्तृत किया? ये बातें तर्कहीन हैं, क्योंकि पृथ्वी का पृथुत्व तो 
प्रत्यक्षदृष्ट हैं। इसके प्रथन के विषय में प्रश्न ही व्यर्थ है। अत: गार्ग्यं की यह भी आपत्ति 
सुसङ्गत नहीं है। 

शाकटायन ने पदों की निरुक्ति के लिए एक अभिन्न पद की व्याख्या अनेक 
धातुओं के योग से निष्पन्न की है। 'सत्य' शब्द को शाकटायन ने दो भागों में विभक्त 
किया है-सत्‌+य; जिनमें प्रथम अंश अस्ति से निष्पन्न हैं तथा द्वितीय अंश इण्‌ धातु 
के आययति' रूप से गृहीत है। सन्तमेव अर्थम्‌ आययति गमयतीति सत्यम्‌- अर्थात्‌ 
जो विद्यमान अर्थ (यथार्थ अर्थ) का ज्ञान करावे वह 'सत्य' है। गार्ग्य को इस पर महती 
आपत्ति है। यास्क का उत्तर है कि शब्दों को तोड़ मरोड़ करने पर भी शाकटायन की 
निरुक्ति अनुगतार्थ है और इसीलिए अमान्य नहीं है। अनन्वित अर्थ में शब्द का संस्कार 
करने वाला पुरुष निन्दनीय होता है; शास्त्र नहीं (सैषा पुरुषगहाँ न शास्त्रगर्हा)। 
निउक्ति तथा पद का अन्वय होना ही न्याय्य है। उसके लिए पदों को विभक्त करना 
अनुचित नहीं है। ब्राह्मण ग्रन्थों में यह निरुक्तिक्रम ग्राह्म माना गया है, गर्हणीय नहीं। 
शतपथ ब्राह्मण (१४।८।४।१) ने हृदय' शब्द को तीन भागों में विभक्त कर उनकी 
निरुक्ति क्रमश: ह, दा तथा इण्‌ (आययति रूप से) धातुओं से प्रदर्शित की हैं। फलतः 
शाकटायन का मत यथार्थ है। 

परभाविनी क्रिया के द्वारा पूर्वजात वस्तु का नामकरण होना उचित नहीं है, गार्ग्य 
की यह आपत्ति भी अ्िंश्चित्कर है। लोक में परभाविनी क्रिया के द्वारा पूर्वजात वस्तु 
की संज्ञा या व्यपदेश अनेक स्थानों पर देखा जाता है। भविष्यत्‌ योग या सम्बन्ध के 
सहारे किसी व्यक्ति का 'बिल्वाद' तथा “लम्बचूडक' नामकरण लोक में होता ह! 
मीमांसा दर्शन का भी यही सिद्धान्त है। रूढ शब्दों की भी व्युत्पत्ति अनावश्यक है- यह 
कथन भी ठीक नहीं हैं; वेद में रूढ शब्दों की व्युत्पत्ति अनेकत्र दृष्टिगोचर होती हैं- 
यदसर्पंत तत्‌ सर्पि:। सर्पिष (घी) की व्युत्पत्ति गमनार्थक सृप्‌ धातु से निष्पन्न होती है। 
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यास्क ने इस प्रकार के युक्ति-व्यूह से स्पष्टत: प्रतिपादित किया है कि समस्त नाम 
धातुज हैं और वर्तमान भाषाशास्त्र का यही मान्य सिद्धान्त है (निरुक्त १1१४)। 


(५) छन्द - 

छन्द वेद का पाँचवा अङ्ग हैं। वेद के मन्त्रों के उच्चारण के निमित्त छन्दों का ज्ञान 
बड़ा ही आवश्यक है। छन्दों का बिना ज्ञान हुए मन्त्रों का उच्चारण तथा पाठ ठीक ढंग 
से नहीं हो सकता। प्रत्येक सूक्त में देवता, ऋषि तथा छन्द का ज्ञान आवश्यक माना 
जाता है। कात्यायन का यह स्पष्ट कथन है कि जो व्यक्ति छन्द, ऋषि तथा देवता के 
ज्ञान से हीन होकर मन्त्र का अध्ययन, अध्यापन, यजन तथा याजन करता है उसका 
यह प्रत्येक कार्य निष्फल ही होता है। 

प्रधान छन्दों के नाम संहिता तथा ब्राह्मणों में उपलब्ध होते हैं जिससे प्रतीत होता 
है कि इस अङ्ग की उत्पत्ति वैदिक युग में हो गई थी। इस वेदाङ्ग का प्रतिनिधि ग्रन्थ 
है पिंगलाचार्य कृत छन्दः सूत्र इस ग्रन्थ के रचयिता पिङ्गल कब हुए? इसका पर्याप्त 
परिचय नहीं मिलता। यह ग्रन्थ सूत्ररूप में है और आठ अध्यायों में विभक्त है। आरम्भ 
से चौथे अध्याय के ७वें सूत्रतक वैदिक छन्दों के लक्षण दिये गये हैं, तदनन्तर लौकिक 
छन्दों का वर्णन है। इसके ऊपर भट्ट हलायुध कृत “मृतसंजीवनी” नामक व्याख्या प्रसिद्ध 
है। इसका प्रकाशन अनेक स्थानों से हुआ है।* 

लौकिक काव्यों में छन्द तथा पादबद्धता का सम्बन्ध इतना घनिष्ठ है कि पच्चों 
में ही छन्दों की योजना मानी जाती है तथा गद्य छन्द से सर्वथा विरहित स्वीकारा जाता 
है। वैदिक छन्द के विषय में यह धारणा नितान्त भ्रान्त है। प्राचीन आर्ष परम्परा के 
अनुसार गद्य भी छन्दोयुक्त माने जाते हैं। दुर्गाचार्य ने निरुक्त ७1२ की वृत्ति में किसी 
ब्राह्मण के वाक्य को उद्धृत किया है जिसका यही आशय है कि छन्द के बिना वाणी 
उच्चरित नहीं होती (नाच्छन्दसि वागुच्चरति)। भरतमुनि भी नाट्यशास्त्र (१४।४५) में 
छन्द से विरहित शब्द स्वीकार नहीं करते (छन्दहीनो न शब्दोऽस्ति, न छन्दः शब्द- 
वर्जितम्‌) कात्यायन मुनि के नाम से प्रख्यात ऋग्यजुष' परिशिष्ट पूवोक्त तथ्य की 
स्वीकृति देता है- 

छन्दोभूतमिदं सर्व वाङ्मयं स्याद्‌ विजानतः । 
नाच्छन्दसि न चापृष्टे शब्दश्चरति कञ्चन ।। 

इन उद्धृत मतों के अनुसार वेद का ऐसा कोई भी मन्त्र नहीं है जो छन्द के 

माध्यम से निर्मित नहीं है। फलतः यजुर्वेद के मन्त्र भी जो निश्चयेन गद्यात्मक हैं छन्दों 


१. यो ह वा अविदिताषेयच्छन्दो-दैवत-त्राहमणेन मन्त्रेण याजयति वा अध्यापयति वा स्थाणुं वर्च्छति गर्ते वा 
पात्बते या पापीयान्‌ भवति (सर्वानुक्रमणी १।१) 

२. बंगला अनुवाद के साथ पं. सीतानाथ भट्टाचार्य ने इसे कलकत्ता से प्रकाशित किया है (शक १८३५) 
यह संस्करण विशुद्ध तथा छात्रोपयोगी हैं। 
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से रहित नहीं हैं। इसीलिए प्राचीन आचार्यों ने १ अक्षर से लेकर १०४ अक्षर तक छन्दों 
का विधान अपने ग्रन्थों में किया है।' 


ऋग्वेद तथा सामवेद के समस्त मन्त्र छन्दोबद्ध ऋचाएँ हैं। हृदय के कोमल भावों 
की अभिव्यक्ति का नैसर्गिक माध्यम छन्द ही हैं। अन्तस्थल के मर्मस्पर्शी भाव प्रकट 
करने के लिए कविजन छन्दों का कमनीय कलेवर ही खोजा करते हैं। मन्त्रों का प्रधान 
उद्देश्य यज्ञों में उपास्य देवता के प्रसादन कार्य में ही है और यह भी निश्चय रूप से 
कहा जा सकता है कि देवताओं की प्रसन्नता उत्पन्न करने का मुख्य साधन मन्त्रों का 
गायन ही हो सकता है। इस दृष्टि से भी छन्दों की महत्ता विशेष हैं। किसी मन्त्र की 
'फलवत्ता तभी हो सकती है जब उसके द्रष्टा ऋषि तथा वर्णित देवता के साथ साथ हम 
उसके छन्द से भी परिचित हों। अत: मन्त्रों के छन्दो से परिचय प्राप्त करना एक विशेष 
आवश्यक कार्य है। पाणिनीय शिक्षा (श्लोक ४) का कहना है-छन्दः पादौ तु वेदस्य- 
छन्द वेद के पाद हैं। जिस प्रकार बिना पैरों के सहारे न तो मनुष्य खड़ा हो सकता है 
और न चल सकता है, उसी प्रकार छन्द के बिना वेद लंगड़ाने लगता है-चलने में 
असमर्थ रहता है। 


यास्क ने “छन्दः की व्युत्पत्ति छद्‌ धातु (डकना) बतलाई है। छन्दों को छन्द कहे 
जाने का रहस्य यही है कि ये वेदों के आवरण हैं-ढकने वाले साधन हैं (छन्दांसि 
छादनात्‌-नि. ७।१९)। इसी अर्थ की पुष्टि में दुर्गाचार्य ने यह सारगर्भित वाक्य उद्धृत 
किया है- यदेभिरात्मानमाच्छादयन्‌ देवा मृत्योर्बिभ्यतः, तच्छन्दसां छन्दसत्वम्‌।' 
पीछे वेद के लिए 'छन्द' का प्रयोग उपचारवशात्‌ होने लगा। वेदों का बाह्मरूप 
छन्दोबद्ध होने से यह गौण प्रयोग अवान्तर काल में होने लगा। पाणिनि ने बोल-चाल 
की भाषा, के लिए जहाँ 'भाषा' शब्द का प्रयोग है, वहीं सूत्रों में वैदिक भाषा के लिये 
“छन्दस्‌? का प्रयोग किया है।३ लौकिक संस्कृत की दृष्टि से वैदिक संस्कृत के शब्दरूपों 
तथा छन्दों में नियम का सामान्य अभाव है। इसीलिए 'छान्दस' शब्द का अर्थ हो गया 
अनिश्चित, अनियमित और इसी अर्थ में यह शब्द आजकल बहुधा प्रयुक्त किया 
जाता है। 

वैदिक छन्दों की विशेषता यही है कि ये अक्षर-गणना पर नियत रहते हैं, अर्थात्‌ 
उनमें अक्षरों के गुरु लघु के क्रम का कोई विशेष नियम नहीं हैं। इसीलिये कात्यायन 
ने 'सर्वानुक्रमणी' में इसका लक्षण 'यदक्षरपरिमाणं तच्छन्दः' किया है, परन्तु 
१. द्रष्टक युधिष्ठिर मीमांसक-वैदिक छन्दोमीमांसा पृ.८-९ (श्री रामलाल कपूर ट्रस्ट, अमृतसर १९५९) 
२. यह वाक्य छान्दोग्य उपनिषद्‌ (१।४।२) में भी पाया जाता है, पनु दोनों में कुछ पाठभेद हैं; सारांश 

समान ही है। 

३. यथा 'बहुलं छन्दसि' पाणिनि ७1१८, ७१1१०, ७१२६, ७१1३७ आदि। 
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लौकिक संस्कृत के छन्दों में यह बात नहीं है। वहाँ तो वृत्तस्थ अक्षरों की गुरुता और 
लघुता नियत कर दी गई हैं। यह भी याद करने की बात है कि अनेक शताब्दियों के 
अनन्तर वैदिक छन्दों से ही लौकिक छन्दों का आविर्भाव हुआ है। लौकिक छन्दों में 
चार ही चरण होते हैं, परन्तु वैदिक छन्दों में यह नियम नहीं है 

भारतीय आचायों के मतानुसार वैदिक छन्दों के लक्षण-निर्धारण में इस बात का 
विशेष महत्त्व नहीं है कि उसमें कौन अक्षर लघु हैं और कौन अक्षर गुरु हैं, परन्तु 
आचार्य शौनक ने ऋक प्रातिशाख्य (१७।३९) में इस विषय का विचार किया है। 
उनका महत्वपूर्ण कथन है कि आठ अक्षर के पाद (गायत्र) में और बारह अक्षर के पाद 
(जागत) में उपोत्तम (अंतिम से पहिला) अक्षर लघु होता है। दस अक्षर के पाद (वैराज) 
में तथा ग्यारह अक्षर के (त्रष्टुभ) पाद में उपोत्तम अक्षर गुरु होता है। इसे 'वृत्त' की संज्ञा 
दी गई है। शौनक का यह कथन ऋग्वेदीय छन्दों में सुसंगत होता है। पाश्चात्य विद्वानों 
ने भी इसी प्रकार के तथ्यों का आविष्कार अपने अनुशीलन के बल पर किया है। 

प्रत्येक संहिता के छन्दों का वर्णन अनुक्रमणियों में बड़ी सूक्ष्मता के साथ किया 
गया है। कात्यायन ने ऋग्वेद के प्रत्येक मन्त्र के छन्दों का निर्देश “सर्वानुक्रमणी' में बड़ी 
प्रामणिकता से किया हैं। प्रातिशाख्यों में विशेषतः ऋकूप्रातिशाख्य (पटल १६-पटल 

१८) में, छन्द का विस्तृत विवेचन है। पिङ्गल के ग्रन्थ में वैदिक तथा लौकिक दोनों 
प्रकार के छन्दों का विशेष वर्णन हैं। ये ग्रन्थ छन्दों की जानकारी के लिये विशेष 
माननीय हैं। 

पहले बताया गया है कि वैदिक छन्दों में अक्षरों के गौरव-लाघव पर ध्यान न 
देकर उनकी संख्या का ही विचार किया जाता है। कभी-कभी अन्य पादों के अक्षरों के 
समसंख्यक होने पर भी एक पाद में कभी संख्या कम हो जाती है और कभी अधिका 
यह मनमानी अनियमित नहीं है, अपितु नियम से ही किया जाता है। एक या दो अक्षरों 
की अधिकता अथवा न्यूनता से छन्द परिवर्तित नहीं होता। इससे उसके स्वरूप की 
हानि नहीं होती। यदि किसी छन्द के अक्षर एक कम हो तो उसे 'निचत्‌' विशेषण 
लगाते हैं और एक अधिक हो, तो उसे “भुरिक' विशेषण से युक्त। नियमतः त्रिपदा 
अष्टाक्षरा गायत्री के अक्षरों की संख्या (८५३) २४ ही है, परन्तु २३ अक्षरों की गायत्री 
'निचद्गायत्री' और २५ अक्षरों की “भुरिग-गायत्री' कही जाती है। इसी प्रकार दो अक्षरों 
की हीनता वाले छन्दों को “विराट” तथा दो अक्षरों का अधिकता होने पर छन्द को 
“स्वराट्‌' विशेषण से युक्त करते हैं। कहना न होगा कि "विराट्‌ गायत्री' (२४-२) २२ 
अक्षरों की और स्वराट्‌ गायत्री (२४+२) २६ अक्षरों की होती है।* 


१. उनाधिकेनैकैन निचृद्भुरिजौ। द्वाभ्यां विराट्स्वराजौ-सर्वानुक्रमणी पृ. २। 
एकद्वयूनाधिका सेव निचद्‌ ऊनाधिका भुरिक (ऋष्प्रात्तिशाख्य १७, २) 
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कभी-कभी देखने में आता है कि छन्द एक अक्षर के अभाव में लँगड़ा जान 
पड़ता है। ऐसी दशाओं में छन्द को नियमबद्ध बनाने के अभिप्राय से एक अक्षर को 
दो अक्षर बना देने की अवस्था 'सर्वानुक्रमणी' में स्पष्टत: दी गई है-जिसका पारिभाषिक 
शब्द 'व्यूहन' है। इसका सूत्र है पादपूर्णार्थ क्षैप्रसंयोगैकाक्षरी भावान्‌ व्यूहेत्‌ (सर्वा. 
३1६), अर्थात्‌ पादपूरण के लिए क्षैप्रसंयोग (यकार तथा वकार के संयोग) तथा 
सन्धिजन्य एकाक्षरों को पृथक कर देना चाहिए। कुछ उदाहरण के द्वारा इस नियम को 
स्पष्ट करना उचित होगा:- 

(१) जहाँ यण्‌ सन्धि के द्वारा यकार तथा वकार हो, उसे पृथक कर मूल दोनों 
अक्षरों का उच्चारण करना चाहिए, यथा-त्रिपदा उष्णिक के उदाहरण में दिये गये मन्त्र 
के दूसरे चरण-पिबाति सौम्यं मधु-में ८ अक्षरों में एक अक्षर की कमी है। अतः 
पादपूरण के लिए सोम्य = सोमिअँ। जगती के अन्तिम चरण में च्युमद्‌ = दिउमद्‌। “तत्‌ 
सवितुर्वरेण्य' में वरेण्यं = वरेणिआं। 

(२) वकार का पृथकूकरण- अधिकांश मन्त्र में त्वं का उच्चारण तुअम्‌ होता है। 
“वं गच्छ स्वः पते” में स्वः = सुअः। 

(३) रेफ का पृथककरण-अनेक मन्त्रों में 'इन्द्र' का उच्चारण इन्दर” होता है, 
यथा ऋ. ७।१९।२ त्वं ह त्यदिन्द्र: का उच्चारण होगा-तुअं ह त्यदिन्दरः। 

(४) ए या ओ (गुण) अथवा ऐ तथा और (वृद्धिस्वर) का दो स्वरों में पृथक 
कारण होता है- ज्येष्ठ = ज्ययिष्ठ (क्र. ७।६५।१) धेष्ठ = धयिष्ठ (ऋ. ७।९३।१ 
प्रब्रह्वौत्विति (ऋ. ७।३६।१) में होता है- ब्रह्म एतु इति। ` 

(५) एकार तथा ओकार के अनन्तर लुप्त अकार को (एडः पदान्तादति- 
पाणिनि ६।१।१०९) पुनः स्थापन कर उच्चारण करना चाहिए- इन्द्र वाजेषु नोऽव 
(ऋ. १।७।४) में नोऽव=नौ अवा इन्द्र सखायोऽनु संरभध्वम्‌ (क्र. १०।१०।३६) 
में 'अनु' का उच्चारण पूरा होना चाहिए 

(६) दीर्घ सन्धि से उत्पन्न आकार को दो अक्षरों के रूप में परिवर्तन करना 
चाहिए, यथा-वदन्‌ ब्रह्मावदती वनीयान्‌ (ऋ. १०।११७।७) में होता है- ब्रह्म 
अवदतो। आद्याद्या श्वः श्वः (ऋ ८।६१।१७) में आद्याद्या = अद्य अद्या। ऋ. ७।४०।६ 
में वात = व अत। 

कात्यायन ने सर्वानुक्रमणी में ऋगवेद के समस्त मन्त्रं के छन्दों का निर्देश किया 
है। उनके अनुसार ऋग्वेद में छन्दों की संख्या- गायत्री = २४६७ उष्णिक = ३४१; 
अनुष्टुप्‌ =८५५, बृहती = १८१, पंक्ति =३१२, त्रष्टुप ४२५३; जगती = १३५८। 
पूरा योग = ९७६७। लगभग ३०० मन्त्र अति-जगती, शक्वरी, अतिशक्वरी, अष्टि, 
अत्यष्टि आदि विविध छन्दो में निबद्ध हैं। एकपदा ऋचायें केवल ६ तथा नित्य द्विपदा 


१. द्रषटव्य-षडगुरुशिष्य की पूर्वोक्तासूत्र की वृत्ति, पृ.६३ । 
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१७ हैं। इस सूची पर दृष्टिपात करने से स्पष्ट है कि ऋग्वेद में सर्वाधिक लोकप्रिय छन्द 
त्रिष्ठुप्‌ः है जिसमें ऋचाओं का दो पंचमांश निबद्ध है। इससे उतर कर गायत्री का नम्बर 
है। गायत्री में ऋग्वेद का लगभग एक चतुर्थ अंश लिखित है। जगती इसके भी पीछे 
आती हैं। अतः ्विष्टुप्‌, गायत्री, जगती-ये ही तीन वैदिक संहिताओं के महत्वपूर्ण 
जनप्रिय छन्द हैं। 


वैदिक छन्दो का विभाजन 


वेद में प्रयुक्त छन्दों में कहीं लघु-गुरु मात्राओं का अनुसरण नहीं किया जाता 
केवल अक्षरों की ही गणना की जाती है। फलतः समस्त वैदिक छन्द अक्षर-छन्द ही 
हैं। इनके दो मुख्य भेद हैं- 

(१) केवल अक्षर-गणनानुसारी तथा (२) पादाक्षरगणनानुसारी। प्रथम प्रकार के 
छन्दों में केवल अक्षर गणना की जाती है। जिन छन्दों में पाद के विभाग की 
आवश्यकता नहीं रहती, वे केवल अक्षरगणनानुसारी माने जाते हैं। द्वितीय प्रकार के 
छन्दों में अक्षरों के पादों में नियमत: विभक्त होने की व्यवस्था है अर्थात्‌ वहां पाद में 
स्थित अक्षरों की गणना पर आग्रह है। इसीलिए वे पादाक्षर-गणनानुसारी कहे जाते हैं। 
'अक्षर' से तात्पर्य स्वर से हैं। 

वैदिक छन्दों के मुख्य भेदों के विषय में एक मत नहीं है, परन्तु समस्त वैदिक 
छन्दों की संख्या २६ मानी गई है। इनमें आरम्भिक पाँच छन्द वेद में प्रयुक्त नहीं किये 
जाते। उन्हें छोड़ देने पर अवशिष्ट छन्दों को हम तीन सप्तकों में बाँट सकते हैं। प्रयुक्त 
होने वाले छन्दों में गायत्री प्रथम छन्द है जिसके प्रत्येक पाद में ६ अक्षर होते हैं। प्रथम 
सप्तक इसीलिए गायत्री से आरम्भ होता है। इससे पूर्व के पाँच छन्द “गायत्री पूर्व-पञ्चक' 
के नाम से विख्यात हैं। इसका नाम इस प्रकार है- 

गायत्रीपूर्व पञ्चक छन्दों का नाम- मा (अक्षर संख्या ४), प्रमा (अ. सं. ८), 
प्रतिमा (अ. सं. १२), उपमा (अ. सं. १६), समा (अ. सं. ३०)। ये नाम ऋक 
प्रातिशाख्य (१७1१७) के अनुसार हैं। अन्य ग्रंथों में इनसे भिन्न नाम दिये गये हैं यथा 
भरत नाट्यशास्त्र (१४।४६) इन्हें क्रमशः उक्त, अत्युक्त, मध्यम, प्रतिष्ठा तथा 
सुप्रतिष्ठा नाम से पुकारता है। 

(क) प्रथम सप्तक के सातौं छन्दों के नाम सर्वत्र एक समान हैं। इसके नाम हैं- 
गायत्री (२४ अक्षर), उष्णिक (२८ अ.), अनुष्टुप्‌ (३२ अ.), बृहती (३६ अ.), पंक्ति 
(४० अ..) त्रिष्टप्‌ (४४ अ.) तथा जगती (४८ अ.)। 

(ख) द्वितीय सप्तक के सातों छन्द 'अतिछन्द' के नाम से प्रख्यात हैं। इनकी 
अक्षर “संख्या पूर्व की अपेक्षा चार अधिक होती है यथा- 

१- अति जगती=५२ अक्षर, २- शक्वरी=५६ अ, ३- अतिशक्वरी=६०अ.; 
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४- अष्टि=६४ अ.; ५- अत्यष्टि-६८ अ.; ६- धृति=७२ अ. ७- अतिधृति = 
७६अ.। 

(ग) तृतीय सप्तक के ७ छन्दों के नाम इस प्रकार हैं 

१- कृति = ९० अक्षर; २- प्रकृति = ८८ अ.; ३- आकृति = ८८अ.; 
४- विकृति = ९२ अ.;५- संस्कृति = ९६अ; ६- अभिकृति = १०० अ.; 
७- उत्कृति = १०४ अ.। 

सप्तकों के विभिन्न नाम भी मिलते हैं। भरतने नाट्यशास्त्र (१४।११३) में इनका 
नाम क्रमशः दिव्य, दिव्येतर तथा दिव्य-मानुष दिया है। अभिनवगुप्त ने इस नामकरण 
के कारण का संकेत अपनी “अभिनव भारती” में किया है। प्रथम सप्तक के छन्दों का 
प्रयोग देवों की स्तुति के अवसर पर किया जाता है। इसलिए इन्हें दिव्य नाम्ना पुकारते 
हो मनुष्य-सम्बन्धी स्तुतियों में बहुश: प्रयुक्त होने के कारण द्वितीय सप्तक दिव्येतर 
अर्थात्‌ मानव नाम से प्रसिद्ध हैं। दिव्य तथा मनुष्य उभय प्रकार के व्यक्तियों के लिए 
प्रयुक्त होने के कारण तृतीय सप्तक दिव्यमानुष के नाम से प्रख्यात है। 

लौकिक संस्कृत के छन्दों का विकास इन्हीं वैदिक छन्दं से हुआ है। संस्कृत के 
कवियों ने श्रुति-माधुर्य तथा संगीतमय आरोह-अवरोह को ध्यान में रखकर इन्हीं छन्दों 
में अक्षरों के गौरव तथा लाघव को नियम-बद्ध कर दिया हैं। अन्य लौकिक छन्दों के 
आविष्कर्ताओं का नाम लुप्त हो गया हैं, परन्तु अनुष्टुप्‌ के आविष्कारक महिर्ष वाल्मीकि 
की कहानी प्रसिद्ध है। व्याध के बाणों से विद्ध क्रौञ्च को देखकर किस प्रकार महर्षि का 
हदयगत शोक श्लोकरूप में परिणत हो गया; इसे यहाँ याद दिलाने की आवश्यकता 
नहीं है। वैदिक त्रिष्टुप्‌ से ही एकादशाक्षर छन्दों का, विशेषत: इन्द्रवज्रा तथा उपेन्द्रवज्रा 
का उदय हुआ है। जगती से द्वादशाक्षर छन्द वंशस्थ आदि की तथा सामगों की अत्यन्त 
प्यारी शक्वरी से वसन्ततिलका की उत्पत्ति हुई है। इसी प्रकार अन्य लौकिक छन्दों का 
भी उदय समझ लेना चाहिए। 

छन्दो का विवरण 

प्रथम सप्तक के निर्दिष्ट छन्दों का भेद केवल अक्षरगणनानुसारी छन्दों में पाया 
जाता है। ये आठ प्रकार के होते हैं-दैव, आसुर, प्राजापत्य, आर्ष, याजुष, साम्न, आर्च 
तथा ब्राह्म। इन आठ छन्दों में भी दो चतुष्क हैं-प्रथम चार छन्दों का प्रथम चतुष्क और 
अन्तिम चार छन्दों का द्वितीय चतुष्का ध्यातव्य है कि प्रथम चतुष्क के दैव, आसुर तथा 
प्राजापत्य तीनों छन्दों के जितने अक्षर होते हैं, उतने आर्ष छन्द में होते हैं जो इस 
चतुष्क का अन्तिम छन्द है। इसी प्रकार द्वितीय चतुष्क के याजुष, साम्ना तथा आर्च 
छन्दों के अक्षरों की सम्मिलित संख्या इस चतुष्क के अन्तिम छन्द ब्राह्म में उपलब्ध 
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होती है। एक दृष्टान्त लीजिये। गायत्री छन्द के इन आठौं भेदों पर दृष्टिपात करें। गायत्री 
के दैव आसुर तथा प्रजापत्य भेदों में क्रमशः १, १५ तथा ८ अक्षर होते हैं तथा इनकी 
सम्मिलित २४ संख्या आर्ष गायत्री में होती है। इसी प्रकार गायत्री के याजुष, साम्न तथा 
आर्च भेदों में क्रमश: ६, १२, तथा १८ अक्षर होते हैं जिनकी सम्मिलित संख्या ३६ 
अक्षरों की ब्राह्मी गायत्री में उपलब्ध होती है। इन सबमें आर्ष प्रकार ही वेदों में सबसे 
प्रधान तथा बहुशः प्रयुक्त मिलता है। अतः उसी के अक्षर-गणनानुसारी छन्दों के 
उदाहरण यहा दिये जाते हैं 

उष्णिक (८ अक्षर) = यजुर्वेद ८।९ ० (बृहस्पति...ऋध्यासम्‌); 

बृहती (३६ अक्षर) = यजुर्वेद ४।७ (आपो देवी..स्वाहा); 

पंक्ति (४० अक्षर) = वही ८।१२ (यस्ते...भक्षयामि); 

ब्रिष्टप्‌ (४४ अक्षर) = वही ८1१८ (सुगा वो देवा...स्वाहा); 

2 = वही ८।१६ (संवर्चसा...विलिष्टम्‌); 

जगती (४८ अक्षर) = वही ८।३० (पुरुदस्मो...स्वाहा) 

अब ऋचाओं में प्रयुक्त छन्दों का संक्षिप्त विवरण दिया जा रहा है। यह कहने 
की आवश्यकता नहीं कि ऋचायें पाद-बद्ध होती हैं। अतः इनमें पादबद्ध अक्षरों की 
गणना की जाती है। आर्ष छन्द के ही भेद-उपभेद का वर्णन शाख्रों में किया गया है। 

(९) गायत्री- इसमें मुख्यतया तीन पाद होते हैं, परन्तु इसमें एक से लेकर पाँच 
तक पाद देखे जाते हैं। फलतः यह एकपदा, द्विपदा, त्रिपदा, चतुष्पद्रा. तथा पञ्चपदा के 
रूप में ऋग्वेद में उपलब्ध होती हैं। परन्तु मुख्यतया त्रिपदा गायत्री का प्राचुर्य है। इसके 
मुख्य भेद हैं (क) तीनों पादों में एक-एक अक्षर की न्यूनता होने पर वह 'पादनिचृत्‌' 
गायत्री कहलाती है। (ख) जब तीनों पाद क्रमशः एक अक्षर से बढ़ते जाँय 
(६+७+८=२१ अक्षर) तब वह “वर्धमानाः कहलाती हैं। (ग) इसके ठीक विपरीत 
पादाक्षरवाली गायत्री (८+७+६+=२१ अ.) प्रतिष्ठा गायत्री नाम से प्रख्यात है। 
(घ) जब पादों के अक्षर क्रमशः ७+१०+७=२४ अ. हो, तब वह यवमध्या गायत्री 
कहलाती हैं। (ङ) यवमध्या से विपरीत पादाक्षर वाली (९+६+९=२४ अ.) गायत्री 
'पिपिलिका मध्या कहलाती है। 

(२) उष्णिकू- इसमें २८ अक्षर तथा प्रायः तीन पाद होते हैं। गायत्री से इसमें 
चार अक्षरों की अधिकता है। उन बढ़े हुये अक्षरों वाले पाद के विचार से इसके नाना 
भेंद होते हैं। (क) पुर उष्णिक- प्रथम पाद में १२ अक्षर तथा अन्तिम दोनों पादों में 
आठ आउ। (ऋकू ७।६६।१६); (ख) ककुबुष्णिक्‌-मध्यपाद में १२ और आदि 
अन्त में आठ-आठ। (उदाहरण ऋकू ५।५३।५)। (ग) परोष्णिक अथवा उष्णिकू- 
अन्त में १२ अ. तथा आरम्भ के दोनों आठ-आठ (ऋ. १।७९।४) 
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(ष) पिपीलिकामध्या उष्णिक-पादों में क्रमशः ११+६+११ (=२८) अक्षरों की सत्ता 
होने पर (त्र. १०।१०५।२) 


(३) अनुष्टुप्‌ - इसमें अक्षरों की संख्या ३२ हैं तथा प्रधानत: चार पाद होते 
है! परन्तु त्रिपाद अनुष्टुपों की पर्याप्त संख्या है। इनके अनेक भेद-प्रभेद हैं- (क) विराङ्‌ 
अनुष्टुप-तीन पादों में अक्षर संख्या क्रमशः १०+१०+१०=३० अ. (ऋ. 
७।२२।४); (ख) विराङ्‌ अनुष्टप्‌- तीनों पदों में अक्षर संख्या प्रत्येक में ११ (क्र. 
३।२५।४); (ग) चतुष्पाद अनुष्ठुप्‌- प्रत्येक पाद्‌ में आठ-आठ अक्षर (ऋग्वेद में 
अनेक उदाहरण) 

(४) बृहती- अक्षरों की संख्या ३६ तथा पाद चार। इसके प्रधान भेद हैं- (क) 
पुरस्ताद्‌ बृहती- पादों में अक्षर संख्या क्रमशः १२४८+८+८=३६ अ. । (ऋ. 
१०।९३।१५)। (ख) उरो वृहती अथवा स्कन्धोग्रीवी अथवा न्यङ्कसारिणी=द्रितीय पाद 
१२ अक्षर का तथा शेष आठ अक्षर के ८।१२।८।८ (ऋ. १०।१३२।१); (ग) पथ्या 
बृहती- तृतीय पाद में १२ अक्षर और अन्य तीनों में आठ-आठ ८।८।१२। ८८३६ 
अ. (ऋ. ८।१।१); (घ) उपरिष्टात्‌ बृहती = अन्तिम पाद १२ अक्षरों का तथा शेष 
आठ-आठ; ८+८+८+१२=३६ अ.। (क्र. १।१२६।७); (ड) सतो ब्रहती, 
महाबृहती = तीन पाद १२ अक्षर प्रत्येक पाद में (क्र. ९।११०।९) इसे ऋक 
सर्वानुक्रमणी में 'ऊर्ध्व बृहती! का नाम दिया गया ही 

(५) पंक्ति-बृहती से चार अक्षरों की वृद्धि से पंक्ति छन्द बनता है (४० अक्षरों 
का) इसमें प्रायः चार पद होते हैं। पञ्चपादा पंक्ति बहुत ही स्वल्प है। इसके भेदों में कुछ 
महत्वपूर्ण प्रकार हैं- (क) विराट्‌ पंक्ति = दस-दस अक्षरों के ४ पाद; (१०५१०५ 
१०+ १०८४० अक्षर; उदाहरण ऋ. ८।९६।४; (ख) सतो बृहती पंक्ति चार पादों 
में अक्षरों की संख्या होती १२+८+१२+८=४० अ.; ऋ. १।३६।१८; (ग) विपरीता 
पंक्ति जिसमें पूर्व लक्षण का वैपरीत्य रहता है- ८१२४८+१२=४० अ. (ऋ. 
८।४६।१२); (घ) आस्तार पंक्ति- जिसमें ८+८+१२+१२ अक्षरों को सत्ता क्रमशः 
पादों में होती है (ऋ. १०।२१।१) (ङ) पूर्व से विपरीत जहां १२५१०५८४५८ अक्षरों 
की सत्ता होती है वह प्रस्तार पंक्ति छन्द कहलाता है (ऋ. १०।९३।९); (च) संस्तार 
पंक्ति जिसमें क्रमशः १२+८+८+१२=४० अ. अक्षरों के पाद हों (ऋ. 
१०।१७२।२; यहाँ दो द्विपदा एक चतुष्पदा बना ली गई हैं); (६) विष्टार पंक्ति जहाँ 
८+१२+ १२५८ अक्षरों के क्रमशः पाद हों (ऋ. ,१०।१४०।१); (ज) पथ्या पंक्ति 
या केवल पंक्ति जहाँ ८ अक्षरों के पाँच पाद हो (ऋ. १।८१।१, यहाँ यह समस्त 
इन्द्रसूक्त पंक्ति में ही निबद्ध है) 

(६) त्रिष्टुप्‌ - इसमें ४४ अक्षर तथा चार पाद होते हैं। इसके अनेक भेद उपभेद 
है- (क) त्रिष्टुप्‌ जिसमें ११ अक्षरों के चार पाद हों (. ५।४१।१); (ख) अभिसारिणी 


0 शी 
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जिसमें १०+१०+१२+१२-४४ अ.) अक्षर वाले क्रमशः पाद हों (ऋ. 
१०।२३।५); (ग) महाबृहती जिसके पाँच पादों में क्रमश: १२+८४८+८+८ (४४ 
अ.) अक्षर विद्यमान हो (ऋ. ८।३५।२३); (घ) यवमध्या त्रिष्टुप्‌ जिसके पांच पादों 
में क्रमश: ८+८+१२+८+८ (=४४अ.) अक्षर विद्यमान हों (ऋ. ६।४८।७)। 


(७) जगती- इसमें ४८ अक्षर तथा ४ पाद होते हैं अर्थात्‌ प्रतिपाद में १२ 
अक्षर होते हैं वही जगती का सामान्य रूप है (ऋ. ५।११।१)। इसके कतिपय भेद हैं 
(क) उपजगती जिसे प्रथम दो पाद १२ अक्षर हो और अन्तिम दो पाद ११ अक्षर हों 
यह जगजगती नाम्ना प्रसिद्ध है (ऋ. १०।२३।४); (ख) महासतो बृहती-जिसमें कोई 
तीन पाद आठ-आठ अक्षरों के हों तथा दो बारह-बारह अक्षरों के हो वह यह छन्द है 
(ऋ. ६।४८।६) यही 'पञ्चपदा' जगती भी कही जाती है। (ग) महापंक्ति जगती जहाँ 
आठ-आठ अक्षरों के ६ पाद होते हैं (ऋ. ८।४७।१)। 

द्वितीय तथा तृतीय सप्तक के छन्द 'अतिछन्द' के नाम से प्रख्यात हैं। आचार्य 
शौनक तथा वेंकट माधव के कथनानुसार द्वितीय सप्तक के छन्द तो ऋग्वेद में विद्यमान 
हैं; तृतीय सप्तक के छन्दों का यहाँ नितरां अभाव है। इसीलिए “ऋक सर्वानुक्रणणी' 
मे तृतीय सप्तक का उल्लेख नहीं मिलता, ऋक प्रतिशाख्य में आचार्य शौनक का स्पष्ट 
कथन है-सर्वा दशतयीष्वेता, उत्तरास्तु सुभेषजे (१६।८७;८८) अर्थात्‌ गायत्री से 
आरम्भ कर अतिधृति तक १४ छन्द ऋग्वेद के मन्त्रों में उपलब्ध होते हैं और उत्तर 
अर्थात्‌ अगले सप्तक के छन्द सुभेषज ऋचाओं (?) से मिलते हैं। वेंकटमाधव ने भी 
छन्दोऽनुक्रमणी ने इस तथ्य की आवृत्ति की है।' 

द्वितीय सप्तक के छन्दों का क्रमशः वर्णन इस प्रकार है- 


(१) अतिजगती-५२ अक्षरों वाले इस छन्द में पाँच पाद होते हैं। उदाहरण 
“तमिन्द्रं जोहवीमि मघवानमुग्रं' ऋ. ८।९७।१३ 

(२) शकवरी (५६ अक्षर; सात पाद) = प्रो ष्वस्मै (ऋ. १०।१३३।१) 

(३) अतिशकूवरौ (६० अक्षर; पाँच पाद; १६+१६+१२+८+८) सुषमा 
यातमद्रिभिः (ऋ. १।१३७।१) 

(४) अष्टि (६४ अक्षर; पाँच पाद; १६+१६+१६+८+८) त्रिकद्रुकैषु महिषो 
यवाशिरं (ऋ. २।२२।१) 

(५) अत्यष्टि (६८ अ., सात पाद; १२+१२+८+८+८+१२+८; अदर्शि 
गातुरवे वरीयसी (१।१३६।२) 

(६) धृति (७२ अ., सातपाद; १२+१२+८+८+८+१६+८; सखे 
सखायमभ्या. ४।१।३) 


१. चतुरधिकच्छन्दांसि दशितानि चतुर्दश यानि दशतयीष्वासन्‌ उत्तराणि सुभेषजे। 
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(७) अतिथ्ृति (७६ अ., आठ पाद; स हि शर्धो न मारुतं ऋ. १।१२७।६) 
ऋकप्रातिशाख्य (१७।४६, ४७) में ऋग्वेद की सबसे बड़ी दो ऋचाओं का निर्देश 
किया है। यदि अविकर्ष रहेगा अर्थात्‌ व्यूह न करने पर 'अवर्मह इन्द्र” (क्र. 
१।१३३।६) सबसे बड़ी ऋचा होगी जो भाष्यकार उवट के अनुसार ७० अक्षरों वाली 
है। और विकर्ष (व्यूह) करने पर 'स हि शधों न मारुतं (ऋ. १।१२७।६) सबसे बड़ी 
होगी जो उव्वट के अनुसार ७६ अक्षरों की ८ पदों से युक्त ऋचा है 


(६) ज्योतिष 
वेदाङ्गों में ज्योतिष अन्तिम वेदाङ्ग है। वेद की प्रवृत्ति यज्ञ के सम्पादन के लिए 

है। और यज्ञ का विधान विशिष्ट समयों की अपेक्षा रखता है। यज्ञयाग के लिए समय- 
शुद्धि की बड़ी आवश्यकता रहती है। कुछ विधान ऐसे हैं जिनका सम्बन्ध संवत्सर से 
है और किसी का ऋतु से। तैत्तिरीय ब्राह्मण? का कथन है कि ब्राह्मण वसन्त में अग्नि 
का आधान (स्थापन) करे, क्षत्रिय ग्रीष्म में, वैश्य शरदू ऋतु में आधान करे। कुछ यज्ञ 
विशिष्ट मासों तथा विशिष्ट पक्षों में पाया जाता है।* प्रात: काल तथा सायंकाल में प्रत्येक 
अग्निहोत्री को अग्नि में दुग्ध या घृत से हवन करने का नियम है।* कहने का तात्पर्य 
यह है कि नक्षत्र, तिथि पक्ष, मास, ऋतु तथा सम्वत्सर-काल के समस्त खंडों-के साथ 
यज्ञ-याग का विधान वेदों में पाया जाता है। इन नियमों के यथार्थ निर्वाह के लिए 
ज्योतिष शास्र का ज्ञान नितान्त आवश्यक तथा उपादेय है। इसीलिए वेदाङ्ग ज्योतिष 
का तो यह आग्रह है कि जो व्यक्ति ज्योतिष को भली-भाँति जानता है वही यज्ञ का 
यथार्थ ज्ञाता है (वेदांग ज्योतिष, श्लोक ३)- 

वेदा हि यज्ञार्थमभिप्रवृत्ताः कालाभिपूर्वा विहिताश्च यज्ञाः। 

तस्मादिदं कालविधानशास्तरं यो ज्योतिषं वेद स वेद य॒ज्ञम्‌ ।। 


यज्ञ की सफलता केवल उचित विधान में ही नहीं है, प्रत्युत उचित नक्षत्र तथा 
उचित समय में ही करने से होती है। इसीलिए असुरों को परिभाषा देते हुए श्रुति का 
वचन है“ कि वे असुर यज्ञ से हीन होते हैं, दक्षिणा से विरहित होते हैं, नक्षत्र से रहित 
होते हैं, जो कुछ वे करते हैं वे कृत्या को ही समर्पित करते हैं। इसके ठीक विपरीत 
देवताओं की स्थिति है। वे उचित समय में दक्षिणा के साथ यज्ञ का सम्पादन करते हैं। 
, १. वैदिक छन्दों के विस्तृत विवरण के लिए युधिष्ठिर मीमांसक-वैदिक छन्दोमीमांसा (अमृतसर १९५९ 

तथा डा. रामगोपाल-वैदिक व्याकरण (द्वितीय भाग, १२वाँ अध्याय दिल्ली १९६९) 

२. वसन्ते ब्राह्मणोऽग्निमादधीत, ग्रीष्मे राजन्य आदधीत। शरदि वैश्य आदधीत (तै. ब्रा. १।१) 


३. एकाष्टकायां दीक्षेरन्‌ फाल्गुनी पूर्णमासे दीक्षेरन्‌ । (ताण्ड्य ब्राह्मण ५।९।१७) 
४. भ्रातर्जुहोति सायं जुहोति।-तै. ब्रा. २।१।२। 
५. ते असु अयज्ञा अदक्षिणा अनक्षत्रा:। यच्च किंञचाकुर्वत तां कृत्यामेवाकुर्वत। 
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यज्ञ-विधान के लिए ज्योतिष के इस महत्त्व को भास्कराचार्य ने भी स्पष्ट: 
स्वीकार किया है?। वेदाङ्गज्योतिष की सम्मति में ज्योतिष समय वेदांगों में मूर्धस्थानीय 
है। जिस प्रकार मयूर की शिखा उसके सिर पर ही रहती है, सपाँ का मणि उनके मस्तक 
पर निवास करता है, उसी प्रकार षडङ्गो में ज्योतिष को सर्वश्रेष्ठ स्थान प्राप्त है'। 
ज्योतिष वेद-पुरुष का चक्षु है। जिस प्रकार चक्षु-विहीन पुरुष अपने कार्य सम्पादन में 
असमर्थ रहता है उसी प्रकार ज्योतिष-ज्ञान से रहित पुरुष वैदिक कार्यों में सर्वथा अन्धा 
होता है। 
वेदाङ्ग-ज्योतिष का प्रतिनिधि ग्रंथ दो वेदों से, सम्बन्ध रखनेवाला उपलब्ध 
होता है- यजुर्वेद से, तथा ऋग्वेद से जिसका नाम हैं याजुष तथा आर्च ज्योतिष। पहले 
में ४३ श्लोक हैं और दूसरे में ३६। बहुत से श्लोक दीनों ग्रंथों में एक समान ही हैं। 
वे वेदकालीन प्राचीन ज्योतिष शास्त्र का वर्णन करते हैं। उस युग की बातें इतनी अज्ञात 
हैं कि वेदाङ्ग-ज्योतिष के श्लोकों का रहस्य बतलाना आज भी विद्वानों के लिए एक 
विषम समस्या है। अनेक वर्षो से पश्चिमीय तथा भारतीय विद्वान्‌ इन श्लोकों के रहस्यों 
को समझने का प्रयत्न करते आ रहे हैं, परन्तु आज भी वेदांग-ज्योतिष के कुछ पद्य 
ऐसे हैं जिनके अर्थ का उद्घाटन अभी तक ठीक-ठीक नहीं हो सका है। डा. थीवो, 
शंकर बालकृष्ण दीक्षित, लोकमान्य तिलक तथा सुधाकर द्विवेदी आदि विद्वानों ने 
इसके श्लोकों को समय-समय पर व्याख्या लिखी है। डा. थीबो ने एशियाटिक 
सोसाइटी बंगाल की पत्रिका में (१८७७ ई.), शंकर बालकृष्ण दीक्षित ने “भारतीय 
ज्योतिषशाख्र' नामक मराठी ग्रन्थ में, लोकमान्य तिलक ने अपनी “वेदाङ्ग ज्योतिष” 
नामक अंग्रेजी पुस्तक में तथा सुधाकर द्विवेदी ने वेदाङ्ग ज्योतिष के स्वनिर्मित संस्कृत 
भाष्य में इन श्लोको की विशद व्याख्या की है। वेदाङ्ग-ज्योतिष के ऊपर एक प्राचीन 
भाष्य भी प्रकाशित है जिसकी रचना शेषकुल में उत्पन्न, काशी निवासी सोमाकर नामक 
किसी दाक्षिणात्य पण्डित ने की थी। सोमाकर ज्योतिषशास्त्र के परम मर्मज्ञ थे, इसमें 
तनिक भी सन्देह नहीं, परन्तु दुःख है कि उनके जीवन-चरित्र तथा समय का पता नहीं 
चलता) 


१. वेदास्तावद्‌ यज्ञकर्मप्रवृता यज्ञा: प्रोक्तास्ते तु कालाश्रयेण। 
शास्रादस्मात्‌ कालबोधो यत: स्यात्‌. वेदाङ्गत्वं ज्योतिषस्योक्तमस्मात्‌ ॥ (सिद्धान्तशिरोमणि) 
२. यथा शिखा मयूराणां नागानां मणयो यथा। 
तदद्‌ वेदाङ्गशास्राणा गणितं मूर्धनि स्थितम्‌ (वे. ज्यो. ४) 
३. याजुष-ज्योतिष 'सीमाकर' तथा सुधाकर-भाष्य के साथ तथा आर्च ज्योतिष सुधाकर भाष्य तथा 
लघुविवरण के साथ मेडिकल हाल-काशी से एके जिल्द में प्रकाशित हुआ है (काशी १९०८ ई.) 
वेदाङ्ग-ज्योतिष के ये ही दोनों ग्रन्थ प्रतिनिधि हा. ५ 
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वेदाङ्ग-ज्योतिष के कर्ता का नाम लगध था'। ये कौन थे तथा किस काल में पैदा 
हुए थे? इसका ठीक-ठीक पता नहीं चलता। गणना के लिए इस ग्रन्थ में पाँच वर्ष का 
युग माना गया है। इन वर्षो के नाम हैं सम्वत्सर, परिवत्सर, इदावत्सर, अनुवत्सर और 
इद्वत्सर। ये नाम तैत्तिरीय ब्राह्मण में दिये हैं। उस समय वर्षमाघ मास से आरम्भ होता 
था। ज्योतिष के सिद्धान्त अन्थों में १२ राशियों से गणना की जाती है, परन्तु इस 
ज्योतिष में राशियों का कहीं नाम-निर्देश नहीं हैं, प्रस्तुत गणना के आधार पर २७ 
नक्षत्र ही हैं। शंकर बालकृष्ण दीक्षित ने सप्रमाण सिद्ध किया हैं कि इस वेदाङ्ग-ज्योतिष 
की रचना ई. पू. १४०० वर्ष में ही की गई होगी। सुदूर प्राचीन काल से सम्बद्ध होने 
से ही अन्थ इतना दुरुह तथा दुर्बोध हो गया ही? दु 


अनुक्रमणी-साहित्य 

वेदों की रक्षा के लिए कालान्तर में एक नवीन शैली के ग्रंथों की रचना आचार्यों 
ने की जिसमें तत्तद्‌ वेद के ऋषि, देवता, छन्द आदि की सूची प्रस्तुत की गई है। ये 
अंथ 'अनुक्रमणी' (-सूची) के नाम से प्रख्यात हैं। अनुक्रमणी प्रत्येक वेद की उपलब्ध 
होती हैं जिसमें अनेक ग्रंथ प्रकाशित भी हो गये हैं। अनुक्रमणी के रचयिताओं में शौनक 
और कात्यायन नितान्त प्रख्यात आचार्य हैं। शौनक ने ऋग्वेद के और कात्यायन ने 
शुक्लयजुर्वेद के प्रातिशाख्यों की रचना क्रमश: की थी। इनकी अनुक्रमणियाँ वेदाङ्ग न 
होने पर भी वेद की रक्षा तथा तद्गत अवान्तर विषयों के विवेचन के निमित्त महत्त्वपूर्ण 
कृतियाँ हैं। 'ऋक्सर्वानुक्रमणी' की वृत्ति की भूमिका में वृत्तिकार 'षडगुरु शिष्य! ने 
शौनक के ऋग्वेद की रक्षा के निमित्त जिन दस ग्रन्थों का उल्लेख किया है वे ये हैं- 
(१) आर्षानुक्रमणी, (२) छन्दोऽनुक्रमणी, (३) देवतानुक्रमणी, (४) अनुवाक्‌- 
अनुक्रमणी, (५) सूक्तानुक्रमणी, (६) ऋगविधान, (७) पादविधान, (८) बृहदेवता, 
(९) प्रातिशाख्य तथा (१०) शौनक स्मृति! 

इन ग्रंथों में आरम्भ की पाँच अनुक्रमणियाँ क्रमश: ऋग्वेद के दशों मण्डलों के 
ऋषियों को, छन्दों की, देवताओं की, अनुवाकों की तथा सूक्तों की संख्या, नाम तथा 
तद्विषयक महनीय बातों का क्रमबद्ध विवरण अनुष्टुप्‌ पद्यो में प्रस्तुत करती हैं। 
ऋग्विधान में ऋग्वेदीय मन्त्रं का प्रयोग विशेष कार्य की सिद्धि के लिये बतलाया गया 
है। इस प्रकार के विधान-ग्रंथ अन्य वेदों में भी प्रायः उपलब्ध होते हैं। सामवेद में ठीक 
इसी पद्धति का ग्रंथ है- 'सामविधान', जो वस्तुत: अनुक्रमणी होने पर भी ब्राह्मणों में 
परिगणित किया गया हैं और जिसमें साम का प्रयोग विविध अनुष्ठान में विशेष फल 


१. प्रणम्य शिरसा कालमभिवाद्य सरस्वतीम्‌ । 
कालज्ञानं प्रवक्ष्यामि लगधस्य महात्मन:॥ (आर्चज्योतिष, श्लोक २) 

२. ज्योतिषशास्त्र के विस्तृत इतिहास के लिए द्रष्टव्य बलदेव उपाध्याय-संस्कृतशाखों का इतिहास (द्वितीय 
परिच्छेद), काशी, १९६९ 
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की कामना के लिये बतलाया गया है। शौनकीय प्रातिशाख्य ऋग्वेद से ही सम्बन्ध 
रखता है और इसका वर्णन प्रातिशाख्य वाले अंश में पहिले ही किया जा चुका हैं। 


बृहद्देवता- स्वरूप तथा परिचय 


बृहद्देवता अनुक्रमणी-साहित्य का एक प्रभावान्‌ रत्न हैं जिसके आलोक में 
ऋग्वेद के देवता के रहस्य स्पष्टतः आलोकित होते हैं। बारह सौ पद्यो में निर्मित यह 
ग्रंथ ऋग्वेद के देवताओं के विषय में प्रामाणिक, प्राचीन तथा पर्याप्तरूपेण विस्तृत हैं। 
यह ग्रंथ आठ अध्यायो में विभक्त है तथा प्रत्येक अध्याय में लगभग पाँच पद्यो का एक 
वर्ग होता हैं, परन्तु इस विभाजन का सम्बन्ध ऋग्वेद के अष्टको के साथ किसी भी 
प्रकार से नहीं है। वर्गों के विभाजन भी बिल्कुल अव्यावहारिक तथा यथेच्छ कल्पित हैं। 
इसीलिए कभी-कभी आख्यान के बीच में ही वर्ग समाप्त हो जाता है। बृहद्देवता का 
प्रथम अध्याय तथा द्वितीय अध्याय के आदिम १५ वर्ग (-१२५ श्लोक) ग्रंथ की 
उपादेय भूमिका है जिसमें देवता के स्वरूप का, स्थान का तथा वैलक्षण्य का विवरण 
विस्तार के साथ दिया गया है। भूमिका के अंतिम सात वर्गो का पूर्णतया व्याकरण से 
सम्बद्ध विषय निरुक्त से घनिष्ट सम्बन्ध रखता है और निपात, अव्यय, सर्वनाम, संज्ञा, 
समास का वर्णन शब्द-विभाजन में यास्क की अशुद्धियों की आलोचना के साथ किया 
गया है। द्वितीय अध्याय के २६वें वर्ग से लेकर अन्त तक यह ग्रन्थ ऋग्वेद के प्रत्येक 
सूत्र के लिए (और कभी-कभी सूक्तान्तर्गत ऋचाओं के लिए) देवता का निर्देश क्रमश: 
बतलाता है, परन्तु यह केवल देवता को नीरस सूची नहीं हैं, इसमें सूक्तों के विषय में 
उपलब्ध आख्यानों का भी निर्देश बड़े सुन्दर ढंग से किया गया है और इस कार्य में 
इसका लगभग चतुर्थाश (३०० श्लोकों के आस-पास) व्यय हुआ है। ये आख्यान 
वृहद्देवता के प्राण हँ। काव्यशैली में निबद्ध ये आख्यान ऐतिहासिक रीति से महाभारत 
में निर्दिष्ट अनेक आख्यानों के साथ सम्पर्क रखते हैं। इस दृष्टि से वृहद्देवता-गत 
आख्यानों का पारस्परिक तुलनात्मक सम्बन्ध अभी तक विवाद का विषय बना हुआ है, 
परन्तु अधिकांश विद्वानों की दृष्टि में प्राचीनतर बृहद्देवता का ही अनुकरण अवान्तर- 
कालीन महाभारत ने तत्तत्‌ भाग में किया है।द्याद्विवेद की 'नीतिमञ्जरी' (रचनाकाल १५ 
शतक) तो बृहद्देवता के ही अनुशीलन का परिणत फल है] सर्वानुक्रमणी में कात्यायन 
ने तथा वेदभाष्य में सायण ने इन आख्यानं को यहीं से उदधृत किया है। इस प्रकार 
आख्यानों के प्राचीनतम संग्रह होने के कारण बृहद्देवता साहित्य की सार्वभौम दृष्टि से 
भी नितान्त रोचक तथा हृदयावर्जन ग्रन्थ हैं। 


यह ग्रंथ यास्क के निरुक्त तथा कात्यायन की सर्वानुक्रमणी के मध्यकाल की 
महनीय कृति है। शौनक ने यहाँ निरुक्त की देवताविषयक कल्पना को ही विशेषतः 
अंगीकृत नहीं किया है, प्रत्युत उसके अनेक वाक्यों को भी उद्धृत किया है। कात्यायन 
ने भी बृहद्देवता का उपयोग अपनी रचना 'सर्वानुक्रमणी” में बहुत ही अधिक किया है। 
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सूत्ररूप में होने पर भी सर्वानुक्रमणी में बृहद्देवता के लगभग ३० श्लोक ज्यों के त्यों 
अल्प परिवर्तन के साथ स्वीकृत तथा उद्धृत किये गये हैं। अपाणिनीय पदों की बहुल 
सत्ता के हेतु सर्वानुक्रमणीकार कात्यायन वार्तिककार वैयाकरण कात्यायन से सर्वथा 
भिन्न माने जाते हैं। 'सर्वानुक्रमणी” का मूल स्रोत होने के कारण कात्यायन का समय 
तो पाणिनि से बहुत ही प्राचीन होगा तथा निरुक्त से कुछ ही हटकर होगा। अत: 
बृहद्देवता पूर्ण-पाणिनीय युग की मान्य रचना होने से कम से कम वि. पू. अष्टम शतक 
में प्रणीत हुआ होगा। 

बृहद्देवता ने अपने कथन की पुष्टि में अनेक प्राचीन आचायों के मतों का उल्लेख 
किया है। ऐसे मान्य आचायों में यास्क का उल्लेख १८ बार, शौनक का १५ बार, 
शाकटायन का ८ बार, ऐतरेय ब्राह्मण का ८ बार, शाकपूणि का ७ बार तथा 
गालव का ५ बार है। शौनक का उल्लेख “आचार्य शौनक' के रूप में कई स्थानों पर 
अकेले (२1१३६) तथा कहीं अन्य आचार्यों के साथ (५।३९; ७1३८) किया गया है। 
इससे इस ग्रन्थ के सम्पादक डा. मैकूडानल की सम्पत्ति है कि बृहद्देवता का रचयिता 
स्वयं आचार्य शौनक नहीं है, प्रत्युत उसके सम्प्रदाय का कोई आचार्य है जो काल- 
दृष्टि से उनसे बहुत दूर नहीं था। षड्गुरु शिष्य ने तो निश्चय रूप से शौनक को ही 
इसका प्रणेता बतलाय है 


सर्वानुक्रमणी 

ऋग्वेद के समस्त आवश्यक विषयों के ज्ञान के लिए कात्यायन रचित 
“सर्वानुक्रमणी' नितान्त प्रसिद्ध तथा प्रामाणिक है*। यह सूत्ररूप में निबद्ध है तथा प्रत्येक 
सूक्त के आद्य पद, अनन्तर ऋचाओं की संख्या, सूक्त के ऋषि का नाम तथा गोत्र, 
सूक्तों तथा तदनन्तर्गत मन्त्रों के देवता का निर्देश तथा मन्त्रों के छन्दों का क्रमबद्ध 
उल्लेख किया गया हैं। इस प्रकार ऋग्वेद के विषय में आवश्यक सामग्री के संकलन 
के कारण यह विशेष उपादेय है। माधवभट्ट की भी एक ऋग्वेदानुक्रमणी है जिसके दो 
खण्डों में स्वर, आख्यात, निपात, शब्द, ऋषि, छन्द, देवता तथा मन्तरार्थ-विषयक 
आठ अनुक्रमणियों का एकत्र संग्रह है।* यह स्वतन्त्र न होकर माधवभट्ट के भाष्य के 
अन्तर्गत सत्तत्‌ विषयों के प्रतिपादक श्लोकों का संग्रह है। सर्वानुक्रमणी की दशा इससे 
भिन्न है। इसमें बृहद्देवता के श्लोकात्मक उद्धरण भी सूत्ररूप में परिणत कर निबद्ध कर 
दिये गये हैं।सर्वानुक्रमणी ऋग्वेदीय देवता के वर्णन में बृहद्देवता को ही अपना आधार 


१. संस्करण डा. मैकूडानल द्वारा दो भागों में 'हारवर्ड औरियण्टल सीरीज” (अन्य संख्या ५ और ६), 
१९०४। प्रथम भाग में भूमिका तथा मूलग्रन्थ है तथा दूसरे भाग में मन्थ का अंग्रेजी अनुवाद है। यह 
संस्करण बहुत ही विशुद्ध तथा उपादेय है। हिन्दी अनुवाद, चौखम्भा से २०२० सं. 

२. डा. मैकूडानल के द्वारा सम्पादित, आक्सफोर्ड, १८८६। 

३. संस्करण मद्रास विश्वविद्यालय की संस्कृत ग्रन्थमाला में, मद्रास, १९३२। 
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2194 है और इसीलिए एक सौ के आस-पास उद्धरणों का यहाँ समावेश किया गया 
। 

सर्वानुक्रमणी के रचयिता कात्यायन मुनि हैं, जो शुक्ल यजुर्वेदीय श्रौतसूत्र के 

कर्ता से भिन्न नहीं प्रतीत होते। कात्यायन द्वारा प्रणीत “शुक्ल यजुर्वेदीय अनुक्रमणिका 

भी इसी कात्यायन की रचना प्रतीत होती है, क्योंकि इसका समस्त भूमिकाभाग 

सर्वानुक्रमणी की भूमिका से पूर्णतः साम्य रखता है। कात्यायन के इन अन्यो के पदों 

में अनेक वैदिक विशिष्टता मिलती है तथा अनेक अपाणिनीय पदों का भी प्रयोग यहाँ 

मिलता है। इससे हम इसी निष्कर्ष पर पहुँचते हैं कि अनुक्रमणी के रचयिता कात्यायन 

वैयाकरण वार्तिककार कात्यायन से भिन्न व्यक्ति हैं। सर्वानुक्रमणी को पूर्ण-पाणिनि युग 
की रचना मानना निःसन्देह युक्तियुक्त है। 


याजुष अनुक्रमणी 
शुक्लयजुः सर्वानुक्रमसूत्र- के भी रचयिता कात्यायन ही माने जाते हैं। इनमें 
पाँच अध्याय है। सूत्रों के ऊपर अर्थ को ठीक-ठीक समझाने के लिए भाष्य भी प्रकाशित 
है जिसके रचयिता महायाज्ञिक प्रजापति के पुत्र महायाज्ञिक श्री देव हैं। इसका परिचय 
प्रति अध्याय में दी गई पुष्पिका से मिलता है। इसमें माध्यन्दिनसंहिता के देवता, ऋषि 
तथा छन्दो का विस्तृत विवरण दिया गया है। ग्रन्थ के आरम्भ में ऋषि तथा छन्द की 
ज्ञान की महिमा प्रतिपादित है, बिना इसके ज्ञान के वेद का पढ़ने वाला या तो मृत्यु 
को ग्राप्त करता है या पापीयान होता है (अथान्तराश्चगर्तवाऽऽपह्यते स्थाणुं वच्छेति 
प्रमीयते वा पापीयान्‌ भवति- पृ. १०)। इसमें याग-विधान के नियम तथा अनुष्ठानों 
का भी वर्णन विशेष रूप से मिलता है। छन्दों का विस्तृत विवेचन इस अनुक्रमणी की 
भूयसी विशेषता हैं। 
सामवेदीय ग्रन्थ 
सामवेद के श्रौत याग से सम्बद्ध अनेक ग्रन्थ उपलब्ध होते हैं जिनमें बहुत से 
अभी तक हस्तलिखित रूप में ही हैं। कतिपय अन्थों का यहाँ परिचय दिया जाता है 
जिनमें से अनेक सामवेद की अनुक्रमणी का प्रयोजन सिद्ध करते हैं:- 
(१) कल्पानुपद सूत्र-२ प्रपाठकों में और प्रत्येक प्रपाठक १२ पटलों में 
विभक्त हौ यह आर्षेय कल्प तथा क्षुद्रसूत्र का परिशिष्ट प्रतीत होता है; क्योंकि इन दोनों 
से उद्धरण बिना नाम-निदेंश किये गये हैं (प्रकाशित)। 


१. भाष्य के साथ मूलग्रन्थ काशी से प्रकाशित 
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(२) उपग्रन्थ सूत्र- ४ प्रपाठकों में। सायण के अनुसार (ताण्ड्य ७४1८) 
कात्यायन इसके कर्ता हैं। प्रथम तीन प्रपाठक क्षुद्र सूत्र के परिशिष्ट हैं और अन्तिम 
प्रपाठक साम के प्रतिहार भाग का परिचायक स्वतन्त्र ग्रन्थ है (प्रकाशित) 

(३) अनुपद सूत्र-१० प्रपाठकों में। पञ्चविंशब्राह्मण की संक्षेप में व्याख्या 
(अप्रकाशित)। 

(४) निदान सूत्र- १० प्रपाठकों में। इस ग्रन्थ के प्रणेता 'पतञ्जलि' प्रतीत होते 
हैं। ताण्ड्य-भाष्य (१४।५।१२) में सायण ने जो उद्धरण दिया है वह निदान सूत्र से 
मिलता है- तथा निरालम्बरूपता भगवता पतञ्जलिना उक्त सप्तमेउहन्यर्कः 
कृताकृतो भवत्यब्राह्मण-विहितत्वादिति। यह उद्धरण निदान सूत्र में (४1७) उपलब्ध 
होता है। अन्य प्रमाणों में भी पतञ्जलि ही निदान सूत्र के रचयिता प्रतीत होते हैं 
(प्रकाशित) 

(५) उपनिदान सूत्र- २ प्रपाठकों में। इसमें प्रथमतः छन्द का सामान्य वर्णन है। 
तदनन्तर दोनों आर्चिको के मन्त्रों के छन्दौं का विवरण है (अप्रकाशित) ये दोनों ग्रन्थ 
छन्दौविषयक वेदाङ्ग के अन्तर्गत आते हैं। 

(६) पञ्चविधान सूत्र- २ प्रपाठको में। सामो के पाँच विभाग का जो वर्णन ऊपर 
किया गया है उन्हीं के विभाजन प्रकारों का यहाँ वर्णन है (प्रकाशित) *1 

(७) लघु ऋकूतन्त्र संग्रह- यह ऋक्तन्त्र का संक्षेप न होकर एक स्वतन्त्र ग्रन्थ 
है। इसमें संहिता पाठ को पदपाठ के रूप में परिणत करने पर जो विशिष्टतायें लक्षित 
होती हैं उनका एक विपुल संग्रह यहाँ प्रस्तुत किया है। यहाँ ऐसे मन्त्रों का निर्देश है 
जहाँ संहिता में 'ष' है, परन्तु पदपाठ में स (श्लोक २५-३९), संहिता में “४' है, 
परन्तु पद में “स्त' (श्लोक ४०-४३)। इसी प्रकार गुण, वृद्धि, पूर्वरूप, प्रकृतिभाव 
वाले स्थलों का निर्देश किया गया है। मन्त्रों के स्वरूप की जानकारी के लिए यह 
नितान्त उपादेय है (प्रकाशित) 

(८) साम-सप्तलक्षण-इस पद्यबद्ध छोटे ग्रन्थ में साम सम्बन्धी ज्ञातव्य तथ्यों 
का संकलन है। (प्रकाशित) 
अथर्ववेदीय ग्रन्थ 

अथर्ववेद से सम्बद्ध अनेक ग्रन्थ हैं जिनके द्वारा अथर्व के विभाजन, मन्त्र, 
उच्चारण तथा विनियोग आदि की आवश्यक सामग्री प्रस्तुत की गई है। अथर्ववेदीय 
१. सत्यत्रत सामश्रमी के द्वारा “उबा” पत्रिका में कलकत्ता १८९७। 

१. सत्यन्रत सामश्रमी द्वारा 'उषा' पत्रिका में, कलकत्ता, १८९६ तथा दिल्ली से १९७१। 
२. जर्मन पण्डित साइमन द्वारा जर्मनी से प्रकाशित, १९१३। 

३. डा. सूर्यकान्त शास्त्री द्वारा सम्पादित लाहौर, १९४०1 

४. महीदास की विवृत्ति के साथ मूल का संस्कृत सीरीज में, काशी १९३८। 


0000 


व्याकरण ३८१ 

परिशिष्ट के अन्तर्गत ४९वाँ परिशिष्ट 'चरणव्यूह' है जिसके अनुसार इस वेद के पाँच 
लक्षण ग्रन्थ है- (१) चतुरध्यायी, (२) प्रातिशाख्य, (३) पञ्चपटलिका, (४) दन्त्योष्ट- 
विधि तथा (५) बृहत्सर्वानुक्रमणी। इन पञ्चलक्षण ग्रन्थों के आरम्भिक दोनों ग्रन्थों का 
विवरण शिक्षा के प्रसंग में पूर्व ही दिया जा चुका है। (३) पञ्चपटलिका'* में पाँच पटल 
या अध्याय हैं जिनमें अथर्व के काण्डों तथा तद्गत मन्त्रों की संख्या का विवरण प्रस्तुत 
किया गया है। अथर्व की मन्त्र संख्या के विषय में विद्वानों में पर्याप्त मतभेद है। 
पाश्चात्य विद्वानों (जैसे ब्लूमफील्ड, हिटनी आदि) ने अथर्व का मूल भाग १८ काण्डों 
में माना है और अन्तिम दो काण्डों (९० तथा २० काण्ड) को अवान्तरकालीन बताया 
हैं, परन्तु इस लक्षणग्रन्थ में बीसवें काण्ड की सूक्त संख्या, ऋषिदेवता आदि का निर्देश 
किया गया है। यह आश्वलायन के क्रमानुसार है। इसका कारण यह मत है कि इस काण्ड 
के समस्त मन्त्र ऋग्वेद से लिए गए हैं और इसलिए पञ्चपटलिका इस काण्ड के 
ऋष्यादि विवेचन में ऋग्वेदीय आश्वलायन के क्रम का आश्रय लेती है। 


(४) दन्त्योष्टविधि'- छोटा होने पर भी अथर्ववेदीय उच्चारण के निमित्त विशेष 
महत्त्व रखता है। पवर्गीय बकार ओष्ट हैं, परन्तु वकार दन्त तथा ओष्ट की सहायता 
से उच्चरित होने से दन्तोष्ड्य है। इस लक्षण ग्रन्थ में शब्दों का निर्देश कर इसके स्वरूप 
का विवेचन है। इस प्रकार निणींत पदों की संख्या ११६ है शब्दस्वरूप के निर्णय में 
तथा अर्थनिर्णय के निमित्त इस स्वल्पकाय पुस्तिका की महनीय गरिमा को हम 
भलीभाँति आँक सकते हैं। अथर्व ४।३४।५ में (एष यज्ञानां विततो बहिष्ठो) में 
'बहिष्ठः' पद को सायण, राथ, हिटीनी आदि-विद्वानों ने बकरादि माना है, परन्तु इस 
लक्षण के अनुसार (२।३) यह ओष्ठ्य बकरादि है और यही शुद्ध पाठ शंकरपाण्डुरंग 
पण्डित के द्वारा सम्पादित अथर्व संहिता में अन्य हस्तलेखों के आधार पर निर्णीत तथा 
स्वीकृत किया गया है। इसी प्रकार यावद्‌ रोदसी विबबाधे अग्नि' (अ. ८।९।५) में भी 
'विबबाधे' के द्वितीय वर्ण के स्वरूप का निर्णय यहाँ किया गया है कि यह स्पर्श वर्ण 
है (१।११)। इसका भाषाशास्त्र की दृष्टि से भी मूल्य कम नहीं है। इसमें दो अध्याय 

हैं जिनमें प्रथम अध्याय में १२ श्लोक तथा दूसरे में ११ श्लोक हैं। 
(५) बृहत्सर्वानुक्रमणी\- इस उपयोगी ग्रन्थ में प्रत्येक काण्ड के सूक्तो के 
मन्त्र, ऋषि, देवता तथा छन्दों का पूर्ण विवेचन दिया गया हैं। 'सर्वानुक्रमणी' का जो 


१. (३-५) इन तीनों का प्रकाशन, दयानन्द महाविद्यालय की ग्रन्थमाला में लाहौर से हुआ है पण्डित 
भगवद्दत्त के सम्पादन में! 
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स्थान ऋग्वेदीय साहित्य में है, इस ग्रन्थ का भी वही महत्त्व अथर्ववेदीय साहित्य में है। 
ग्रन्थ विस्तृत है तथा संहिता के अनुसार ही २० काण्डों में विभक्त है। 

सायणाचार्य ने अथर्ववेदीय भाष्य के उपोद्घात में पाँच विशिष्ट उपयोगी ग्रन्थों 
का विषय निर्देश किया है जिनमें कौशिक तथा वैतानसूत्र का परिचय पूर्व ही दिया गया 
है। तीसरा ग्रन्थ नक्षत्रकल्प है जिसमें तीस महाशक्तियों का निमित्तभेद से वर्णन है 
जिसमें अमृत शान्ति आदिम है और अभया महाशान्ति अन्तिम है। चतुर्थ ग्रन्थ 
'आङ्गिरसकल्प' में अभिचार के कालस्थानादि का निर्देश, कर्ता, कारयिता और 
सदस्यों की आत्मरक्षा, तथा शत्रुकृत अभिचारों के निवारण के भी उपाय बतलाये गये 
हैं। 

पञ्चम ग्रन्थ शान्तिकल्प में विनायक ग्रह से गृहीत व्यक्ति का लक्षण, तथा 
विनायकी शान्ति के लिए उपयुक्त होमादि का वर्णन है। अथर्व परिशिष्ट में अन्य 
अथर्ववेदीय विषयों का विवरण दिया गया है। अथर्व का यह साहित्य भी अन्य वेदों के 
साहित्य के समान उपयोगी और उपादेय हैं। 


इसी विभाग से सम्बद्ध दो ग्रन्थ ऐसे हैं जो पिछले युग की रचना होने पर भी 
महत्वशाली हैं। इसमें प्रथम हैं महर्षि शौनक-प्रणीत चरणव्यूहसूत्र तथा दूसरा हैं 
द्याद्विथेद-विरचित नीतिमञ्चरी। चरणव्यूह में ५ खण्ड हैं जिनमें ऋग्वेद, यजुर्वेद, साम 
तथा अथर्व की शाखाओं का क्रमश: प्रतिखण्ड विवरण तथा अन्तिम खण्ड में फलश्रुति 
है। इसके ऊपर महिदास ने १६१३ संवत्‌ में (८१५५६ ई. में) काशी में रहते हुए 
एक प्रनेयबहुल विबृत्ति (व्याख्या) लिखी हैं जिसमें मूल अर्थ की पुष्टि पुराणों के विशिष्ट 
उद्धरणों की सहायता से की गई है। नीतिमञ्जरी का वैशिष्ट्य यह है कि ऋग्वेद में 
उपलब्ध समस्त आख्यानों का और तज्जन्य उपदेशों का श्लाध्य संकलन इस ग्रन्थ में 
किया गया है। ऋग्वेद के आख्यानों का निर्देश बृहद्देवता में तथा तद्नुसार सायण 
भाष्य में तत्तत्‌ प्रसंग में विशेष रूप से किया गया है। इस ग्रंथ के रचयिता द्याद्विवेद ने 
अष्टक क्रम से समग्र ऋग्वेद को आख्यान-संकलन को दृष्टि से छान डाला हैं तथा जिस 
किसी घटना से किसी मनोरम व्यावहारिक शिक्षा की प्राप्ति होती है उसे एक श्लोक 
में निबद्ध कर दिया है। ऋग्वेदीय आख्यान तथा तदुपदेश का संग्रह एक ही श्लोक में 
किया गया है। प्रति-श्लोक में निर्दिष्ट मन्त्रों की व्याख्या ग्रन्थकार ने प्रामाणिक वैदिक 
अन्थो के उल्लेख के साथ बड़ी मार्मिकता तथा गाढ़ विद्वत्ता के साथ स्वयं की है। 
द्याद्रिवेद गुजरात के निवासी थे तथा जैसा ग्रंथ की पुस्तिका से पता चलता है कि उन्होंने 
नीतिमञ्जरी की समाप्ति १५५० संवत्‌ (=१४९४ ईस्वी) में की थी! इस ग्रंथ के भाष्य 
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में सायण के वेदभाष्य (१४ शतक) तथा षङ्गुरुशिष्य की वेदार्थ-दीपिका (रचनाकाल 
११८४ ई.) से बड़ी सहायता ली गई है। इस प्रकार ऋग्वेदीय आख्यानों के अनुशीलन 
के निमित्त नीतिमञ्जरी एक अद्वितीय ग्रन्थ है!। मन्त्रों के भाष्य में चाद्विवेद ने अपनी गाढ़ 
विद्वत्ता और वैदिक अनुशीलन का विशेष परिचय दिया है। वे सायण के भक्त होने पर 


भी उनका अन्धाधुन्ध अनुसरण नहीं करते। ऋग्वेद की व्याख्या के निमित्त भी 
नीतिमझरी उपयोगी सिद्ध हो सकेगी। 


® 


१. इस अंथ का अनेक परिशिषटों तथा उपयोगी भूमिका के साथ संस्करण पंडित सीता-राम जयराम जोशी 
ने काशी से प्रकाशित किया है, १९३३। 
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पृथ्वी महिमा 
यस्यां समुद्र उत सिन्धुरायो 
यस्यामन्नं कृष्टयः संबभूवुः । 
यस्यामिदं जिन्वति प्राणदेजत्‌ i 
सा नो भूमिः पूर्वपेये दधातु ।। 
अथर्ववेद १२।१।३ 


एकादश परिच्छेद 
वैदिक भूगोल तथा आर्य निवास 


संहिता और ब्राह्मण, आरण्यक तथा उपनिषद्‌ में उपलब्ध होने वाली भौगोलिक 
सामग्री का उपयोग करने से वैदिक युग को भौगोलिक स्थिति के विषय में हम बहुत 
कुछ जान सकते हैं। इस जगत्‌ का वेद में प्रथमत: विभाग तीन लोकों में किया गया 
हे- पृथ्वी, अन्तरिक्ष या वायु लोक, चुलोक अथवा स्वर्ग, अग्नि, वृक्षादि की स्थिति 
पृथ्वी पर, मेघ, विद्युत तथा वायु को अन्तरिक्ष में और सूर्य की स्वर्ग लोक में है। वेद 
में एक ही “स्वः' शब्द सूर्य तथा स्वर्ग दोनों के लिए प्रत्युक्त किया गया हे। ब्राह्मणों 
में इन्हीं के वास्ते भू” 'भूव:” तथा 'स्व:” (तीन महाव्याहृततियों) के नाम भी आये हैं। 
निघण्टु में इसी कल्पना के अनुसार कुछ देवता पृथ्वी में रहने वाले, कतिपय अन्तरिक्ष 
में रहने वाले और कुछ चुस्थान में रहने वाले बतलाये गये हैं। तात्पर्य यह है कि सर्वत्र 
वेद में लोकत्रय की यही कल्पना-पृथ्वी, अन्तरिक्ष तथा स्वर्ग-मान्य मानी गई है। 
लोकत्रय के भीतर पृथ्वी, आकाश तथा पाताल की कल्पना पौराणिक है और वेद में 
स्वीकृत नहीं की गई हैं। 

ऋग्वेद से पता चलता है कि कभी प्राचीन समय में पृथ्वी पर्वत बिल्कुल हिलते- 
डुलते थे और इन्द्र ने पृथ्वी तथा चुलोक को दृढ़ बनाया (ऋ. २।१२।१), पृथ्वी चक्र 
की तरह वृत्ताकार है। सूर्य के उदय तथा अस्त को लेकर विलक्षण कल्पना को प्रश्नय 
दिया गया है। ऐतरेय ब्राह्मण (३1४४) सूर्य के विषय में कहता है कि वह न कभी उदित 
होता है और न कभी अस्त होता है। लोग जो समझते हैं कि सूर्य अस्त होता है, वह 
बात इस प्रकार है- दिन के अन्त में पहुँच कर सूर्य अपने को पलट देता है और रात्रि 
को नीचे करके तथा दिन को ऊपर करके लोट जाता है। प्रात:काल में उदय लेने की 
जो बात है उसका मतलब यह है कि सूर्य रात्रि के अन्त को पाकर अपने को घुमा देता 
है और दिन को नीचे तथा रात्रि को ऊपर करके पश्चिम की ओर जाता हैं। इसका अर्थ 
यह कि सूर्य के एक भाग में रहता है दिन या प्रंकाश तथा दूसरे भाग में रहती है रात्रि 
या अंधकार। जब वह पूरब से पश्चिम की ओर प्रस्थान करता है, तब उसका प्रकाशमय 
भाग हमारे सामने और अन्धकारमय भाग ऊपर रहता है, यही हमारा दिन है। पश्चिम 
आकाश के अन्त को पाकर वह लौटता हैं, तब अंधकार वाला भाग हमारे सामने और 
प्रकाश वाला भाग हमारे ऊपर रहता है। इसीलिए उस काल में अन्धकार का राज्य रहता 


२५ वै.सा. 
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है और उसे रात्रि के नाम से पुकारते हैं। दिन-रात की यह कल्पना ऋग्वेद को भी 
अमान्य प्रतीत नहीं होती (ऋ. १।११५।४, ५।८१।४ आदि):- 

तत्‌ सूर्यस्य देवत्वं तन्महित्वं मध्या कतोर्विततं संजभार। 
यदेदयुक्त हरितः सधस्था-दाद्रात्री वासस्तनुते सिसस्मै।। 

(ऋ. १।११५।४) 

वैदिक भौगोलिक स्थिति के विषय में चर्चा करते समय इस बात पर ध्यान देना 
आवश्यक है कि आधुनिक तथा वैदिक नदियों के नामों में साम्य होने पर भी यह नहीं 
कहा जा सकता कि उनका प्रवाह-मार्ग प्राचीन काल में भी उसी स्थान पर था जिस स्थान 
पर वह आजकल विद्यमान है। यह तो प्रसिद्ध बात है कि नदियों की घाटियों की स्थिति 
बदला करती है। भवभूति ने इसी कारण किसी स्थान की पहचान के वास्ते नदियों से 
बढ़कर पर्वतों का प्रमाण माना है। वैदिक आर्य पर्वतों से परिचित थे। काण्व-संहिता तथा 
मैत्रायणी संहिता में पुराणों में विख्यात कथानक का उल्लेख मिलता है कि प्राचीन काल 
में पर्वतं के पंख थे, वे जहाँ चाहते थे उड़कर जाया करते थे। इससे उत्पन्न जनधन 
को हानि से बचाने के लिए इन्द्र ने पर्वतो के पंखों को काट डाला था और पृथ्वी को 
सुरक्षित बनाया। यह किसी वास्तविक घटना का वर्णन न होकर किसी काल्पनिक घटना 
की ओर संकेत मात्र है। पर्वत विशेष के नामों में “हिमवन्त' (हिमालय) का नाम आता 
है, परन्तु इसके विस्तार के विषयों में किसी प्रकार का निर्देश नहीं मिलता। क्रग्वेद में 
'मूजवतनामक' एक विशिष्ट पर्वत का उल्लेख मिलता है। ऋग्वेद (१०।३४।१ 
सोमस्येव मौजवतस्य भक्षः) से पता चलता है कि सोमलता मूजवत्‌ के ऊपर उगती 
थी। यह मूजवत्‌ निरुक्त (९।८) की व्याख्या के अनुसार पर्वत का नाम था जिसकी 
स्थिति की जानकारी के विषय में अथर्व-संहिता हमारी सहायता करती है। अथर्व के ५वें 
काण्ड के २१वें सूक्त के कथनानुसार* मूजवत्‌ पर्वत बहुत दूर उत्तर पश्चिम में गन्धार 
या बाल्हीक देश के पास कहीं पर था। यही पर्वत सोमलता का मूल स्थान था, जहाँ 
से सोम लाकर यज्ञ में प्रस्तुत किया जाता था। आर्या के पूरब की ओर बढ़ने पर यह 
स्थान इतना दूर हो गया कि इसका व्यापार होने लगा। सोमयाग में 'सोम-परिक्रमण” 
का यही ऐतिहासिक रहस्य है। शतपथ-ब्राह्मण (१।८।१।६) जल के ओघ (बाढ़) के 
समाप्त होने पर मनु की नाव के उतरने के स्थान को 'मनोरवसर्पण' नाम दिया है, परन्तु 
उत्तर गिरि हिमालय में यह स्थान कहाँ था? इसका पता नहीं चलता। तैत्तिरीय आरण्यक 


१. तक्मन्‌ मूजवतो गच्छ बहिकान्‌ वा परस्तराम्‌ ।७ 
गन्धारिभ्यो मूजवदभ्योऽङ्गेभ्य मगधेभ्यः 
ग्रैष्यन्‌ जनमिव शेवधिं तक्मानं परिदद्मसि। १४ 
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में (१।३१) क्रौञ्च, मैनाक, सुदर्शन पर्वतों के नाम पाये जाते हैं। इसी आरण्यक (१।७) 
में “महामेरु” का स्पष्ट उल्लेख मिलता है जिसे कश्यप नाम का अष्टम सूर्य कभी नहीं 
छोड़ता, बल्कि सदा उसकी परिक्रमा किया करता है। इस वर्णन से स्पष्टतः प्रतीत होता 
है कि “महामेरु” से यहाँ अभिप्राय उत्तरी ध्रुव से ही है। 
समुद्र 

समुद्र के विषय में ऋग्वेदकालीब वैदिक आर्य परिचय रखते थे या नहीं? इस 
प्रश्न को लेकर पश्चिम के विद्वानों में बड़ी चर्चा चला करती थी। अधिकांश विद्वानों 
की सम्मति में आर्यगण समुद्र से कथमपि परिचय नहीं रखते थे, परन्तु वेद के गाढ़ 
अनुशीलन ने स्थिति बदल दी है। अब निःसन्दिग्ध रूप से कहा जा सकता है कि आर्य 
लोग समुद्र से ही नहीं, प्रत्युत समुद्रजात मुक्ता आदि पदार्थो को भी जानते थे। ऋक 
संहिता के अनेक स्थलों पर (१।७१।७, १।१९०।७, आदि) नदियों के समुद्र में गिरने 
का स्पष्ट उल्लेख मिलता है। इतना ही नहीँ; बल्कि जहाँ आजकल राजपूताने की 
मरुभूमि में बालूकाएँ लहर मार रही हैं, वहाँ उस समय एक लम्बा चौड़ा समुद्र था 
आजकल के पूरबी भाग गंगा-यमुना की घाटी का स्थान भी, जहाँ आज उततर प्रदेश तथा 
बिहार के प्रदेश अपनी जनसमृद्धि से शोभायमान हैं, उस समय वह समुद्र के नीचे था! 
इस विषय का विस्तृत विवेचन पिछले परिच्छेद में किया गया है। ऋक (१।४७।६) 
तथा अथर्व (१९।३८।२) में समुद्रजात वस्तुओं का और विशेषतः समुद्र से उत्पन्न 
'मुक्ता' का उल्लेख स्पष्ट शब्दों में किया गया है। तुग्र के पुत्र 'भुज्यु की आख्यायिका 
का निर्देश अनेक स्थलों पर किया गया मिलता है। इस विख्यात कथा के अनुसार भुज्यु 
ने बहुत लम्बी समुद्र-यात्रा की थी जिसमें एक सौ डाँडो के जहाजों का उपयोग किया 
गया था। इतने सुसज्जित जहाज के डूबने की आशंका ने “भुज्यु' को उस समुद्र में बेचैन 
कर डाला और अपनी रक्षा के निमित्त उसने अश्विनीकुमारो को पुकारना आरम्भ किया। 
इन्हीं दयालु देवताओं ने उस जहाज को किनारे लगाया और अपने भक्तों के प्राण 
बचाये। इस कथानक से स्पष्ट ज्ञात होता है कि वैदिक आर्य लम्बी समुद्र यात्रा करने 
से कभी मुँह नहीं मोड़ते थे तथा लम्बे-लम्बे सौ डाँड़ों वाले जहाज बनाने और खेने की 
विद्या से भी भलीभाँति परिचित थे'। 
नदियाँ 

ऋग्वेद में नदियों के नाम अधिकता से पाये जाते हैं। वैदिक-साहित्य में अन्य 
भौगोलिक नामों की अपेक्षा नदियों के नाम कहीं अधिक बहुलता से उपलब्ध होते हैं 


१. अनारम्मणे तदवीरयेथामनास्थाने अग्नभने समुद्रे! 
यद्विना ऊहधुर्भुज्युमस्तं शतारित्रां नावमा तस्थिबांसम्‌ । (ऋ. १।११६।५) 
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ऋग्वेद में “सप्त सिन्धवः शब्द अनेक बार उल्लिखत हुआ है, परन्तु ये सात नदियाँ 
कौन सी हैं? इसका पता लगाना बड़ा कठिन है। एक तो स्वयं नदियों की संख्या सात 
से कहीं अधिक है, यदि प्रधान नदियों की ओर इस शब्द में संकेत माने तो भी किन 
नदियों को हम प्रधान नदियों के अन्तर्गत गणना मानें? सायण ने गंगादि सप्त नदियों 
का उल्लेख किया है, परन्तु गोदावरी, कावेरी आदि दाक्षिणात्य नदियों की गणना इस 
शब्द के भीतर नहीं की जा सकती, क्योंकि इनका निर्देश वैदिक साहित्य में कहीं नहीं 
मिलता। बहुत सम्भव है कि पंजाब की पाँचों नदियाँ-शुतुद्रि, विपाश, परुष्णी, वितस्ता, 
असिक्नों-सिन्धु तथा सरस्वती के साथ इस शब्द में परिगणित की गई हों। जो कुछ भी 
हो, इतना तो नितरां स्पष्ट है कि ऋग्वेदकालीन आर्या के निवास के लिये इस शब्द 
का प्रयोग होता था। 'सिन्थु' आर्य निवास का एक नितान्त विख्यात नद था जिसकी 
कीर्ति अनेक मन्त्रों में गाई ही नहीं गई है, प्रत्युत जिसके नाम पर समय प्रवहणशील 
जलस्रोत 'सिन्थु' के नाम से पुकारे जाते हैं। समुद्र के लिए भी सिन्धु' का प्रयोग 
मिलता है। 
ऋग्वेद के १० में मण्डल में एक पूरा सूक्त ही नदियों की स्तुति में प्रयुक्त हुआ। 
१०।७५ सूक्त 'नदीसूक्त' कहलाता है जिसमें सिन्धु-तीरस्थ किसी प्रैयमेध नामक ऋषि 
ने अपनी सहायक नदियों से संबलित सिन्धु से प्रार्थना की है। इस सूक्त में बहुत-सी 
नदियों के नाम एक साथ आ गये हैं। सूक्त के पञ्चम मन्त्र में सिन्धु को पूरबी सहायक 
नदियों के नाम क्रम से दिये गये हैं। पूरा मन्त्र यह है- 

इमं में गंगे यमुने सरस्वति शुतुद्रि स्तोमं सचता परुष्णया। 

असिवन्या मरुद्वृधे वितस्तयाऽजीकीये शृणुह्या सुषोमया।। 

इन नदियों का संक्षिप्त परिचय नीचे दिया जाता है:- 

(९) गंगा- ऋग्वेद में एक जगह गंगा का नाम स्पष्टतः आया है। “उरुकक्षों न 
गाङ्ग्यः' (ऋ. ६।४५।३१) में गङ्गातीरोत्न्न व्यक्ति के अर्थ में प्रयुक्त गाङ्ग्य शब्द से 
नदी का संकेत माना जा सकता है, पर यह स्पष्ट नहीं है। गङ्गा से आर्या का परिचय 
पीछे चलकर हुआ है। इसी कारण उल्लेखों की कमी है। शतपथ (१३।५।४।११), 
जैमिनाय ब्रा. ३।८३, तैत्ति. आर. २।१० में गङ्गा का नाम मिलता है। 

(२) यमुना- इस नदी का नाम ऋग्वेद, ऐतरेय तथा शतपथ के अनेक स्थलों 
पर आता है। 

(३) सरस्वती-वैदिक आयो की पुण्यतमा तथा ख्याततमा नदी है जिसके 
किनारे वैदिक याग-विधान का बहुशः उल्लेख है। कुछ विद्वानों की सम्मति में 'सिन्धु' 
के लिए “सरस्वती” शब्द का प्रयोग किया जाता था, परन्तु पीछे कुरुक्षेत्रवाली नदी के 
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लिए इसका प्रयोग सीमित कर दिया गया। यह यमुना तथा शुतुद्री (सतलज) के बीच 
में बहती थी। तथा समुद्र में अपना जल गिराती थी। पिछले काल में मरुभूमि में यह नदीं 
बिल्कुल सूख गई। यह आजकल पटियाला रियासत में सुरसुति के नाम से प्रसिद्ध छोटी 
नदी है। इसी नदी के विषय में पौराणिकों का कहना है कि अदृश्य रूप में आकर यह 
प्रयाग में गङ्गा-यमुना से मिल गईं हैं, परन्तु वेद में इसकी पुष्टि नहीं दीख पड़ती। 
ऋग्वेद काल में यह पश्चिम समुद्र तक बहती थी। ब्राह्मणयुग में इसका सूखना आरम्भ 
हुआ। ताण्ड्य-ब्राह्मण (२५।१०।१६) में सरस्वती के लुप्त होने के स्थान का तथा 
जैमिनीय ब्राह्मण (४।२६।१२) में पुनः निकलने के स्थान का उल्लेख किया गया है। 
सरस्वती के लुप्त हो जाने का स्थान 'विनशन' तथा पुन: उत्पन्न होने का स्थान “प्लक्ष 
प्रास्रवण' नाम से निर्दिष्ट है, जो 'विनशन' से घोड़े की गति से चौआलीस दिनों की 
दूरी पर स्थित था। आश्वलायन श्रौतसूत्र (१२।६।१) में इसका नाम 'प्लाक्ष प्रश्रवण' 
दिया गया है। 


(४) शुतुद्री- वर्तमान सतलज। रामायण में यह 'शतद्र' के नाम से विख्यात है। 

(५) परुष्णी- यह 'इरावती' के नाम से भी प्रसिद्ध थी। वर्तमान नाम “रावी! 
इसी के किनारे वैदिक युग का विख्यात दाशराज्ञ-युद्ध हुआ था जिसमें महाराज सुदास 
ने अपने विरोध में सम्मिलित होने वाले दश पराक्रमी नरपतियों की सेनायें छिन्न-भिन्न 
कर डाली थीं। 

(६) असिक्नी- काली होने के कारण इस नदी का नाम “असिक्नी” पड़ा था। 
इसी का वर्तमान नाम “चन्द्रभाग।' या 'चेनाब' हैं। ग्रीक लोग वर्णविपर्यास कर इसे 
“एकेसिनीज' के रूप में जानते थे। 

(७) मरुद्बुधा- यह कोई बड़ी नदी है। डा. स्टाईन के कथनानुसार इसका 
आधुनिक नाम मरुवर्दवान्‌ है। यह चेनाब की एक पश्चिमी सहायक नदी हैं। 

(८) वितस्ता- 'झेलम' नाम से प्रसिद्ध है। अभी तक कश्मीर में वितस्ता 'वेय' 
के नाम से विख्यात है जिससे इसके प्राचीन नाम की स्मृति आज भी जागृत है। 

(९) आर्जीकीया- निरुक्त (९1२६) के अनुसार “क्रजीक' पर्वत से उत्पन्न होने 
के कारण या ऋजुगामिनी होने से इस नदी का यह नामकरण किया गया। यास्क इसे 
'विपाश' (व्यास) का नामान्तर बतलाते हैं, परन्तु इस एकीकरण के मान लेने पर 
नदियों के क्रमिक उल्लेख की परम्परा त्रुटित हो जाती है! अतः यह झेलम तथा सिंधु 
के बीच में बहने वाली कोई सामान्य नदी प्रतीत होती हैं। 

(४) सुषोमा- अटक जिले में बहनेवाली “सोहन' नदी। निरुक्तकार इसका 
तात्पर्य सिंधु नदी से ही लगाते हैं। 
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नदीसूक्त के षष्ठ मन्त्र में सिन्धु की पश्चिमी सहायक नदियों का नामोल्लेख 
मिलता हैं (क्र. वे. १०।७५।६)- 

तृष्टामया प्रथमं यातवे सजूः सुसर्त्वा रसया श्वेत्याया। 

त्वं सिन्धो कुभता गोमतीं क्रमुं मेहल्वा सरथं याभिरीयसे।। 

(९) तृष्टामा- वस्तुतः यह सिन्धु की पहली सहायक नदी है। ऋग्वेद के मंत्र से 
भी यही ध्वनि निकलती है। आजकल यह “जासकार” नाम से प्रसिद्ध है और कश्मीर 
के लद्दाख प्रान्त में है। आधुनिक नक्शे में यह दिखाई गई है। 

(२) सुसर्तु-वस्तुतः यह सिन्धु की सहायक दूसरी नदी है। आजकल “सुरु” नाम 
से प्रसिद्ध। यह दक्षिण से उत्तर जाती है। इसकी पश्चिमी सहायक नदी 'ड्रास' और पूर्वी 
सहायक नदी “पक्षुम' कही जाती हैं। “यह नदी जासकार नामक नदी के बाद उसी दिशा 
में सिन्धु से मिलती है।” वेद धरातल (पृ. ७७५) के लेखक का यह समीकरण कश्मीर 
देश के अधिकारियों की सूचना पर आधारित है। अतएव प्रमाणित और मान्य है। 

(३) रसा- इस नदी का उल्लेख ऋग्वेद में कई बार आता है। इस नदी को 
पार कर सरमा के पणियों के पास पहुंचने की घटना का उल्लेख ऋग्वेद 
(१०।१०८।१-२) में किया गया है (कथं रसाया अतरः पयाँसि)। *रन्हा' नामक 
नदी से इसका समीकरण अनेक विद्वान्‌ करते हैं। वस्तुतः यह सिन्धु की तीसरी सहायक 
नदी है। वर्तमान नाम “शेबक' है और कश्मीर की नदी है। 

(४) श्वेती- सिन्धु की सहायक चतुर्थ नदी। कश्मीर के बहने वाली गिलगित 
नदी से इसकी एकता मानी गई है 

(५) कुभा- सिन्धु की महत्त्वपूर्ण सहायक नदी है जिसका उल्लेख ऊपर के 
नदी सूक्त वाले मन्त्र में तथा ऋग्वेद ५।५३।९ मन्त्र में किया गया है। वह मंत्र यह है- 

मा वो रसानितभा कुभा क्रुमुर्मा वः सिन्युर्निरीरमत्‌। 
मा वः परिष्ठात्‌ सरयुः पुरोषिण्यस्मे इत्‌ सुम्नमस्तु वः।। 

भावार्थ- हे मरुतों, आपको रसा, अनितभा, कुभा, क्रुमु और सिन्धु निकृष्ट 
रमण न करावें और पुरीषिणौ (जलवाली) सरयू भी मत रोकें। 

कुभा की वर्तमान पहिचान 'काबुल' नदी से है। यह सिन्धु की सहायक नदी 
हिन्दुकुश से दक्षिण है, कुनार तथा पंजकोरा आदि इसकी सहायक नदियाँ हैं। 


(६) मेहलू- उक्त मन्त्र में यही नदी सिन्धु की सहायक मानी गई है तथा इसकी 
संख्या छठी है। गोमती तथा क्रुमु से पहिले ही सिन्धु से मिलने की घटना का वर्णन 
है। अतः आजकल “सवान” नदी से इसकी पहिचान की जा सकती है! 
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(७) गोमती- सिन्धु की सहायक नदी के रूप में उल्लिखित इस गोमती की 
पहिचान वर्तमान 'गोमाल' से की जाती है। यह अफगानिस्तान की नदी है जो सिन्धु 
नदी में डेरा स्मालइल खाँ तथा पहाड़पुर के बीच गिरती है। 

(८) क्रुमु- वर्तमान नाम कुरम जो सिन्धु की पश्चिमी सहायक नदी है। इनके 
अतिरिक्त अन्य नदियों के नाम इस प्रकार हैं:- 

सुवास्तु- ऋ. ८।१९।२७ तथा निरुक्त ४१५ में उल्लिखित है। यह सिन्धु की 
सहायिका कुभा (काबुल) की सहायक नदी है। आजकल यह 'स्वात नाम से 
अफगानिस्तान की नदी है। 

सरयू- (क्र. ५।५।९; १०।६४।९)- कुभा, क्रुमु, सिन्धु आदि पश्चिमी नदियों 
के साथ उल्लेख से स्पष्ट प्रतीत होता है कि वह भी पश्चिमी नदी है। अत: इसे अयोध्या 
के पास बहने वाली सरयू मानना नितान्त भ्रान्त है। अवेस्ता में यही 'हरोयू' के नाम से 
विख्यात है। आजकल इसे 'हरिरुद' कहते हैं। 

विपाश्‌- (ऋ. ३।३३।१,३। ४।३०।३१)- पंजाब की व्यास नदी। 

आपया- (ऋ. ३।२३।४) कुरुक्षेत्र की नदी है, जो सरस्वती की सहायक नदी 
थी। मानुषतीर्थ से पूर्व एक कोस पर है और बरसाती नदी है, जो अस्थिपुर के पास 
महेश्वरदेव के समीप हैं। 

दृषद्ठती-बड़ी महत्वशालिनी नदी है। यह सरस्वती की सहायक नदी है। यह 
आजकल 'घग्घर' या चितंग नदी हो सकती है। ऋग्वेद (३।२३।४) में इसका उल्लेख 
भरतों की यज्ञस्थली के रूप में आपया तथा सरस्वती के साथ आया है। इसके उत्पत्ति 
स्थान का नाम दृषद्वती प्रभव्य (या अर्म) है (लाट्यायन श्रौत सूत्र १०।१९।९), जो 
हिमालय के प्रत्यन्त पर्वत पर है। यह नदी सरस्वती के साथ जहाँ संगम करती थी 
उसका नाम 'दृषद्रत्यप्यय' (कात्यायन-श्रौत्रसूत्र २४।१९८) या {दृषद्वत्या अप्यय' है। 
संगम के स्थल पर यज्ञों के अनुष्ठान का वर्णन मिलता है। लाट्या. १७ १,२ से पता 
चलता है कि यह नदी कभी सोदका होती थी और कभी-कभी अनुदका भी। फलतः यह 
वर्षावहा नदी थी। मनु. (२1१७) ने दृषद्वती तथा सरस्वती को देव-नदी कहा है तथा 
इनके बीच वाले प्रदेश को '्रह्मावर्त' पूण्यभूमि बतलाया है। 

सदानीरा- (शतपथ १।४।१।१४) यह नदी कोशल और विदेह राज्यों की सीमा 
थी। सम्भवतः वर्तमान गण्डकी नदी से इनका एकीकरण किया जा सकता है। इस नदी 
के पश्चिम ओर था कोशल देश तथा पूरब ओर था विदेह (सैषाप्येतर्हि कोसलविदेहानां 
मर्यादा- शत. १।४।१।१७)। 

इन सुस्पष्ट उल्लेखों के अतिरिक्त कुछ नदियों के अस्पष्ट नाम भी मिलते हैं- 
अनितभा (क्र.५।५३।९)- सिन्धु की कोई पश्चिमी सहायक नदी; यव्यावती 
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(ऋ. ६।२७।६) पंजाब की कोई नदी; रथस्या (जैमिनि ब्रा. २।२३५)- पता नहीं। 
वरणावती (अथर्व ४।७।१)- सायण के मत में किसी ओषधि का नाम। कुछ लोग इसे 
काशी के पास 'वरुणा' बतलाते हैं। विबाली (क्र. ४।३०।१२)- अज्ञात नदी, शिफा 
(ऋ. १।१०४।३)- असुर कुयव की दोनों पत्नियों के शिफा की धारा में मारे जाने की 
प्रार्थना पूवोक्त मन्त्र में है। अत: यह नदी प्रतीत होती है। हरियूपीया (ऋ. ६।२७।५) 
में कहा गया है कि इन्द्र ने इस नदी पर अभ्यावर्ती चायमान के लिए वृचीवतों को मार 
डाला था और अगले मन्त्र में इस युद्ध का स्थान यव्यावती बतलाया गया है। अतः 
सम्भवतः हरियूपीया तथा यव्यावती एक ही अभिन्न नदी के नाम हों। 


देश 

नदियों के विवरण के अनन्तर वैदिक काल के प्रदेशों के वर्णन की ओर ध्यान 
देना समुचित प्रतीत होता है। प्राचीन साहित्य में किसी जातिविषयक तथा उनके निवास 
स्थान के लिए एक ही अभिन्न शब्द प्रयुक्त किया जाता है जिसे जनपदवाची शब्द 
कहते हैं, जैसे 'काशि'। यह शब्द काशि नामक देश तथा जाति के लिए भी प्रयुक्त 
किया जाता था। वेद में ऐसे जनपद-वाची शब्द प्रचुरता से मिलते हैं। इन नामों के देखने 
से यह निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता कि इन जातियों का निवास स्थल उन्हीं 
स्थानों पर था जहाँ ये स्थान आजकल मिलते हैं। जातियाँ एक स्थान से दूसरे स्थानों 
पर कालान्तर में हटती बढ़ती थीं और अपना नाम भी साथ लेती जाती थीं। देसी दशा 
में इन स्थानों की मौलिक स्थिति का ठीक-ठीक निर्णय करना एक विषम पहेली है। 
ऐतरेय ब्राह्मण (८1३) ने राजा के महाभिषेक प्रसङ्ग में इस आर्यमण्डल को पाँच 
भागों में विभक्त किया हैं- प्राच्य (पूरब के लोग तथा देश), दक्षिण, पश्चिम में नीच्य 
तथा अपाच्य (पश्चिम के रहनेवाले लोग), उत्तर हिमालय से उस पार उत्तर कुरु और 
उत्तर मद्र नामक जनपदों की स्थिति थी और सबों के बीच था "ध्रुवा मध्यमा प्रतिष्ठा' 
अर्थात्‌ प्रतिष्ठित ध्रुव मध्यम देश जिसमें कुरु-पाञ्जालों का निवास था। मनु आदि 
स्मृतिकारों के द्वारा वर्णित 'मध्यदेश'' की कल्पना का मूल ऐतरेय के इसी वर्णन में 
है। वैदिक ग्रंथों में अनेक देशों के नाम उपलब्ध होते हैं, जो इन्हीं भिन्न-भिन्न 

दिङ्मण्डलों में विभक्त थे। 


आर्यनिवास के बीच में कुरुपाञ्चाल जनपदों का नाम आता है। कुरु तथा पञ्चाल 
का नाम सदा सम्मिलित रूप से मिलता है। अतः ये एक सम्मिलित राष्ट्र प्रतीत होते 
है ब्राह्मण-प्रंथों में इनकी प्रकृष्ट प्रशंसा का कारण यह है कि यह आर्यसभ्यता का केन्द्र 


१. हिमवद्विन्ध्ययोर्मध्यं यत्‌ प्राग्‌ विनशनादपि। 
प्रत्यगेव प्रयागाच्छ मध्यदेशः प्रकीर्तित:॥ (मनुस्मृति २1२१) 
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माना जाता था, इसी देश में सरस्वती नदी थी। कुर-पाञ्चालों की याग-पद्धति सबसे श्रेष्ठ 
बतलाई गई है (श. ब्रा. १।७।२।८), इस देश के राजा लोग राजसूय यज्ञ किया करते 
थे (श. ब्रा. ५।५।२।३) तथा शीतकाल में दिग्विजय के लिए यात्रा करते और ग्रीष्म 
ऋतु में घर लौट आते थे (ते. ब्रा. १।८।४।१-२)। उपनिषदों में इस देश के ब्राह्मणों 
की विद्याबुद्धि की भूयसी प्रशंसा उपलब्ध होती हैं। कुरु तथा पञ्चाल दो भिन्न-भिन्न 
जातियाँ थीं। ऐतरेय ब्रा. के अनुसार कुछ कुरु लोग हिमालय के उत्तर ओर भी रहते 
थे, जिन्हें “उत्तर कुरु’ कहा गया है (एत. ८1१४) ब्राह्मण ग्रन्थों के अवलोकन से पता 
चलता है कि औदीच्य-उत्तर के निवासियों की बोली विशुद्ध थी। शतपथ 
(३।२।३।१५) का कथन' है कि उत्तर की बोली कुरुपाञ्चाल की बोली के समान है तथा 
“पथ्या और स्वस्ति'-विशुद्ध है। गोपथ ब्राह्मण (१।३।६) में भी औदीच्य ब्राह्मणों की 
प्रशंसा की गई है। कुरुपञ्चाल के माहात्म्य का कारण नि:सन्देह यह है कि इसी प्रदेश 
में महत्त्वशाली ब्राह्मण ग्रन्थों की रचना की गई। इसी देश के वैदिक ब्राह्मणों ने पूरब 
तथा दक्षिण जाकर वैदिक संस्कृति का प्रचुर प्रचार किया तथा अन्यत्र अपने उपनिवेश 
बनाये। इस प्रकार आर्य धर्म तथा संस्कृति का मूल स्रोत यहीं से प्रवाहित होकर अन्य 
देशों को धार्मिक तथा सदाचारी बनाता रहा। अतः स्पृति-प्ंथों में सर्वत्र यह देश 
ब्रह्मावर्त? के महनीय नाम से अभिहित किया गया है। 


उत्तर पश्चिम के देशों तथा जातियों में गान्धरि, कन्बोज, कीकट, बहिक तथा 
वाहीक के नाम मिलते हैं। कम्बोजों का विशेष वृत्त नहीं मिलता। कीकट (ऋक. स. 
३।५३।१४) से ज्ञात होता है कि विपाश्‌ तथा शुतुद्री के पास कोई अनायो का निवास 
था जहाँ गायों की बहुलता थी। वहीं कीकट देश था। पिछले कोषकारों ने कीकट देश 
को मगध का ही पर्याय माना है, परन्तु ऋग्वेद में ऐसी स्थिति न थी। गन्धारि 
(ऋ. १।१२६।८)- प्रसिद्ध गन्धार देश का नाम है। अथर्व (५।२२।१४) में ज्वर से 
प्रार्थना की गई है कि वह गन्धारि जातियों में चला जाय। छान्दोग्य (६।१४।१) से पता 
लगता है कि उपनिषद्‌ काल में गंधार देश आर्य-निवास से बहुत ही दूर पड़ गया था। 
पूरब की ओर आयों के बढ़ाव के कारण गंधार का दूर पड़ जाना स्वाभाविक ही है। 
“गांधारीणामिवाविका' से पता चलता है कि गंधार देश सुन्दर रोंयावाली भेड़ों के लिए 
ऋग्वेद के समय में प्रसिद्ध था। बल्हिक देश में ज्वर के चले जाने के लिए अथर्व में 
प्रार्थना की गई है?। इसी नाम का पिछले ग्रंथो में 'बह्लीक' नाम से उल्लेख हैं। वाहीक 
का नाम शतपथ (१।७।३।८) में मिलता है। यह उत्तर-पश्चिम की कोई विशिष्ट जाति 
१. पथ्यया स्वस्त्या प्राजानन्‌ तस्मादत्रोत्तराहि वाग्‌ वदति कुरुपञ्चालत्रा वाणध्येषा - श. ब्रा. ३।२।३।१५। 
२. गंधारिभ्यो भुजवदध्योऽङ्गेभ्यो मगधेम्यः। 
३. यावज्जातस्तक्मं स्तावानसि बहिकेषु न्यौचरः (५-२२-५) 
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थी जो महाभारत-काल में पंजाब में आकर रहने लगी होगी। महाभारत में वाहीक पंजाब 
का ही नाम बतलाया गया है, जो आर्या से दूर होने के कारण आर्यो के निवास योग्य 
भी नहीं माना गया है। मद्र (वृह. ३।३।१) तथा महावृष (अ. ५।२२।४, जैमिनीय ब्रा. 

१1२३४, छान्दोग्य ४।२।५) उत्तर की ओर देश थे। 

मद्र- मद्र देश वर्तमान पंजाब का एक छोटा भाग था। इनकी राजधानी शाकल 
थी जो आजकल का 'स्यालकोट' है। इसी मण्डल में यह देश था। शाकल के वैभव 
का वर्णन बौद्ध ग्रन्थों में, विशेषतः 'मिलिन्द प्रश्न” में, मिलता है। हिमालय के उत्तर 
में (परेण हिमवन्तम्‌) उत्तरभद्र नामक जनपद का उल्लेख “उत्तर कुरु' के साथ ऐतरेय 
ब्राह्मण (८।३।१४) में किया गया है। 

महावृष- देश-विदेश, परन्तु भौगोलिक स्थिति का पता ठीक-ठीक नहीं चलता। 
अथर्ववेद में मूजवन्तों के साथ उल्लेख है जहाँ ज्वर को चले आने के लिए आग्रह है। 
छान्दोग्य (४।२।५) में लिखा है कि राजा जानश्रूति पोत्रायण ने महावृष देश में ब्रह्मज्ञानी 
सयुग्वा रैक्व को रक्वपर्ण' नामक ग्राम दिया था। क्या यह तराई का कोई स्थान है? 
जहाँ ज्वर की अधिकता आज भी उपलब्ध होती है। 

कुरुपञ्चाल से पूरब ओर के अनेक देशों के नामक वैदिक साहित्य में उल्लिखित 
है जिनका संक्षिप्त परिचय यहाँ दिया जाता है- 


काशि या काश्य- अथर्व ५।२२।१४ (पैप्पलाद शाखा के अनुसार), शतपथ 
१३।५।४।१९, जैमिनीय २।३।१९, बृहदारण्यक २।१।१ में उल्लिखित काशी 
वर्तमान काशी ही है। ब्राह्मण युग में भी इसकी प्रख्याति कम न थी। 'काशि' काशी के 
निवासियों के लिए तथा 'काश्य' यहाँ के राजा के लिए प्रयुक्त मिलते हैं। शतपथ का 
कथन है कि काशीनरेश धृतराष्ट्र को शतानीक सात्राजीत ने युद्ध में हराया था। 
बृहदारण्यक में अजातशत्रु काशी के राजा बतलाये गये हैं। काशी तथा विदेह कभी एक 
साथ सम्मिलित थे, क्योंकि कौषीतकि उपनिषद में 'काशी-विदेह' नाम समस्त रूप में 
मिलता है तथा बृहदारण्यक में गार्गी ने अजातशत्रु को काश्य या वैदेह बतलाया है 
(काश्यो बा वैदेहो वा उग्रपुत्रः -बृह० ३।८।२)। 
कोशल- इस देश का नाम शतपथ (१।४।१।१६) तथा जैमिनीय ब्रा० में 
मिलता है। कोसलो का नाम विदेहों के साथ मिलता है जिससे जान पड़ता है कि पीछे 
के समय के अनुसार वैदिक काल में भी ये आसपास ही निवास करते थे। 


विदेह- शतपथ (१।४।१०) में 'विदेध' नाम से भी इसी देश का निर्देश किया 
गया है। यह वही देश है जो आजकल बिहार में तिरहुत के नाम से विख्यात है। शतपथ 
के कथनानुसार स्पष्ट प्रतीत होता है कि आर्य संस्कृति का इस देश में प्रचार कुरुपञ्चाल 
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से ही पीछे चल कर हुआ, परन्तु उपनिषद्‌ काल में अपने ब्रह्मवादी तथा विद्वान्‌ राजा 
जनक के कारण इसने विपुल ख्याति अर्जन की थी। बृहदारण्यक ब्रह्मवादियों की जिस 
सभा का मनोरम वर्णन है वह जनक के ही दरबार में हुई थी। विदेह लोग काशियो के 
साथ एक सम्मिलित राष्ट्र माने जाते थे। कोशल तथा विदेह की सीमा पर 'सदानीरा' 
थी, जो सम्भवत: वर्तमान गण्डकी होगी। 

मगध- ऋग्वेद में मगध का नाम नहीं मिलता, परन्तु अथर्व में अङ्ग से साथ 
मगध में ज्वर के चले जाने की प्रार्थना की गई है (५।२२।१४) । अङ्ग के साथ सम्बद्ध 
होने से इसे पूरबी देश मानने में कोई आपत्ति नहीं है। यजुर्वेद के पुरुषमेध के अवसर 
पर मगध की बलि अतिक्रुष्ट के लिए बतलाई गई है (यजु० ३०1२२) तथा अथर्व 
संहिता (१५।२।५) में मागध व्रात्य का मित्र, मन्त्री तथा उसका हास्य बतलाया गया 
है। (मित्रो मागधो विद्वान्‌ हासो5हरुष्णीषम्‌)। लाट्यायन श्रौतसूत्र (८।६।२८) में 
व्रात्य मगधदेशीय ब्रह्मबन्धु के रूप में स्वीकृत किया गया है। इन सब उल्लेखो से 
प्रतीत होता है कि वैदिक काल में मगध के निवासी सभ्यता तथा धर्म की दृष्टि में 
नितान्त हेय और हीन समझे जाते थे। इसका कारण यही था कि ये लोग ब्राह्मण धर्म 
में बहुत पीछे सन्निविष्ट किये गये। पिछले समय में यहाँ की भूमि वैदिक याग के 
तिरस्कार करनेवाले बौद्धधर्म के उदय के लिए नितान्त उर्वरा सिद्ध हुईं। जान पड़ता 
है कि यहाँ के निवासियों ने कला-कौशल, विशेषतः संगीत के सीखने के प्रति विशेष 
आदर दिखाया। इसीलिए राज-दरबार में “मागध' का समादर कालान्तर में होने लगा। 


अङ्ग- इस देश का नाम ऋग्वेद में नहीं मिलता, परन्तु अथर्ववेद में मगध के 
साथ इसका नामोल्लेख है (५।२२।१४) गोपथ-ब्राह्मण में 'अज्जमगधा:” समस्त पद की 
उपलब्धि से प्रतीत होता है कि प्राचीन काल में अङ्ग और मगध सम्मिलित राष्ट्र माने 
जाते थे। भागलपुर के आसपास का प्रदेश आधुनिक काल में 'अङ्ग' देश का सूचक है। 


दक्षिण के कतिपय देशों के भी नाम मिलते हैं। चेदिराज कशु के दान की महिमा 
ऋ. ८।५।३७ में गाई गई है, चेदि' की स्थिति बुन्देलखण्ड में थी। शतपथ 
(१।३।२।१) दक्षिण के राजा नड़ 'नैषिध' कहे गये हैं। जैमिनीय ब्रा. (२।४४२) में 
विदर्भ नाम आया है, परन्तु इसकी निःसन्दिग्ध स्थिति विचारणीय है। मत्स्यों का नाम 
शतपथ (१३।५।४।९) तथा गोपथ (१।२।९) में आता है। ऋग्वेद ७।१८।६ में इनका 
उल्लेख किन्ही लोगों की राय में माना जाता है, परन्तु इनका निवास कहाँ था? यह 
'ठीक-ठीक नहीं बतलाया जा सकता। आर्या की सीमा पर रहनेवाली कतिपय जातियों 
का भी उल्लेख ऐतरेय ब्राह्मण में किया गया है। ऐतरेय ब्राह्मण (७।१८) से पता चलता 
है कि जब विश्वामित्र ने शुनःशेप को अपना ज्येष्ठ पुत्र माना, तब उनके पुत्रों ने घोर 
विरोध किया इस पर क्रुद्ध होकर ऋषिपर्य ने पुत्रों को शाप दे दिया; जिसके कारण ये 
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लोग आभ्भ्र, पुण्डू, शबर, पुलिन्द तथा मूतिक नामक उपान्तवासी दस्यु जातियों में 
परिणत हो गये। पिछले ऐतिहासिक काल में हम इन जातियों के आवासस्थान से 
भलीभाँति परिचित हैं, परन्तु ब्राह्मण युग में इन दस्यु जातियों की स्थिति किस ओर थी 
और कहाँ थी? इसका ठीक-ठीक पता बताना बहुत ही कठिन कार्य है। आन्ध्र-जो इस 
समय मद्रास प्रान्त के उत्तर में स्थित है-कभी दक्षिणापथ के उत्तरी भाग में रहते थे। इसी 
प्रकार 'पुण्ड' लोग बिहार के दक्षिण भाग में रहते थे, परन्तु ऐतरेयकाल में इनकी 
भौगोलिक स्थिति का यथार्थ परिचय नहीं चलता। 
देशों के नाम के अतिरिक्त कतिपय स्थानों के भी नाम वैदिक ग्रन्थों में आते हैं 
जिसमें कतिपय प्रसिद्ध स्थान नीचे दिये जाते है- काम्पिल (तै. सं. ७।४।१९।१) = 
पञ्चाल की राजधानी, कुरुक्षेत्र-पुण्यभूमि रूप से उल्लेख किया गया है, तूर्ध्न-कुरुक्षेत्र 
का उत्तरी भाग (तै. आ. ५।१।१) त्रिप्लक्ष- दृषद्वती के अन्तर्धान का स्थान यमुना के 
पास था (ताण्ड्य २५।१३।४), नैमिश (काठक सं. १०।६, छान्दोग्य १।२।१३)- 
प्रसिद्ध नैमिषवन, वर्तमान निमिसार। परी = कुरुक्षेत्र में पश्चिम में कोई स्थान (ताण्ड्य 
२५1१३1१) अन्य अनेक छोटे-मोटे स्थानों का उल्लेख यत्र-तत्र किया गया है जिनका 
वर्णन अनावश्यक समझकर नहीं किया जाता है। 


(२) आयो का निवास-स्थल £ 
ऋग्वेद के अनुशीलन करने से हम वैदिक आर्या के निवास-स्थल का पर्याप्त 
परिचय पाते हैं। ऋग्वेद में आर्य निवास के लिए सर्वत्र 'सप्तसिन्धव:' शब्द का प्रयोग 
किया गया है। वैदिक भूगोल प्रकरण में हमने दिखलाया हे कि आर्य-निवास की सात 
विख्यात नदियों के विषय में प्राचीन तथा अर्वाचीन विद्वानों में पर्याप्त मतभेद हैं, परन्तु 
इतना तो निश्चित-सा है कि जिसे आजकल पंजाब के नाम से पुकारते हैं उसी के लिए 
या उससे कुछ विस्तृत भूखण्ड के लिए 'सप्तसिन्थव:” शब्द व्यवहत होता था। 
आजकल के अफगानिस्तान, पंजाब तथा कश्मीर से आर्यजन परिचित थे! 
अफगानिस्तान में बहनेवाली कुभा (काबुल), सुवास्तु (स्वात, क्रमु (कुरंभ) तथा गोमती 
(गोमती) नदियों से वे लोग परिचय रखते थे। 'सिन्थु' की जानकारी के विषय में कहना 
ही व्यर्थ है। ऋग्वेदी मंत्रों में “सिन्धु' की भूयसी प्रशंसा उपलब्ध होती है। ऋग्वेद के 
नवी-सूक्त (१०-७५) में सिन्धु का इतनी ओजस्विनी भाषा में वर्णन किया गया है कि 
नदी के तुमुल तरंगों का दृश्य नेत्र के सामने झलकने लगता है। प्रेयमेधा का कहना 
है कि सिन्धु का शब्द पृथ्वी से उठकर आकाश तक को आच्छादित कर देता है, महान्‌ 
वेग से उज्जवल बनकर यह चलती है। इसके शब्द को सुनकर मन में ऐसा भान होता 
है कि मेघ घोर गर्जन के साथ वृष्टि कर रहा हो। सिन्धु वैसी ही आती है जैसे वृष गर्जन 
करता हुआ आता हो (ऋ. वे. १०।७५।३)- 


३९८ वैदिक साहित्य 
दिवि स्वनो यतते भूम्योपर्यन्त॑ शुष्ममुदियर्ति भानुना। 
अभ्रादिव प्रस्तनयन्ति वृष्टयः सिन्धुर्यदेति बृषभो न रोरुवत्‌ ।। 
एक दूसरे मन्त्र में सिन्धु का अपनी सहायक नदियों के संगम का दृश्य बड़ी 


७० ळर 


रोचक भाषा में अभिराम उपमाओं के सहारे प्रस्तुत किया गया है (ऋ. वे.- १०।७५।४) 
अभि त्वा सिन्धो शिशुमिन्न मातरो वाश्रा अर्षन्ति पयसेव धेनवः। 

राजेव युध्वा नयसि त्वमित्‌ सिचौ यदासामग्रं ग्रवतामिनक्षसि।। 

(हे सिन्थो! जैसे कोमल बछड़े के पास रंभाती गायें दूध लेकर दौड़कर जाती हैं, 
उसी तरह ये नदियां आवाज करती हुई तुम्हारे मिलने के लिए दौड़ी आती हैं। युद्ध के 
समय लड़ाकू राजा जिस प्रकार अपनी सेना को लेकर आगे बढ़ता है, उसी प्रकार तुम 
भी इन सहायक नदियों को अपने साथ लेकर आगे चढ़ती चली जाती हो!) 

अतः निश्चय है कि आर्यों के हृदय पर प्रबल-तरंगमयी वेगवती सिन्धु के प्रवाह 
ने अपना प्रभाव जमा रखा था। वे लोग प्रकृतिक दृश्य से ही प्रभावित नहीं हुए थे, 
प्रत्युत यहाँ अपने सुख के साधनों को पाकर वे अत्यधिक आनन्दित हुए थे। सिन्धु 
प्रदेश उनकी उपज के लिए प्रख्यात था तथा यहाँ के उत्पन्न सुन्दर घोड़ों को आर्य लोग 
युद्ध के उपयोग में लाते थे। यहां सुन्दर रथ होते थे तथा कपड़ों के लिए यह प्रदेश 
नितान्त प्रसिद्ध था। इसलिए 'सिन्थु' की ऋषिगण “स्वश्वा,” “सुवासा,” “वाजिनीवती' 
“ऊर्णावती? आदि विशेषणों के द्वारा प्रशंसा करते नहीं थकते (ऋ. १०।७५।८)। आयो 
का निवास “सिन्धु' के उभय किनारों पर फैला हुआ था। इसीलिए 'आयों' का नामकरण 
इसी नदी के अभिधान पर कालान्तर में सम्पन्न हुआ। ईरानी लोग सिन्धु को, 'स' को 
“ह? में परिवर्तित कर हिन्दू” नाम से तथा ग्रीक लोग “सिन्धस्‌' शब्द में सकार का लोप 
कर 'इन्दुस” के नाम से पुकारते थे। इसी 'इन्दुस से पूरे देश का नाम इण्डिया पड़ 
गया; इस सुप्रसिद्ध तथ्य को यहां दुहराने की आवश्यकता नहीं! 

ऋग्वेद में “सरस्वती' नदी का भी बड़ा माहत्म्य है। आर्य-निवास की यह भी एक 
भूरिप्रशंसित नदी थी। कांलान्तर में प्रसिद्ध-लाभ करनेवाली गंगा तथा यमुना का उल्लेख 
ऋग्वेद में बहुत ही स्वल्प हैं, परन्तु सरस्वती की प्रशंसा करते ऋषि लोग कभी नहीं 
अघाते थे। सरस्वती की प्रशंसा में अनेक मन्त्र उपलब्ध होते हैं। इसी के किनारे वैदिक 
ऋषिलोग सामगायन करते हुए यज्ञवागों के अनुष्ठानों में दत्तचित्त रहा करते थे। गृत्समद 
ऋषि विनयावनत हृदय से सरस्वती को लक्ष्य कर प्रार्थना कर रहे हैं कि हे नदियों में 
सर्वश्रेष्ठ, देवियों में अग्रगण्य, पूजनीया माता, हमलोग अप्रशस्त हैं, ऐसी कृपा कीजिये 
जिससे हमलोग भाग्यशाली बन जाँय (ऋ. वे. २१४१1१६) 
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अन्वितमे नदीतमे देवितमे सरस्वति। 
अप्रशस्ता इव स्मसि प्रशस्तिमम्ब नस्कृधि।। 
सिन्धु नदी के पूरब ओर जिस प्रकार भिन्न-भिन्न आर्य जातियाँ अपने जीवन के 
सुख-साधनों के सम्पादन में लगी हुई कालयापन कर रही थीं, उसी प्रकार सिन्धु के 
पश्चिमी भाग में भी आर्य-नरेश अपनी प्रजाओं का कल्याण-साधन करते हुए इधर से 
आनेवाले शत्रुओं से अपने पवित्र आर्य-निवास की रक्षा करने के लिए दूर-दूर तक फैले 
हुए थे। इस विषय में ऋग्वेद के पञ्चम मण्डल के ६१वें सूक्त का परिशीलन नितान्त 
महत्वशाली है। उसके अध्ययन से स्पष्ट प्रतीत होता है कि गोमती नदी (वर्तमान 
गोमल) के आस-पास के पार्वत्य प्रदेशों में आयों की सभ्यता जीती जागती थी। इसी 
नदी के तीर पर पर्वतमय प्रदेश में राजा रथवीति दारभ्य (दर्भपुत्र) का राज्य था'। 
अत्रिवंशी अर्चनाना ऋषि इनके सोमयाग में प्रधान होता का काम किया करते थे। इसी 
ऋषि के पुत्र का नाम श्यावाश्व' था, जिन्होंने मरुतों के अनुग्रह से ऋषित्व लाभ करके 
रथवीति की कन्या से विवाह किया (ऋ.५।६४।७) राजा रथवीति के राज्य से कुछ ही 
दूर पर राजा तरन्त का राज्य था, जिनको दानशीला महिषी का नाम 'शशीयसी' था 
(ऋ ५1६१1६) तरन्त के राज्य के पास ही पुरुमीड़ राज्य करते थे, जो 'विददश्व' के 
पुत्र होने से 'वैददश्वि” के नाम से प्रख्यात थे (ऋ. ५।६१।९)! बहुत सम्भव है कि 
विदेशी आक्रमणों से आयों की रक्षा करने के अभिप्राय से प्रेरित होकर इन राजाओं ने 
इस पश्चिमोत्तर भू-भाग को अपने वीरमय कृत्यों का भाजन बनायाइतथा इधर ही 
निवास कर ये लोग प्रजा का कल्याण साधन करते थे। 
इस आर्य-निवास की चतुः सीमा का उल्लेख ऋग्वेद के मन्त्र में स्पष्टाक्षरों में 
प्रतिपादित किया गया है। ऋग्वेद १०वें मण्डल १३६ वें सूक्त के ५वें मन्त्र में पूर्व 
समुद्र तथा अपर समुद्र का निर्देश मिलता? है। यह पूर्व समुद्र आज कल की बंगाल 
की खाड़ी को संकेतित नहीं करता, पत्युत उत्तर प्रदेश, बिहार तथा बंगाल आदि पूरबी 
आन्तों की भूमि पर उस समय लहराता था। “सप्तसिन्धव' के पूरब ओर वर्त्तमान रहने 
से यह “पूर्व सागर” के नाम से अभिहित किया जाता था। उस युग में यह समुद्र गाङ्गेय 
प्रदेश, पञ्चाल, कोसल, मगध, विदेह, अङ्ग तथा वङ्ग देश को समाच्छन्न करके 
विद्यमान था। ऋगवेद में इन पूर्वी प्रदेशों का नाम कहीं भी उपलब्ध नहीं होता। 


१. एष श्रेति रथवीतिर्मधवा गोमतीरनु। 
पर्वतेप्पश्रित:। (ऋ. ५।६१।१९) 
२. वातस्याश्वो वायो: सखाथो देवेषितो मुनिः। 
उभा समुद्रावा क्षेति यश्च पूर्व उतापर;। (क्र. १०।१३६।५) 


४०० वैदिक साहित्य 

इसका प्रधान हेतु यही है कि यह समस्त भूखण्ड अभी समुद्र-गर्भ में विलीन था, 
उससे बाहर नहीं निकला था। पिछले युगों में ख्याति तथा पवित्रता लाभ करने वाली 
गंगा और यमुना के ऋग्वेद में स्वल्प निर्देशों को देखकर हमें विस्मय न करना चाहिये, 
क्योंकि उस समय ये दूर तक बहने वाली लम्बी नदियाँ न होंगी बल्कि थोड़ी दूर तक 
ही प्रवाहित होने वाली स्वल्पकाया सरिता-मात्र थीं। यह पूरब सागर सप्तसिन्धव की 
पूर्वी सीमा से अत्यधिक सन्निकट रहा होगा, जिससे गंगा-यमुना के दूर तक बहने का 
ही अवकाश न रहा होगा। 'अपर समुद्र” वर्तमान अरब सागर का ही कोई भाग होगा, 
जो सिन्धु प्रदेश के ऊपर तक प्रवाहित होता था। इतना ही नहीं; पंजाब के दक्षिण में 
जो विशाल बालुका-राशि आज राजपूताना के रेगिस्तान के नाम से विख्यात हैं, वहाँ 
ऋग्वेदीय युग में एक विपुलकाय समुद्र की स्थिति का पता चलता है जिसमें दृषद्वतो 
के साथ मिलकर सरस्वती, विपाश्‌ (विआस) तथा शुतुद्री' (सतलज) नदियाँ गिरती 
थी। उस काल में ये तीनों नदियाँ इसी समुद्र में जाकर गिरती थीं, परन्तु भौगोलिक 
स्थिति की उथल-पुथल के कारण इस दशा में परिवर्तन हो गया! ब्राह्मण-युग में ही 
सरस्वती नदी बालुका के बीच अपना अस्तित्व खो बैठी। जिस स्थान पर वह अन्तर्धान 
हो गई उसका नाम 'विनशन' था कहीं कहीं वह मरुभूमि में कुछ दूर तक अन्तर्हित 
होकर भी पुनः बाहर आकर समुद्र तक प्रवाहित होने लगी थी। सरस्वती की उत्पत्ति 
'प्लक्षप्रश्वण' नामक स्थान से हुई थी; ब्राह्मणों में यह स्थान विख्यात है। सुरसुति आज 
भी है, परन्तु एक छोटी धारामात्र है। व्यास तथा सतलज की भौगोलिक स्थिति में विशेष 
परिवर्तन हो गया है। जब ये नदियां बालुका पुञ्ज को भेदकर अग्रसर होने में असमर्थ 
हो गई, तब इन्होंने अपना मार्ग बदल दिया और पश्चिम की तरफ एक नूतन खात 
तैयार कर ये सीधे सिन्धु नदी में मिल गई उस प्राचीनकाल में प्रतीत होता हे कि यह 
राजपूताना का समुद्र पूर्व सागर' के साथ मिलकर सप्तसिन्धव के दक्षिण तथा पूरबी 
भाग को सदा प्रक्षालित किया करता था 


ऋग्वेद के अनुशीलन से आर्य निवास की उत्तर दिशा में लहराने वाले एक अन्य 
समुद्र का भी पता चलता है। ऋग्वेद में “चतुःसमुद्रः'- चार समुद्रो का सुस्पष्ट निर्देश 
है। सप्तगु ऋषि इन्द्र से प्रार्थना कर रहे हैं कि चारों समुद्रों की सम्पत्ति लाकर उन्हे 
भाग्यशाली बनावे। पूरा मन्त्र इस प्रकार है (क्र. व. १०।४७।२) 
स्वायुधं स्ववसं सुनीथं चतुःसमुद्रं धरुणं रयीणाम्‌ । 
चर्कृत्यं शंस्यं भूरिवारमस्मभ्यं चित्र वृषणं रयिं दाः।। 


१. एका चेतत्‌ सरस्वती नदीनां शुचिर्यती गिरिभ्य आ समुद्रात्‌ । (ऋ. ७।९५।२) 
२. इन्द्रेषिते प्रसवं भिक्षमाणे अच्छा समुद्रं रथ्येव याथः। (ऋ. ३।३३।२) 
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उत्तरी समुद्र 


तीन तरफ बहनेवाले समुद्रों का संक्षिप्त संकेत ऊपर किया गया है। पूर्वोक्त मंत्र 
में सूचित चौथा समुद्र आर्या के निवासस्थल की उत्तर दिशा में प्रवाहित होता था। 
भूतत्त्ववेत्ताओ का कहना है कि अत्यन्त प्राचीनकाल में (जिसके वर्षों की गणना पाँच 
अङ्कों वाली संख्या के रूप में ही किया जा सकता है) वाह्लीक (बल्ख) तथा पारसोक 
(फारस) देश के उत्तरी भाग वर्तमान तुर्किस्तान के पश्चिमी भाग में भूमध्य सागर 
विद्यमान था। यह समग्र भू-प्रदेश समुद्र के तल में विलीन था। कालान्तर में यह पूरा 
समुद्र सूखकर ठोस जमीन के रूप में परिणित हो गया, परन्तु इन प्रदेशों में आज भी 
विद्यमान रहनेवाले समुद्र तथा झीलों की स्थिति से प्राचीन दीर्घ समुद्र की स्मृति जाग्रत 
है-उसकी याद हरी भरी बनी हुई है। वह समुद्र किसी नैसर्गिक कारण से सूख गया और 
आज भी काला सागर, काश्यप समुद्र (कैस्पियन सी), अराल सागर (सी आफ अराल) 
तथा बाल्कल हृद के रूप में वह विद्यमान है। ये जलाशय अलग-अलग अपनी स्वतन्त्र 
सत्ता आजकल बनाये हुए हैं, परन्तु जिस समुद्र की चर्चा हम यहाँ कर रहे हैं, उसी 
विशाल भूमध्यसागर के एक विराद्‌ आकार में ये सब उस समय सम्मिलित थे। यही 
आर्य-निवास के उत्तर में विस्तृत विस्तीर्ण सागर ऋग्वेदोक्त चतुर्थ समुद्र था। इन चारों 
समुद्रों में व्यापार की दृष्टि से आदान प्रदान भी जारी था। समुद्र-वणिक लोग नावों तथा 
जहाजों की सहायता से इन विभिन्न समुद्रों में जाकर व्यापार किया करते थे तथा प्रभुत 
धन उपार्जन किया करते थे। तभी तो त्रित ऋषि सोम-देव से इन चारों समुद्रों की विपुल 
सम्पत्ति के आनयन के लिए प्रार्थना कर रहे हैं- (ऋ. वें. ७।३३।६) 
रायः समुद्रांश्चतुरोऽस्मभ्यं सोम विश्वतः आ पवस्व सहस्रिण:। 
इन्हीं चतुःसमुद्रों से आवृत्त भूमण्डल पर आर्या का प्राचीन निवास था। यहीं से 
आयो ने वैदिक धर्म तथा संस्कृति की ध्वजा फहराते हुए अनेक नूतन प्रदेशों में अपने 
उपनिवेश स्थापित किये, तथा उन्हें वैदिक धर्म में दीक्षित बनाया। महर्षि मनु का यह 
कथन है कि इसी देश के अग्रजन्मा विद्वज्जनों से पृथ्वी तल के मानवों ने अपनी सभ्यता 


तथा चरित्र की शिक्षा पाई, ऐतिहासिक दृष्टि से भी यथार्थ तथ्य-पूर्ण तथा सम्पूर्णरूपेण 
सत्य प्रतीत होता है। 


पूर्वोक्त मीमांसा से हम इस परिणाम पर पहुँचते हैं कि सरस्वती तथा दृषद्वती नदी 
के अञ्चल में ही आर्य-सभ्यता ऋग्वेदीय काल में पनपी, यद्यपि पंजाब तथा गांधार में 
आर्यों का निवास स्थान कभी प्राचीन काल में अवश्य था जिसकी स्मृति ऋग्वेद के मन्त्र 
मे पद-पद पर जागरूक हैं। कभी माना जाता था कि ऋग्वेद के मन्त्रों की रचना पंजाब 
में हुई, परन्तु वस्तुत: यह घटना सिद्ध नहीं होती। जिन मन्रो में सुवर्णरथ पर आरूढ 
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होकर कमनीयकलेवरा उषा के उदय होने की घटना का वर्णन किया गया है, वे मन्त्र 
पंजाब में भले ही निर्मित माने जायँ, परन्तु जिन मन्रो में प्रचण्ड गर्जन करने वाली 
पर्जन्य की स्तुति हैं तथा घनघोर वेग से तुमुल वर्षा के मेघों से फूटकर पृथ्वी पर गिरने 
का वर्णन है वे मन्त्र निःसन्देह सरस्वती के देश में ही ऋषिजनों के द्वारा दृष्ट हुए हैं 
यही मानना युक्ति युक्त प्रतीत होता है, क्योंकि पञ्जाब स्वयं स्वल्प वर्षा का देश है। वहाँ 
वर्षा इतने जोर से नहीं होती कि उसका चित्र भावुक हृदयों पर सदा के लिए अंकित 
हो जाता, परन्तु सारस्वत प्रदेश ऐसा ही उपयुक्त प्रान्त है जहाँ प्रकृति-नदी इन विषम 
तथा विचित्र लीलाओं को दिखलाती हुई रंगमंच पर सतत्‌ क्रीडा किया करती है और 
जहाँ मनुष्यों के हृदय पर इन लीलाओं की गहरी छाप सदा के लिए पड़ जाती है। इसी 
कारण इस सारस्वत प्रदेश की इतनी महिमा गाई गई है, तथा मनु महाराज ने 'देव- 
निर्मित देश' मानकर इसकी ख्याति और पवित्रता पर अपनी मुहर लगा दी है 
तं देव-निर्मितं देशं ब्रह्मावर्त प्रचक्षते-मनु. २।१९: 

यह सरस्वतीक्षेत्र ही वैदिक आयों की आदिम भूमि है जहाँ से उन्होंने उत्तरी ध्रुव 
में भी जाकर अपना उपनिवेश बनाया। इसलिए ऋग्वेद के. मन्त्रों में ऐसे अनेक 
भौगोलिक तथ्यों का वर्णन मिलता है जो उत्तरी ध्रुव में ही यथार्थतः उपलब्ध होते हैं। 
लोकमान्य तिलक ध्रुव को ही आर्या का मूलस्थान मानते थे, ' परन्तु भारतीय परम्परा 
के अनुसार भारत ही आर्यो की आदिभूमि हेर 

पिछली संहिता तथा ब्राह्मणयुग में वैदिक सभ्यता का प्रसार पूरब के देशों की 
ओर होने लगा, जब भौगोलिक स्थिति में परिवर्तन होने से पूर्वसागर सूख गया तथा 
उसके स्थान पर गाङ्गेय प्रदेशों को ठोस जमीन ऊपर निकलकर विभिन्न प्रान्तों का रूप 
धारण करने लग गई। इस प्रसार के विषय में एक प्राचीन सुन्दर आख्यायिका 
शतपथब्राह्मण (१।४।१।१०) में दी गई हैं जिसका सारांश यहां दिया जाता है- 'विदेघ 
माथव' ने वेश्वानर अग्नि को मुख में धारण किया था। धृत का नाम लेते ही वह अग्नि 
माथव के मुँह से निकलकर पृथ्वी पर आ पहुंचा। उस समय विदेघ माथव सरस्वती के 
तट पर निवास करते थे (तर्हि विदेधो माथव आस सरस्वत्याम्‌)। वह अग्नि पूरब की 
ओर जलाता हुआ आगे बढ़ा और उसके पीछे-पीछे विदेघ माथव तथा उसके पुरोहित 
गौतम रहूगण चले। वह नदियों को जलाता चला गया, अकस्मात्‌ वह “सदानीरा' 
नदी को नहीं जला पाया, जो उत्तर गिरि (हिमालय) से बहती है (सदानीरेत्युत्तरात्‌ 


१, द्रष्टव्य तिलक-आकर्टिक होम इन वेदज, पूना, १८९३। न 
२. दास ने 'ऋग्वैदिक इण्डिया' में इसका विशेष प्रतिपादन किया है! द्रष्टव्य, सम्पूर्णा २६ वें. सा. 


/ 
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गिरेर्निधावति)। अग्नि के द्वारा दग्ध न होने के कारण ब्राह्मण लोग पुराने जमाने में 
उसके परे नहीं जाते थे, परन्तु आजकल उसके पूरब ओर ब्राह्मणों का निवास है। विदेघ 
माथव ने अग्नि से पूछा कि अब मैं कहाँ निवास करूँ? अग्नि में उत्तर दिया-इसी नदी 
के पूरब ओर। सदानीरा ही कोसल तथा विदेह देशों की आज भी मर्यादा बनी हुई है। 
यह कथानक बड़े ही ऐतिहासिक महत्त्व का है। वैश्वानर अग्नि वैदिक यागानुष्ठान या 
वैदिक धर्म का प्रतिनिधि है। उसका प्रथम स्थान था सरस्वती-मण्डल और वहीं से उसने 

पूरब के देशों में प्रस्थान किया। इस आर्य-सभ्यता के विस्तार में विदेध माथव तथा उनके 
पुरोहित गोतम रहूगण का विशेष हाथ दीख पड़ता है। ये गौतम रहूगण कोई सामान्य 
ऋषि न थे। शतपथ में (१।८।१।१०) स्पष्टतः ये माथव के पुरोहित बतलाये गये (तस्य 
गोतमो रहूगण ऋषिः पुरोहित आस), परन्तु ऋग्वेद में इनके द्वारा दृष्ट अनेक सूक्त 
(१।७५, ७६,७७,७८,७९ आदि) उपलब्ध होते हैं जिनमें विशेषत: अग्नि से प्रार्थना 
की गई है। एक मन्त्र में इन्होंने अग्नि की स्तुति के प्रसङ्ग में अपने नाम का भी उल्लेख 
किया है (क्र. वे. १।७८।६)- 
अवोचाम रहूगण अग्नये मधुमद्‌ वचः। द्युम्नेरभि प्रणा नुमः।। 

शतपथ ने इन्हें विदेह के महाराज जनक तथा ऋषि याज्ञवल्क्य का भी 
समकालीन बतलाया है (शत. ११।४।३।२०), तथा अथर्वसंहिता से भी इनके नाम 
का उल्लेख दो बार किया गया है (अथर्व. ४।२९।९; १८।३।१६)। अतः इन निर्देशों 
के आधार पर हम निश्चित रूप से कह सकते है कि पूरबी प्रान्तों में आर्यधर्म का 
विस्तार करने वाले रहूगण गौतम ऋषि उस काल के एक पूजनीय तथा माननीय महर्षि 
प्रतीत होते हैं। 


आर्य सभ्यता का विस्तार 


ऋग्वेदकाल के अनन्तर वाले काल में जिसे ब्राह्मणयुग के नाम से यथार्थ रूप 
से पुकारते हैं, आर्यसभ्यता का क्रमश: विस्तार संम्पन्न होने लगा। इसका परिचय 
तत्कालीन भूगोल के परिशीलन से भलीभाँति लग सकता है। कुरु-प्रदेश ने इस युग 
में वैदिक धर्म का झंडा ऊंचा किया। कुरु-प्रदेश की सीमा का भी स्पष्ट निर्देश है। इस 
देश के दक्षिण ओर खाण्डव, उत्तर में तूर्ध्न तथा पश्चिम में परीह था! पश्चिम और 
पश्चिमीय जातियों के प्रति शतपथ तथा ऐतरेय में अनादर की भावना जाग्रत हो गई 
जिससे पञ्जाब का माहात्म्य धीरे-धीरे कम हो गया और मध्यप्रदेश ने विशिष्ट प्रतिष्ठा 
प्राप्त कर ली। पूरबी प्रदेशों का महत्त्व आर्य सभ्यता के विस्तार के साथ ब्राह्मण युग 
में बढ़ने लगा। कुरु पञ्चाल के संग में विदेह, कोसल, मगध तथा अंग देशों का उल्लेख 
अनेक ग्रंथों में होने लगा। सम्भवतः दक्षिण भारत में आन्ध्र शबर, पुण्ड, तथा पुलिन्द 
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नामक दस्यु जातियों की सत्ता बनी हुई थी, जिन्होंने अभी तक आर्य-धर्म तथा वैदिक 
सभ्यता को ग्रहण नहीं किया। विदर्भ (बरार) का नाम जैमिनीय उपनिषद्‌ ब्राह्मण में 
मिलता हे! इन जातियों में आर्य-धर्म का प्रसार ब्राह्मण-युग के अनन्तर हुआ। विन्ध्य 
की भी दशा ऐसी ही थी। वैदिक ग्रन्थों में उल्लिखित न होने से हम इसी परिणाम पर 
पहुँचते हैं कि विन्ध्य-प्रदेश में आर्य लोग अभी तक नहीं फैले थे, यद्यपि कौषीतकि- 
उपनिषद्‌ में उत्तर तथा दक्षिण पर्वत का नामोल्लेख मिलता है। 'दक्षिण पर्वत' से तात्पर्य 
विन्ध्य पर्वत से ही हो सकता है। उत्तर भारत को भौगोलिक स्थिति का भरपूर ज्ञान इस 
युग में होने लगा था। अथर्ववेद केवल गन्धारि तथा मूजवन्तो से ही परिचित नहीं है, 
प्रत्युत 'महावृष' नामक सुदूर उत्तर में स्थित जनपद को भी भलीभाँति जानता है जिसमें 
छान्दोग्य (४।२।५) के उल्लेखानुसार “रेक्वपर्ण' नामक कोई विशिष्ट स्थान था। 
यास्क (२।२) के कथन से पता चलता है कि कम्बोज देश के निवासियों की भाषा 
आर्या की भाषा से कुछ पृथक हो गई थी। जहाँ आर्य लोग 'शव' का प्रयोग मृतक के 
अर्थ में किया करते थे, वहाँ कम्बोज निवासी गति के अर्थ में 'शवति' क्रिया-पद का 
प्रयोग करते थे।' पीछे चलकर कम्बोज लोग सिन्धु के पश्चिमोत्तर आकर बस गये थे। 
“वंश-ब्राह्मण' में मद्रगार के शिष्ट काम्बोज औपमन्यव नामक आचार्य का नाम उपलब्ध 
होता है। 


इस प्रकार इस युग में नवीन देशों का ही ज्ञान नहीं था, प्रत्युत विशिष्ट तथा 
विख्यात नगरों और अन्य स्थनों का भी पूरा परिचय हो चला था। कुरुओं की राजधानी 
“आसन्दीवन्त' का, मध्यप्रदेश में पाञ्चालों की राजधानी काम्पील का (वर्तमान नाम 
कंपिल), कौशाम्बी का तथा वरणावती (वरुणा) के तीरस्थ काशियों की राजधानी 
काशी का उल्लेख ब्राह्मणों में अनेक बार पाया जाता है। आसन्दीवन्त तो उस जमाने 
का एक बड़ा विख्यात नगर प्रतीत होता है जहां जनमेजय परीक्षित का अश्वमेघ सम्पन्न 
हुआ था, तथा जहाँ इनका अभिषेक किया गया था (ऐत. १९।७ शत. १३।५।४।२; 
शांखा. सूत्र १६।९।१)। शतपथ (१३।५।४।२) में इन्द्रोत दैवाप शौनक अश्वमेध का 
पुरोहित माना गया है तथा ऐतरेय में (८।२१) तुर कावषेय इस प्रसिद्ध राजा का 
अभिषेक करने वाला बतलाया गया है। इस तरह भौगोलिक ज्ञान का विस्तार इस युग 
की अपनी विशेषता है। आर्या के मूल निवास के विषय में अनेक भिन्न-भिन्न मत हैं 
कुछ लोग मध्य एशिया, उत्तरी ध्रुव तथा अन्य यूराल नदी के आस-पास भी मानते हैं 
यह अभी तक विवाद का विषय बना हुआ है। 

® 


१. शबतिर्गतिकर्मा कम्बोजेष्वेव भाष्यते। विकारमस्य आर्येषु भाषन्ते शव इति। -निरुक्त २।२।८। 


द्वादश परिच्छेद 
आर्य और दस्यु 


जब तक मनुष्य अपनी जीविका के लिए शिकार पर अवलम्बित रहता है तथा 
एक स्थान से दूसरे स्थान पर अपने सामान को अपने साथ लेकर घूमा करता है, तब 
तक उसमें न सभ्यता का उदय हो सकता है, न संस्कृति का उत्थान। यह मानव दशा 
मनुष्य के मानसिक विकास को सर्वथा रोक रखती हैं, परन्तु जब मनुष्य खेती कर 
अपना जीवन निर्वाह करने लगता है तथा एक जगह पर अपना घर बना कर नियमित 
जीवन बिताने लगता है, तब उसकी वास्तविक भौतिक उन्नति होने लगती है। यही 
अवस्था सभ्यता की उत्पादिका है। वैदिक आर्यगण इसी दशा में थे। हमने ऊपर 
दिखलाया है कि वे सप्तसिन्धु प्रदेश में स्थान-स्थान पर अपनी टोलियाँ बना कर सुख 
से नियमित जीवन बिता रहे थे। उनके भौतिक जीवन की विशिष्ट वस्तुओं का वर्णन 
आगे चलकर किया जायगा। इस परिच्छेद में आर्या को विभिन्न जातियाँ या जनों के 
विषय में महत्वपूर्ण तथ्यों का वर्णन किया जाता है। 
पञ्च जनाः 

ऋग्वेद के अध्ययन से पता लगता है कि सप्तसिन्धु प्रदेश के वैदिक आर्य 
छोटी-छोटी टोलियाँ बनाकर, विशेषतः नदियों की घाटियों में, निवास करते थे, परन्तु 
उनकी सभ्यता एक समान ही थी; क्योंकि वे सब लोग समान देवताओं की पूजा-अर्चना 
किया करते थे, अग्नि में हवन किया करते थे तथा समान प्रकार का सामाजिक जीवन 
बिताया करते थे। ऋग्वेद इन टोलियों या जातियों की संख्या पाँच बतलाता है। इन्हीं 
जातियों के चोतनार्थ ऋग्वेद में-पञ्चजना: (३।३७।९) पञ्ममानुषा: (८।९।२) पञ्चकृष्टयः 
(२।२।१०; ३।५३।१६), पञ्चक्षितय: (१।७९), पञ्चर्षणः (५।८६।२; ९।१०१।९) 
शब्दों का प्रयोग किया गया है। प्राय: प्रत्येक मण्डल में इन पञ्च जातियों के उल्लेख 
का अवसर आया है, परन्तु “पञ्चजनाः” का यथार्थ अर्थ अनिश्चित ही है। ऐतरेय ब्राह्मण 
(३1३१) ने देवता, मनुष्य गन्धर्व और अप्सरा; सर्प तथा पितृगण का समावेश 
'पञ्चजनाः' के भीतर बतलाया है। औपमन्यव आचार्य की सम्मति में चार वर्ण तथा 
निषाद मिलकर पञ्च जातियाँ हैं। (निरुक्त ३।८) तथा इस आचार्य की सम्मति को सायण 
भी मानते हैं। यास्क का मत ऐतरेय से मिलता-जुलता-सा है, क्योंकि उन्होंने इस शब्द 
के अन्तर्गत गन्धर्व, देवता, पितर, असुर तथा राक्षस का समावेश स्वीकृत किया है, 
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परन्तु इन व्याख्याओ में त्रुटि प्रतीत होती है। 'पञ्ममानुषा:' के भीतर मनुष्यों की ही 
परिंगणना यथार्थ होगी, मानुषेतर राक्षस तथा असुरों को घसीट लाना उचित नहीं प्रतीत 
होता। पाश्चात्य विद्वानों में भी इस शब्द की व्याख्या को लेकर गहरा मतभेद है। यह 
कहना कि इस शब्द का प्रयोग समस्त मानवमात्र अथवा प्राणिमात्र के लिए किया गया 
है, ठीक नहीं जँचता, क्योंकि ऋग्वेद (६1६१1१२) ने स्पष्ट ही इन पञ्च मानवों को 
सरस्वती के तट पर अवस्थित बतलाया है। इन जातियों से सोम का सम्बन्ध तथा इन्द्र 
के लिए “पाञ्चजन्य (पञ्च जनों से सम्बद्ध शब्दों) का प्रयोग (क्र. ५।३२।११) यही 
दर्शाता है कि 'पञ्चक्षितय:” के भीतर आयों का ही समावेश ऋग्वेद के ऋषियों को 
माननीय तथा अभीष्ट है। अत: ऋग्वेद के एक मन्त्र में एक साथ निर्दिष्ट यदु, तुर्वश, 
द्रुह्यु, अनु तथा पुरु ही मुख्यतया इस शब्द के द्वारा संकेतित माने जाते हँ" 

यदु और तुर्वश- यदु तथा तुर्वश का परस्पर संबन्ध नितान्त घनिष्ट था। ये दोनों 
जातियाँ अनेक स्थलों पर एक साथ उल्लिखित की गई हैं। इनका तृत्सु जाति के 
राजाओं से बड़ा विरोध था। इनका प्रधान कार्य राजा सुदास के विरोध में युद्ध में शामिल 
होना बतलाया गया है, परन्तु इस विरोध का फल कुछ अच्छा नहीं हुआ, क्योंकि इन्हे 
सुदास के सामने हार माननी पड़ी। इसके पहले भी इनकी सुदास के पिता या पितामह 
दिवोदास के साथ लड़ाई हुई थी (९।६।१।२) अतः पुराना बैर साधने के मतलब से 
इनका सुदास-विरोध दल में सम्मिलित होना उचित ही था। 

अनु और इुह्यु-इन दोनों जातियों में भी परस्पर सम्बन्ध था। अनु लोग परुष्णी 
(रावी) के तीर पर रहते थे तथा द्रुझु लोग परिचिमोत्तर प्रदेश के रहनेवाले थे, क्योंकि 
पौराणिक अनुश्रति द्रुह्यु लोगों का सम्बन्ध गान्धार के साथ बतलाती हैं। अनु लोगों के 
साथ द्रुह्यु के नरेश ने दाशराज्ञ युद्ध में भाग लिया था, परन्तु वह युद्ध में हार गया और 
उसे परुष्णी के जल में डूबकर प्राण छोड़ना पड़ा (७।१८)। 


पुरु-पञ्जजनों में यही जाति अधिक प्रभावशालिनी जान पड़ती है। यद्यपि दाशराज्ञ 
युद्ध में इसे भी पराजय स्वीकार करना पड़ा था, तथापि उस समय इसका लोहा सब 
जातियाँ मानती थीं। कुछ लोग इनका निवास-स्थान सिन्धु नदी के प्रदेश में मानते हैं, 
परन्तु सरस्वती के पास इनका वास मानना ठीक जँचता है। इनकी प्रभुता तथा महत्ता 
का पता इसी बात से चल सकता है कि पुरुवंशी अनेक राजाओं के नाम तथा काम 
वैदिक ग्रन्थों में उल्लिखित हैं। इस जाति में प्राचीन काल में दुर्गह नामक राजा था 
जिसका पुत्र था गिरिक्षित। इन दोनों राजाओं के विषय में किसी भी घटना का वर्णन 


१. यदीन्द्राग्नी यदुषु तुर्वशेषु यदू द्रुह्मु ष्वनुषु पूरुषु स्थः। 
अतः परिवृषणावा हि यातमथा सोमस्य पिबतं सुतस्य।। (१।१०८।८) 
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नहीं मिलता। गिरिक्षित के पुत्र थे प्रतापी पुरुकुत्स जो राजा सुदास के समकालीन ते। 
इनकी राजमहिषी के एक बड़ी विपत्ति में पड़ने का उल्लेख मिलता है जिससे उसका 
उद्धार पुत्र के उत्पन्न होने से हुआ (८।१९।३६) वह विषम विपत्ति कौन-सी थी? 
इसका स्पष्ट पता नहीं चलता, परन्तु सम्भवतः वह पुरुकुत्स की मृत्यु ही होगी। 
पुरुकुत्स ने भी सुदास का विरोध किया था जिसमें वे स्वयं मारे गये। माता को विपत्ति 
के मुख से निकालने वाले इस पुत्र का नाम त्रसदस्यु था, जिसके नाम से ही पता चलता 
है कि वह दस्युओ के लिए एक भीषण विभीषिका थी। आर्यजनों के साथ उसके युद्ध 
का हाल हमें मालूम नहीं, परन्तु यह निश्चय है कि उसने अपना अधिकांश जीवन 
आर्या को संकट पहुँचानेवाले दस्युओं के उच्छेद करने में बिताया। त्रसदस्यु ऋग्वेद के 
महत्त्वपूर्ण राजाओं में से एक है। इसके बाद इसके पुत्र तृक्षि ने शासन किया था 
(ऋ. ८।२२।७), जिसके अनन्तर इस वंश के दो राजाओं का नाम ऋग्वेद की 
दानस्तुतियों में उल्लिखित है। एक राजा का नाम त्र्यरुण जो त्रिवृषूण का पुत्र था। इसी 
कारण इसका पूरा नाम त्र्यरुण त्रैवृष्ण था। इसका उल्लेख त्रसदस्यु तथा अश्वमेध के 
साथ किया गया है (५।२७)। इस वंश की दूसरी सन्तान थी कुरुश्रवण (ऋ. 
१०।३३।४), इसी सूक्त से यह भी पता चलता है कि उपमश्रवस्‌ इसी कुरुश्रवण का 
पुत्र तथा मित्रातिथि का पौत्र था। इन नामोल्लेखों से हम ऋग्वेदीय काल में पुरुवंशियों 
को महनीयता तथा प्रभुता का यत्किञ्चित्‌ परिचय पा सकते हैं। 


तृत्सु- इन पाँचों जातियों के अतिरिक्त अनेक जातियाँ आर्यमण्डल में निवास 
किया करती थीं। इनमें 'तृत्सु' बड़े पराक्रमी, वीर तथा पुरुषार्थी थे। रहते थे ये लोग 
पुरुष्णी के पूरब ओर, परन्तु इनका प्रभाव सप्तसिन्धु प्रदेश के प्रत्येक जाति पर था। 
इस जाति के वीररत्न थे राजा सुदास जिनके विजय की कहानी कहते इनके पुरोहित 
वसिष्ठ लोग कभी नहीं अघाते थे। सुदास के पिता या पितामह दिबोदास भी अपने समय 
के नामी राजा थे। ये अतिथियों के नितान्त पूजक थे जिसके कारण उनका दूसरा नाम 
“अतिथिग्व' भी था। पहले ही कहा गया है कि तृत्सुओं की बढ़ती देखकर पञ्चजातियाँ 
इनसे बुरा मानती थी। तुर्वश, यदु तथा पुरु जातियों के राजाओं के साथ इनका झगड़ा 
चला करता था, परन्तु इनका जानी दुश्मन था दासों का सबसे पराक्रमी वीर शम्बर। 
इतना ही नहीं, पणि, पारावत तथा वृषय (६।६।२) लोगों के साथ दिवोदास युद्ध 
किया करते थे। भारद्वाजो के ये राजा सहायक तथा पृष्ठपोषक थे। इनका भी राज्य सुदास 
के समान ही विस्तृत था। सप्तसिन्धु का मध्यभाग दिवोदास की छत्रछाया में था, ऐसा 
अनुमान कर सकते हैं, क्योंकि इन्हें पंजाब की पश्चिमी जातियों के साथ युद्ध करने 
के As पारावतों के साथ भी लड़ाई लड़नी पड़ी थी, जो यमुना के तीर पर निवास 

" करते थे। 
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सृञ्जय- तृत्सु के सहायक सृञ्जय जाति का विशेष वर्णन ऋग्वेद में नहीं मिलता। 
इनके राजा देववात ने वृचीवन्त तथा तुर्वश को एक साथ एक बड़े युद्ध में हराया था 
जिस विजय के लिये एक मन्त्र में उनका उल्लेख भी किया गया है (६।२७।७)। इस 
सृञ्जय राजा के साथ सोमक साहदेव्य राजा का भी वर्णन किया गया है (ऋ.४।१५।७) 
जिससे ये दैववातः मदद देनेवाले मालूम पड़ते हैं। ऐतरेत (७।३४।९) में सोमक 
साहदेव्य तथा इनके पिता सहदेव का नारद तथा पर्वत ऋषि के द्वारा अभिषिक्त किये 
जाने का उल्लेख मिलता है। इन्हें तृत्सुओं के सहायक मानने का कारण यह है कि 
सृञ्जय नरेश प्रस्तोक तृत्सुवंशीय दिवोदास के साथ अपनी दानशीलता के लिए 
प्रसंसित किये गये हैं तथा तुर्वश लोगों के साथ दोनों का विरोधभाव समान रूप से था 
ब्राह्मणयुग में सृञ्जयो ने अपना स्वतन्त्र अस्तित्व बनाये रखा था। अपनी न्यायपरायणता 
के लिए सर्वत्र प्रसिद्धि प्राप्त की थी। शतपथ ब्राह्मण (१२।९।३।११) ने इनकी उदार 
चित्तवृत्ति के विषय में इस घटना का उल्लेख किया है कि इन्होंने अपने एक राजा को; 
जिनका नाम दुष्टरीतु पौंसायन था और जो दश पीढ़ियों से इनके ऊपर शासन करता 
था, मन्त्री के साथ राज्य से निकाल बाहर किया। ये लोग भरतों के पड़ोसी थे तथा 
सरस्वती नदी के आसपास रहते थे। आगे चलकर ये लोग कुरु लोगों के साथ 
सम्मिलित होकर एक प्रबल जाति के रूप में परिणत हो गये। 

क्रिवि-यह जाति सिन्धु तथा चेनाव के प्रान्त में निवास करती थी 
(ऋ. ८।२०।२४)। शतपथ (१३।५।४।७) के अनुसार क्रिवि पाञ्चाल का प्राचीन नाम 
था और वहाँ उल्लिखित राजा क्रैव्य पाञ्चाल के नाम से भी इस कथन की पर्याप्त पुष्टि 
होती है। ऋग्वेद (७।१८।११) में एक स्थल पर वैकर्ण नामक दो विशिष्ट जातियों का 
उल्लेख पाया जाता है, जिनके इक्कीस जनों को सुदास ने अपने पराक्रम से मार भगाया 
था बहुत सम्भव है कि क्रिवि तथा कुरु का सम्मिलन ही वैकर्ण के रूप में ऊपर 
निर्दिष्ट किया गया हो। 

वृचीवन्त- इस जाति का निर्देश ऋग्वेद के दो मन्त्रं में किया गया मिलता है, 
परन्तु इन दोनों स्थलों पर इनके पराजय की दुःखद वार्ता का ही वर्णन है। तुर्वशों की 
सहायता पाने पर भी ये लोग एक बार सृञ्जय राजा दैववात के द्वारा पराजित किये गये 
थे (६।२७।५। कतिपय विद्वानों का यह कथन कि वृचीवन्त तथा तुर्वस एक ही अभिन्न 
जाति के दो पृथक नाम थे अनावश्यक तथा अनुपादेय प्रतीत होता है। ये लोग सृञ्जयो 
के विरोध में तुर्वशों के सहायकमात्र थे। अभ्यावर्ती चायमान के साथ हरियूपीया के पास 
इनका तुमुल संग्राम हुआ था जिसमें इन्हें हार जाना पड़ा था अत: यह जाति साधारण 
सी मालूम पड़ती है। 


१. एकं च यो विशर्ति च श्रवस्या वैकर्णयोर्जनान्‌ राजा न्यस्तः। (७।१८।११) 
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नहुष- आर्यो में एक प्राचीन जाति 'नहुष' नाम से विख्यात थी जिसके प्रधान 
पुरुष का भी नाम नहुष था। दान-स्तुतियो में राजा नहुष की दानशीलता का वर्णन किया 
गया है। (क्र. १।१२२।८) में पत्र ऋषियों का राजा नहुष कहा गया है। इसी नहुष ने 
या नहुष जाति के किसी पुरुष ने पाँच वार्षगिरों (वृषगिर के पुत्रों) को पुरस्कृत किया 
था (ऋ. १।१००।१६)। राजा शमशीर तथा आयवस नहुष जाति के राजा प्रतीत होते 
हैं (१॥१२२।१५)। इन्होंने राजा नहुष के साथ मिलकर एक महान्‌ यज्ञ का अनुष्ठान 
किया था। अतः ये उसके सम्बन्धी या घनिष्ठ मित्र तो जरुर थे। यह जाति सिन्धु नदी 
या सरस्वती के प्रदेश में निवास करती थी। इस जाति के एक व्यक्ति का नाम अर्द्धअक्ष 
था जिसने अनेक शोभन कार्यों का सम्पादन किया था। ब्राह्मणयुग में यह किसी अन्य 
जाति के साथ सम्मिलित हो गई। 
भरत-यह जाति ऋग्वेदकाल में विशेष प्रख्यात थी। इसका निवास स्थान 
सरस्वती के किनारे था जो देश स्मृतियो में ब्रह्मावर्त के नाम से पीछे चलकर विख्यात 
हुआ। ऋग्वेद में भरत जाति के दो सरदार सरस्वती, दृषद्वती तथा आपया के किनारे 
स्थित बतलाये गये हैं। ये लोग वैदिक यज्ञो के बड़े भारी उन्नायक थे। इसी कारण अग्नि 
कई जगह 'भारत' नाम से निर्दिष्ट किया गया है। भौतिक स्थिति की गड़बड़ी के कारण 
भरतों को तृत्सुओं से अभिन्न मानना ठीक नहीं जँचता। भरतों का निवास था सारस्वत 
मण्डल में और तृत्सुओं की बस्ती थी परुष्णी के तट पर। एक मन्त्र में भरत को स्पष्ट 
शब्दों में तृत्सुओं का शत्रु बतलाया गया है। ऐसी दशा में दोनों को स्वतन्त्र जातियाँ 
मानना ही ठीक है। अवान्तर काल में भरतों की ख्याति खूब बढ़ी-चढ़ी दीख पड़ती है 
क्योंकि इस जाति के अनेक राजाओं के नाम तथा काम का उल्लेख ब्राह्मण-मन्थो में 
किया गया है। शतपथ में (१३।५।४) भरतवंश के दो राजाओं को हम अश्वमेध यज्ञ 
करते हुए पाते हैं। इनसे एक था दुष्यन्त का पुत्र भरत (भरत दौष्यन्ति), तथा दूसरा था 
शतानीक शात्राजित। ऐतरेय में (८।४।२३) इन दोनों के अभिषेक की सूचना मिलती 
है। भरत दौष्यन्ति का अभिषेक किया था दीर्घतमा मामतेय ने तथा शत्तानीक का 
अभिषेक किया था सोमशुमन्‌ वाजरत्नायन ने। इन्होंने काशियों पर विजय पायी थी तथा 
गङ्गा और यमुना के किनारे यज्ञों का विधिवत्‌ अनुष्ठान्‌ किया था। इस घटना से इनके 
ब्रह्मवर्त में प्रतिष्ठित होने के सिद्धान्त को पर्याप्त पुष्टि मिलती है। 
अन्य जातियाँ- ऋग्वेद के युग में और भी छोटी-छोटी जातियाँ सप्तसिन्धु में 
निवास करती थीं। इनमें से कुछ जातियों का नामोल्लेख दाशराज्ञ युद्ध के प्रसंग में आगे 
चलकर किया जायगा। यहाँ अन्य जातियों का संक्षिप्त वर्णन किया जाता है। कीकट का 
नाम ऋग्वेद में केवल एक बार (३1५३1१४) ही आता है! जिससे पता चलता है कि 
यागानुष्ठान की ओर इनकी विशेष रुचि न थी। अनेक पश्चिमी विद्वान्‌ इससे जाति का 
१. किं ते कृण्वन्ति गावो नाशिरं दुह्ने न तपन्ति धर्मम्‌। 
आ नो भर प्रमगन्दस्य वेदो नैचाशाखं मधवन्‌ रन्धया न:। (क्र ३।५३।१४) 
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अर्थ लेते हैं, परन्तु वस्तुतः यह देश का ही नाम है, जहाँ अनार्य लोगों का निवास था 
(कीकटो नाम देशोज्नार्य-निवास:-यास्क ६1३२) इनके राजा का नाम प्रमगन्द था 
जिसके लिए भैचाशाख' शब्द का प्रयोग पाया जाता है। इस शब्द के ठीक अर्थ के 
विषय में पर्याप्त मतभेद हैं। “कीकट देश विशेष का, प्रमगन्द उस देश के राज का तथा 
नैचाशाख देश के मुख्य नगर का नाम था। 'नैचाशाख' नाम पड़ने का कारण यह था 
कि वहाँ नीचाशाख (नीचे जाने वाली शाखाओं वाला वृक्ष अर्थात्‌ वटवृक्ष, बरगद) 
वृक्षों का प्राचुर्य था। ऋग्वेद ३ में. ५३ सूक्त के अध्ययन से 'कीकट' कुरुक्षेत्र का ही 
नाम प्रतीत होता है जहाँ आर्य लोगों का अनायों के साथ प्रथम साक्षात्कार हुआ। पीछे 
यह शब्द मगध के लिए प्रयुक्त होने लगा (निरुक्त ६।३२)। दूसरी चेदि जाति का भी 
उल्लेख मिलता है। एक दानस्तुति में (क्र. ८।५।३७) चेदियों के राजा कशु की 
दानशीलता की भूरी प्रशंसा है। इस राजा ने ब्रह्मतिथि नामक ब्राह्मण को एक सौ ऊँट 
तथा दस हजार गायों को भेंट दिया था। ऊँटों की अधिकता से अनुमान किया जा सकता 
है कि यह जाति राजपूताने के मरुभूमि के पास ही रहती थी। मत्स्य लोग इनके पड़ोसी 
जान पढ़ते हैं। 

ऋग्वेद-कालीन कतिपय विख्यात राजा 


अब तक हमने आर्य-मण्डल में निवास करने वाली जातियों तथा उनके राजाओं 
का संक्षिप्त परिचय दिया हैं, परन्तु राजाओं की संख्या इससे कहीं अधिक थी। ऋग्वेद 
के मन्त्रों में कतिपय मन्त्र ऐसे हैं जिनमें राजाओं की दानशीलता की स्तुति की गई है। 
दान के द्वारा सत्कृत ऋषियों ने अपने आश्रयदाता नरेशों की प्रशंसा कर अपनी कृतज्ञता 
दिखलाई है। इन मन्त्रों को 'दानस्तुति' कहते हैं। इनके अध्ययन से ऋग्वेदीय अनेक 
राजाओं के नाम, धाम तथा काम को हम भली-भाँति जान सकते हैं। इन्हीं दानस्तुतियों 
में निर्दिष्ट कतिपय प्रख्यात नरपतियो का सामान्य वर्णन यहाँ दिया जाता हैः- 

(१) पुरुमीढ़-यह उस समय का एक प्रभावशाली राजा प्रतीत होता है (ऋ. 
५।६१।९-१०)। ऋचाओं के भाष्य में वृहद्देवता, षड्गुरुशिष्य तथा सायणाचार्य ने 
इस राजा से सम्बद्ध एक मनोरम आख्यान का उल्लेख किया है, जिसका सारांश यह 
है-ऋषि आत्रेय अर्चनाना ने राजा रथवीति दाल्भ्य के लिए एक यज्ञानुष्ठान किया था। 
ऋषि के पुत्र का नाम श्यावाश्व था। यज्ञ के अवसर पर अर्चनाना को राजा की सुन्दरी 
कन्या को देखकर उसे अपनी पुत्रवधू बनाने की इच्छा जाग उठी। उन्होंने राजा से यह 
प्रस्ताव कर डाला। राजा ने अपनी महिषी की सम्मति से इस प्रस्ताव का तिरस्कार कर 
दिया कारण यह था कि श्यावास्व शात्रों में पाण्डित्य रखने पर भी अभी तक मन्त्रद्रष्टा 
ऋषि न था और महिषी का ऋषि को ही कन्या देने का संकल्प था। अवहेलना होने पर 
भी श्यावाश्व ने आशा न छोड़ी। ब्रह्मवर्चसी ऋषि ने राजा तरन्त की महिषी शशीयसी 
से भेंट की जिस पर रानी ने प्रसन्न होकर नाना प्रकार के पदार्थ दान में दिये। तरन्त 


SS 
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ने भी इनका उचित आदर-सत्कार किया तथा अपने अनुज पुरुमीढ़ के पास उन्हें भेजा! 
राह में आते समय श्यावाश्व ने दीप्तमान शरीर वाले मरुद्गणों को देखा और उनकी 
प्रशस्त स्तुति की। देवता प्रसन्न हुए और श्यावाश्व को ऋषित्व की प्राप्ति हो गई। इस 
समाचार से प्रसन्न होकर अपने संकल्पानुसार रथवीति ने अपनी कन्या का शुभ विवाह 
ऋषि श्यावाश्व के साथ स्वयं कर दिया। इस कथानक के अनुसार पुरुमीढ़ एक उदार 

राजा ही नहीं, प्रत्युत ऋक १।१५१।२ के अनुसार वह राजर्षि प्रतीत होता है। तांड्य 
ब्रा. (१३।७।१२) तथा जैमिनीय ब्रा. (१।१५१) के प्रामाण्य पर पुरुमीढ़ तरन्त का 
अनुज था। ये दोनों 'वितदश्व” गोत्र में उत्पन्न होने के कारण 'वैतदश्वि' कहे गये हैं। 


(२) अध्यावर्ती- यह चयमान का पुत्र था (त्र. ६।२७।४-८) इसने वृचीवतों 
को, जिनका राजा वरशिख था, जीता था। सृञ्जय ने इसकी सहायता की थी यह तुमुल 
युद्ध हरियूपीया तथा यव्यावती नदी के किनारे हुआ था। भूगोल प्रकरण में हमने 
दिखलाया है कि ये दोनों नदियाँ सिन्धु नदी के पश्‍चिम ओर कहीं पर थीं। ऋ. 
६।२२।८ में अभ्यावर्ती के लिए “पार्थव” शब्द का प्रयोग किया गया है। इस शब्द की 
यथार्थ व्याख्या अभी तक एक पहेली है। पाश्चात्त्य विद्वानों की सम्मति में उत्तर-पश्चिम 
की ओर रहनेवाला यह राजा पारसीकों के साथ सम्बद्ध था 


(३) मनुसावर्णि (या सावर्ण्य) - ऋग्वेद में इनके दानों की बड़ी स्तुति है। 
इन्होंने हजारों अष्टकणीं गायों तथा घोड़ों को दक्षिणा में दिया था (नऋ. १०।६२।७-८। 
इस दानस्तुति से स्पष्ट है कि ये यदु तथा तुर्वश के समकालिक थे (ऋचा १०) ये 
विवस्वत या वैवस्वत भी कहे गये हैं (८।५१।१)। जान पड़ता है कि “वैवस्वत” नाम 
पितृवंशसूचक तथा सावर्णि (सर्वणा की सन्तान) मातृवंश सूचक है। दानस्तुति में 
वर्णित होने से इनकी ऐतिहासिकता में सन्देह की गुंजायश नहीं है। अन्य स्थानों पर 
ये मनुष्य जाति के पिता तथा याज्ञिक अन्य अनुष्ठानों में मार्गदर्शक माने गये हैं। शतपथ 
में वर्णित जलप्लावन से मानव-समाज का उद्धार करनेवाले महान्‌ व्यक्ति ये ही मनु 
बतलाये गये हैं (१।८।१।१) 


इन राजाओं के अतिरिक्त अनेक राजाओं के नाम इन दानस्तुतियों में आदर के 
साथ लिये गये हैं जिनमें कुछ नाम ये हॅ- पृथुश्रवस्‌ (८।४६।२१) स्वनय भाव्य, 
ऋगञ्चय, श्रुतरथ, पाकस्थामा कुरुङ्ग, कशु, चित्र, वरोसुषामन्‌, इन्द्रोत, श्रुतर्वन 
आदि? 


१. दत्तवा च पुरुमीढस्य स्वनुजस्यान्तिकं प्रति प्रेषयामास तमूर्षि सोऽपि त्वां मानयिष्यति। (बृहद्देवता) 


२. दानस्तुतियों में उल्लिखित ऐतिहासिक उपादन के लिए देखिए डा. मणिलाल पटेल का एतद्विषयक 
लेख-भारतीय अनुशीलन, पृ. ३४-४२। 
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दाशराज्ञ युद्ध 

ऋग्वेद की इन जातियों या जनों में पारस्परिक विरोध की भावना प्रबल दृष्टि 
गोचर होती है, क्योंकि मन्रो द्वारा एक जाति के पुरोहित अपनी जाति के प्रभुत्व तथा 
अन्य जातियों पर आधिपत्य के लिए सतत प्रार्थना किया करते थे। ऋग्वेद के युग को 
सबसे महनीय सामरिक घटना है- दाशराज्ञ युद्ध। इस युद्ध के कारण तथा घटना का 
हमारा ज्ञान सन्देह की कोटि से परे नहीं है। बहुत सम्भव है कि यह संघर्ष ब्रह्मावर्त में 
निवास करने वाले भरतों तथा पश्चिमोत्तर भारत के निवासी जनों के बीच हुआ था। 
भरतों के राजा सुदास थे, जो तृत्सुजन के अधिपति थे। प्रतीत होता है कि सुदास के 
पूर्व पूरोहित विश्वामित्र थे जिनकी सहायता से भरतों ने विपाश तथा शुतुद्रि नदियों के 
पास अपने शत्रुओं को आक्रमण कर परास्त किया था। किसी कारण से विश्वामित्र का 
उन्नत पद वसिष्ठ को प्राप्त हुआ। इस पर बदला लेने की भावना से प्रेरित होकर 
विश्वामित्र ने दश विभिन्न राजाओं के संघ को भरतो के विरोध में खड़ा किया। सुदास 
और दश राजाओं की संग्राम-स्थली परुष्णी (वर्तमान रावी) का तट था, जहां सुदास 
ने इन संघीभूत शत्रुओं को परास्त किया। इनकी विजयगाथा वसिष्ठ ने तीन सूक्तों 
(७।१८;३३;७३) में बड़े ओजस्वी शब्दों में वर्णित की है। इन दश जनों में ये पाँच 
तो विशेष महत्त्वशाली न थे- अलिन (जो आजकल के काफरिस्तान के उत्तर पूर्व के 
सम्भवतः निवासी थे), पक्थ (जो अफगान पख्तून के पूर्व पुरुष थे), भलन, शिव 
(सिन्धु की समीपस्थ जाति) तथा विशाषिन्‌ । अन्य पाँच जातियाँ वे ही थीं जिनका 
वर्णन ऊपर किया जा चुका है। अनु तो परुष्णी के तट पर रहती थी जिनके पुरोहित 
सम्भवतः भृगु कुल के प्रसिद्ध ऋत्विग्‌ लोग थे। द्रुह्यु इन्हीं के साथ सम्बद्ध थे। तुर्वश 
तथा यदु भी इसी प्रकार सम्बद्ध जातियाँ थीं। पाँचवीं जाति पुरु थी, जो सरस्वती के 
उभय किनारों पर बसती थी। इस प्रकार यह जाति भरतों के पड़ोस में रहती थी। परुष्णी 
के युद्ध में विजय प्राप्ति के बाद सुदास को आगे बढ़ने तथा शत्रुओं के प्रान्तों को अपने 
राज्य में मिलाने का अवसर सम्भवतः मिल न सका, क्योंकि इसी समय अज, शिग्रु 
तथा यक्षु नामक तीन जातियों के सेनानायक बनकर भेद नामक राजा ने सुदास पर 
पूरब से धावा बोल दिया। सुदास ने लौटकर इन जातियों को यमुना नदी के किनारे पर 
बड़ी वीरता के साथ ध्वस्त कर दिया। इस युद्ध के दृश्य का वर्णन वशिष्ठ ने बड़े ही 
सुन्दर शब्दों में ऋग्वेद के एक सूक्त (७1८३) में किया है जिससे प्रतीत होता है वसिष्ठ 
इस युद्ध-स्थल में अपने यजमान के रक्षणार्थ स्वयं उपस्थित थे तथा इन्द्रावरुण से 
श्लाघनीय प्रार्थना करते थे। सुदास का विजय इस दैवी शक्ति के विपुल साहाय्य का 
परिणत फल था। इस विजय के अनन्तर सुदास की प्रभुता अधिक बढ़ गई और अन्य 
किसी भी जाति को उनसे छेड़-छाड़ करने का साहस नहीं हुआ। अन्य जातियों में पुरु 
का प्रभाव आगे चलकर विशेष हुआ और महाभारत काल में तो पुरु और भरत का 
परस्पर मेल कुरु के रूप में हो गया। 
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२. दास और दस्यु 
आयाँ को दस्युओ के साथ भी युद्ध कर अपनी रक्षा करनी पड़ती थी। दस्यु तथा 

दास के विषय में विद्वानों में एक मत नहीं है। कतिपय विद्वान्‌ इन्हें देवताओं का 
प्रतिद्वन्द्वी दैत्य ही मानते हैं, मनुष्य नहीं। कई मन्त्रों से तो ऐसा जान पड़ता है कि ये 
देवताओं से विरोध करने वाले अतिप्राकृत जगत्‌ के जीव थे, परन्तु अन्य मन्त्रो में ये 
आर्य लोगों के मानव शत्रु के रूप में चित्रित किये गये हैं जिनके ऊपर विजय प्राप्त करने 
के लिए देवताओं से सतत्‌ प्रार्थना की गई हैं। ये वस्तुतः कौन थे? और आर्या के साथ 
इनका सम्बन्ध किस प्रकार का था? इस प्रश्न के उत्तर में विद्वानों में गहरा मतभेद दीख 
पड़ता है। पाश्चात्य विद्वानों को यह दृढ़ धारणा है कि ये अनार्य जातियाँ इस भू-भाग 
की आदिम निवासी थीं, जिन्होंने विजयी आयों के बढ़ते हुए प्रभाव को रोकने के लिए 
जी तोड़ प्रयत्न किया। इनके घोरतर विरोध तथा अदम्य उत्साह ने आर्या को अनेक 

अवसरों पर पंगु बना डाला। इनके लड़ाकू जोश के सामने आर्या को विचलित होने का 

अवसर आया और उन समयों पर आर्या ने भक्तिपूरित हृदय से अपने प्रतापशाली 
देवताओं का आह्वान किया तथा उनकी दैवी सहायता से ही वे दस्युओं के उत्साह तथा 
दासों के किलों को तोड़ने में कृतकार्य हो सके। भारत में भी इस मत के अनुयायी 
विद्वानों की कमी नहीं है, परन्तु ऋग्वेद के अनुशीलन से इस धारणा को बदलने की 
जरूरत जान पड़ती है। 

निरुक्त में यास्क ने दास तथा दस्यु शब्दों का निर्वचन प्रस्तुत किया है। इन दोनों 

शब्दों का सम्बन्ध दस्‌ (उपक्षये) धातु से है जिनका अर्थ होता है- नुकसान पहुंचाना, 

या नाश करना। 'दस्यु' को व्याख्या में निरुक्त का कहना है- 'दस्यतेः क्षयार्थात्‌ 
उपदस्यन्ति अस्मिन्‌ रसा, उपादासयति कर्माणि वा' (नि. ७।२३), अर्थात्‌ जिनके 
कारण रस को नुकसान पहुंचता है या जो कृषि आदि कर्मों को हानि एहुँचाता हैं। 'दास' 

की निरुक्ति भी इसी प्रकार है- “दासो दस्यतेरुपदासयति कर्माणि'' जिसको विशद 
करते हुए दुर्गाचार्य ने लिखा है- उपदासयति उपक्षयति कृष्यादि कर्माणि अतः इस 
प्राचीन व्याख्या के अनुसार दास तथा दस्यु का प्रयोग खेती आदि कामों में हानि पहुंचाने 
वाले श के लिए उचित प्रतीत होता है। इन शब्दों का यही मौलिक व्युत्पत्तिलभ्य 
अर्थना है। 


दास 

ऋग्वेद के अनुशीलन से ज्ञात होता है कि आर्यो तथा दासों के बीच में धार्मिक 
मतभेद की एक चौड़ी दीवाल खड़ी थी। आर्य देवों की उपासन में दत्तचित्त रहते थे। 
इनके विपरीत दास लोग न अग्नि में हविर्दान करते थे और न इन्द्र-वरुण की अर्चना 
के ही पक्षपाती थे। इसी कारण धार्मिक भावना से विहीन व्यक्ति के लिए, उसके पक्का 
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आर्य होने पर भी 'दास' शब्द का प्रयोग न्याय्य माना जाता था। यदु तथा तुर्वश जाति 
निःसन्देह आर्य पञ्च मानुषों में परिगणित की जाती थी, तथापि वैदिक धर्म के प्रति किसी 
प्रकार की अनास्था तथा अश्रद्धा रखने के हेतु इन्हें 'दास' कहा गया है (क्र. १०1६ २- 
१०)। अयाजक मात्र के लिए 'दास' का प्रयोग ऋग्वेद में किया गया है (क्र. 
५।३४।८) ऋग्वेद के एक दूसरे मन्त्र, में आर्य तथा दास में विवेचन करते हुए इन्द्र 
के आने की सूचना दी गई है जिससे प्रतीत होता है कि आर्यों तथा दासों में इतना रूप- 
साम्य था कि इन्द्र को उनकी पूजा-पद्धति के विभेद से ही उनमें पार्थक्य करने का 
अवसर मिला था। इस प्रकार दास लोग धार्मिक विभिन्नता के बल पर आर्यो से पृथक 
स्वतन्त्र जाति के रूप में अंकित किये गये हैं। ये लोग बड़े पराक्रमी, उत्साही तथा 
पुरुषार्थी थे। इनके पास बहुत से किले (पुर: २।२०।८) तथा कई भिन्न-भिन्न उपजातियों 
में (विशः) भी वे विभक्त थे (२।११।४ अस्मे दासीर्विशः सूर्येण सह्याः)। इनके 
परकोटों से घिरे किलों के लिए “शारदी' शब्द का प्रयोग मिलता है जिससे प्रतीत होता 
है कि ये लोग शरद्काल में अपनी रक्षा के लिए इन पुरों का आश्रय लिया करते थे। 
वे निर्धन न थे, प्रत्युत अतुल सम्पत्ति के मालिक थे (त्रह.४।३०।१३)। अत: धर्म तथा 
वर्ण की भिन्नता के रहने पर भी अनेक दास लोग आर्या के समान प्रतापी तथा 
सम्पत्तिशाली थे। इन बातों पर ध्यान देने से हम इसी निष्कर्ष पर पहुँचते हैं कि आयो 
में जो लोग वैदिक धर्म में विश्वास न करते थे, सभ्यता की दौड़ में आगे न जाकर बहुत 
पिछड़े हुए थे, असभ्य होने के कारण सभ्यता के जाग्रत केन्द्र बड़े-बड़े नगरों से दूर 
हट कर जंगलों और पहाड़ी प्रदेशों में निवास किया करते थे तथा जीवन-निर्वाह के 
लिए दूर-दूर जंगलों में भटकने के कारण शीत और ग्रीष्म, जाड़ा और गरमी को सहने 
से जिसका रंग काला पड़ गया था, वे ही 'दास' के नाम से पुकारे जाते थे। 

उनका रंग आयों के वर्ण से अवश्य भिन्न था। दास वर्ण आर्य वर्ण से भिन्न 
बतलाया गया है (१।१०४।२) आर्यो के चेहरे का रंग चमीला था, परन्तु दासों का रंग 
काला था। एक मन्त्र में गृत्समद ऋषि ने इन्द्र के वीरोचित कार्यों की गणना करते हुए 
कहा है कि आपने 'दास वर्ण" को गुहा में भगा दिया है अर्थात्‌ दास जाति के लोग दैवी 
प्रेरणा से ही नगरों को छोड़कर पर्वतों की गुफाओं में जाकर छिप गये हें (दासं 
वर्णमधरं गुहाकः-ऋ.२।१२।४)। इस जाति के अनेक वीर पुरुषों के नाम ऋग्वेद के 
पढ़ने से ज्ञात होते हैं। दासों के नेताओं में शम्बर, शुष्ण, वेतसु, तुग्र, चुमुरि, अर्बुदः 
आदि नितान्त प्रसिद्ध थे। भाषाशास्त्र की दृष्टि से ये नाम अनार्य नहीं प्रतीत होते! आयो 


१. अयमेति विचाकशद्‌ विचिन्वन्‌ दासमार्यम्‌। 
पिबामि पाकसुत्वनोऽभि धीरमचाकशं विश्वस्मादिन्द्र उत्तरः (ऋ. १०।८६।१९) 
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के साथ दासों का संघर्ष सदा बना रहता था। इन युद्धों में कुछ दास तो मार डाले जाते 
थे और जो बाकी रह जाते थे वे आर्यो के द्वारा चाकर बनाकर सेवा कार्य के लिए रख 
लिये जाते थे। इसीलिए दास का अर्थ संस्कृत में सेवक, चाकर या गुलाम भी होने लगा। 
विजित दासों की पत्नियों को दयनीय दशा का अनुमान किया जा सकता है। सम्भवतः 

उनमें से कुछ आर्यो के घरों में उपपत्नियाँ बनाकर रख ली जाती होंगी, इसीलिए 
ऐतरेय-ब्राह्मण में कवष को 'दास्या: पुत्र” कह कर हँसी उड़ाई गई है। इन दास-जातीय 
सरदारों के विषय में अनेक ज्ञातव्य बातों का उल्लेख किया गया मिलता है- 

शम्बर- की प्रभुता सर्वातिशायिनी थी। उसके सहायकों में शुष्ण, विप्रु तथा 
वर्चिन प्रधान थे। उसकी शक्ति इतनी बढी-चढी थी कि वह न केवल इन्द्र का बड़ा 
भारी शत्रु था, इत्युत वह अपने को स्वयं एक देवता (देवक) समझता था 
(७।१८।२०)। उसके पास नब्बे, निन्यानबे तथा सौ दुगों के होने की बात मन्त्र में 
कही गई हे (२।१४।६)। आर्या में उसका प्रधान शत्रु राजा दिवोदास अतिथिग्व था 
जिसने अपने बाहुबल से तो नहीं, परन्तु इन्द्र की दैवी सहायता से उसके ऊपर अनेक 
बार विजय प्राप्त की (ऋ० १।५१।६)। 


चुमुरि- भी दासों का एक बलशाली नेता था। अपने मित्र 'धुनि' के साथ उसे 
इन्द्र के हाथों पराजित होना पड़ा था। चुमुरि का राजा दभीति के साथ तुमुल संग्राम हुआ 
था जिसमें उसके साथ साठ हजार अनुयायियों की इन्द्र ने मार कर दभीति को विजय 
से मण्डित किया था। इतने अनुयायियों के साथ लड़ाई के मैदान में उतरने से हम समझ 
सकते हैं कि यह वीर कैसे कैड़े का योद्धा था (६1२६1६) 


द्स्यु 

दास के समान दस्यु लोग किन्ही-किन्ही मन्त्रं में देवताओं के शत्रु बतलाये गये 
हैं, जिनसे उनके आधिदैविक जगत्‌ के जीव होने की प्रतीति होती है, परन्तु अन्य मन्रो 
में आयों का दस्युओं से विरोध की वार्ता इतने स्पष्ट शब्दों में अंकित है कि इन्हें मानव 
प्राणी होने में किसी प्रकार सन्देह करने का अवकाश नहीं रह जाता। आर्य तथा 
दस्युजनों में विरोध की मूल भित्ति है धर्म-सम्बन्धी मतभेद क्रग्वेदीय वर्णन के झीने 
आवरण से दस्युओं का आर्यत्व फूट निकलता है। दासों के अलग-अलग जनों के होने 
की बात कही गई है जिससे उनके आर्या से पृथक्‌ एक स्वतन्त्र जाति होने का आभास 
मिलता भी है, परन्तु दस्युओं के विषय में तो यह भी बात चरितार्थ नहीं होती। आयौँ 
से विपरीत दस्यु लोग थे- अदेवयु, (देवताओं में श्रद्धा न रखनेवाले, ऋ० 
८।७०।११), अब्रह्मन्‌ (वेदों को न मानने वाले, ४।१६।९), अयज्वन्‌ (यज्ञ न करने 
वाले)- ऋ० ८।७०।११), अत्रत (ब्रत या नियम के पालन न करने वाले, १।५१।८, 
६।१४।४, ९।४१।२) तथा अन्यव्रत (विचित्र ब्रतों का अनुसरण करनेवाले 
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८।७०।११)। ऋग्वेद के मन्त्रों में दस्युओ के विषय में एक दो विशेषण ऐसे पाये जाते 
हैं जिनको लेकर वैदिक विद्वानों में गहरा मतभेद गृष्टिगोचर होता है। ऐसा एक विचित्र 
विशेषण है- अनासः, जो ऋग्वेद में एक ही बार उपलब्ध होता है (ऋ० ५।२९।१०)। 
पश्चिमी विद्वान्‌ ने इसका एक स्वर से अर्थ किया है, नासिका रहित, अर्थात्‌ चपटी 
नाकवाले। इस अर्थ के सहारे वे लोग दस्युओं को चपटी नाकवाले द्रविड़ जातीय मानते 
हैं, परन्तु यह अर्थ भारतीय परम्परा से परिचित सायण के भाष्य से ही विरुद्ध नहीं है, 
परन्तु अतिप्राचीन तथा नितान्त प्रामाणिक शाकल्य-कृत पद-पाठ से भी मेल नहीं 
खाता। 'अनास:' का पदपाठ है अन्‌ + आस:, जिसका सायण ने अर्थ किया है मुख 
से रहित, अर्थात्‌ शोभन बोली न बोलने वाले। सभ्यता की दृष्टि से अतिहीन दशा में 
जीवन बिताने वाले दस्युओं की बोली सभ्य तथा शिष्ट आर्यो की बोली के समान 
विशुद्ध तथा शोभन न थी, इनमें अचरज करने की कोई जगह नहीं है। उन्हीं मन्त्रं में 
एक पेंचीदा शब्द है- मृश्रवाचः जिसका प्रयोग दस्युओं के समान पणियों के लिए भी 
होता था (ऋ० ७।६।३)।१ साथ ही साथ आर्य पूरु के लिए प्रयुक्त किया गया है 
(ऋ०७।२८१३)। इस शब्द की व्याख्या यास्क के अनुसार 'मृदुवाच:” है 
(नि० ६1१३) अतः इस शब्द का अर्थ “मीठा वचन बोलनेवाला' ही उपयुक्त जान 
पड़ता है। भिन्न-भिन्न स्थानों की बोली. में उच्चारण का भेद होना नैसर्गिक है। यही कारण 
था कि दस्युओं की बोली का उच्चारण-प्रकार किसी अंश में अन्य आर्या की बोली से 
भिन्न ठहरता था। व 


यह पश्चिमी विद्वानों का मत यथार्थ नहीं है। तथ्य है कि दास तथा दस्यु में किसी 
प्रकार का अन्तर नहीं था। पिछले युग में ग्रन्थकारो एवं स्मृतिकारों के आधार पर इनके 
स्वरूप का विवेचन करना समुचित नहीं होगा। ऋग्वेद में इन शब्दों का प्रयोग १४८ 
बार किया गया मिलता है। सन्दर्भ के अनुसार इसका अर्थ लगाने पर ये देवताओं के 
और विशेषकर इन्द्र के शत्रु प्रतीत होते हैं। दास या दस्यु कहीं भी जातिपरक अर्थ में 
प्रयुक्त नहीं मिलते। वे 'असुर' या 'दैत्य' के रूप में दृष्टिगोचर होते हैं। वे वेदों के तथा 
मानवों के भी शत्रु चित्रित किये गये हैं। फलतः इन शब्दों के द्वारा आर्यभिन्न, अनार्य 
आदिवासी जातियों का अर्थ निकालना नितान्त असंगत है। ऋग्वेद में प्रयुक्त समस्त 
विशेषण असुर अर्थ से संगति खाते हैं। अतएव इन्हें अनार्य नहीं मानना चाहिए। ये देव 
तथा मानव दोनों के बीच के जीव हैं अर्थात्‌ असुर और यही इसका प्रसंग प्राप्त तात्पर्य 
है। 

ये नासा रहित बताये गये हैं (अनासः) लोक कथाओं में ऐसे वर्णन मिलते हैं 
कि भूत, पिशाच तथा असुरों को नाक नहीं होता। उसके स्थान पर एक छिद्र मात्र रहता 


१. अनासो दस्यूँरमृणी बधेत नि दुर्योण आवृणङ्‌ मृध्रवाचः। 
२. व्यान्नवत्य तृत्सवे गयं भाग्‌ जेष्म पूर मृध्रवाचम्‌ । (ऋ० ६1१८1१२) 
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है। इसी प्रकार दस्यु के लिए प्रयुक्त अन्य विशेषणों का भी स्वारस्य दिखाया जा सकता 
र फलतः उन्हें मानव-जाति न मानकर 'असुर' मानना ही सर्वथा समुचित सिद्ध होता 

| १ 

ऋग्वेद काल में दस्युओ से अनेक बातों में समता रखनेवाले पणि लोगों की सत्ता 
मन्त्रों के अध्ययन से स्पष्ट प्रतीत होती है। पणि लोग कौन थे ? इस प्रश्‍न के उत्तर 
में, इनके स्वरूप में परिचित होने के लिए इस शब्द की व्युत्पत्ति पर ध्यान देना जरुरी 
है। 'पणि' शब्द व्यावहारिक पण्‌ धातु (पण्‌ व्यावहारे स्तुतौ च) से निष्पन्न हुआ है 
जिससे इसका निरुक्तिगम्य अर्थ है- व्यवहार करनेवाला, व्यापार से जीविका चलाने 
वाला। इस धातु से निष्पन्न अनेक शब्द आजकल भी व्यवहृत होते हैं। विविध लोग 
जिस जगह खरीद-फरोख्त, क्रय-विक्रय किया करते हैं उसे कहते हैं 'विपणि' या 
“आपण' = बाजार। पणि शब्द ही अक्षर परिवर्तन से आज वर्णिक्‌ (बनिया) के रूप में 
दिखाई पड़ता है। अत: आज कल के वणिक जन वैदिक पणियों के भाई-बन्धु ही नहीं, 
बल्कि साक्षात्‌ उत्तराधिकारी हैं-इसे मानने में भाषाशास्त्र किसी प्रकार की विप्रतिपत्ति 
उपस्थित नहीं करता। इस प्रकार ये ऋग्वेद काल में जमीन तथा समुद्र के रास्ते व्यापार 
करने वाले लोग थे। व्यापार से धन-प्राप्ति को ही जीवन का लक्ष्य माननेवाले लोभी 
बनियों में जितने सद्गुण तथा दुर्गुण विद्यमान रहते हैं, वे सब इन पणियों में भी वर्तमान 
थे। वे धन सम्पन्न थे, परन्तु न तो देवताओं के लिए होम का दान किया करते थे और 
न मेधावी विप्रो को दक्षिणा दिया करते थे। इसलिए वे वैदिक ऋषियों के समधिक घृणा 

तथा अनादर के भाजन थे*। 
पणि-लोग नितान्त स्वार्थी थे-अपने ही सुख के लिए धन खर्च करना जानते थे, 
किसी सत्कार्य में धन व्यय करने से सदैव विमुख रहते थे। क्र. ८।६४।२ मन्त्र में इसके 
लिए 'अराधस:' का प्रयोग मिलता है जिससे प्रतीत होता है कि धनसम्पन्न होने पर भी 
वे इसका उपयोग यज्ञानुष्ठान के लिए कभी नहीं करते थे। इसीलिये वे यज्ञकर्ता की दृष्टि 
में अत्यन्त कृपण थे। भेड़िया से उनकी तुलना की गई है, जो शत्रुत्व का प्रतीक माना 
जाता है। ये आर्या के देवताओं के प्रति भी श्रद्धा नहीं करते थे। जब इन्द्र ने 'सरमा' 
नामक देवशुनी को छिपाकर रखी हुई गायों के उद्धार के लिए पणियों के पास भेजा 
था (ऋ. १०।१०८), तब पणियों ने स्पष्ट शब्दों में इन्द्र के अस्तित्व में अपना 
अविश्वास प्रकट किया। वे पूछने लगे कि सरमा, जिसकी दूती बनकर हमारे पास आई 


१. द्रष्ठव्य प्रो. क्षेत्रेश चन्द्र चट्टोपाध्याय का लेख- 3858 910 889५ ।n the Rigveda Sanhita. 
उनके लेख संग्रहात्मक प्रथम ग्रंथ में (पृ. २०६-२१२) वाराणसी १९७६। 

२. पणि का अर्थ यास्क ने वणिक किया है- पणिर्वणिग्‌ भवति (नि. २।१७)। व्याकरणानुसार 'वणिक' शब्द 
पण्‌ धातु से इज्‌ प्रत्यय तथा पकार को बकार में परिवर्तन से निष्पन्न माना जाता है। षणेरिंजादेश्च व:- 
उणादि सूत्र। 
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हो, वह इन्द्र कैसा हैं? उनका रूप कैसा हैं? यदि वे हम लोगों में आ जायँ, तो हम 
उन्हें अपना मित्र बना लेंगे और हमारी गायों के वे स्वामी बन जायेंगे। इस कथन से 
स्पष्टत: ज्ञान होता है कि आर्या के प्रधानतम देव इन्द्र को वे बिल्कुल मानते-जानते न 
थे। इसीलिए एक ऋषि पूषन्‌ से प्रार्थना कर रहा है कि वे पक्षियों के निर्दय मन को मृदु 
बनावें। एक दूसरे मन्त्र में अग्नि के अनुग्रह से मेधावी ब्राह्मण के पणि के धन को ग्रहण 
करने का उल्लेख किया गया है (६।१।३।३)। इस प्रकार ऋषियों की दृष्टि में पणि लोग 
थे अक्रतु (शोभन कर्मों से विहीन), ग्रथिन (बकवादी), मृध्रवाक (मीठबोला), अश्रद्ध 
(यागादिकों में श्रद्धाहीन), अवृद्ध (देवताओं को स्तुतियों के द्वारा बंधन न करने वाले) 
तथा अयज्ञ (यज्ञों का अनुष्ठान न करने वाले)। इसी मन्त्र में वे “दस्यु' भी कहे गये हैं। 
इनके व्यापक सामाजिक तिरस्कार का यह भी एक प्रधान कारण था कि वे लोग बड़े 
सूदखोर थे। अधिक सूद पर कम रूपया देकर उसे द्विगुणित करने की स्पृहा इनके चित्त 
में सदा जागती रहती थी। इस भाव को सूचित करने के लिए इनके वास्ते एक बार 
'बेकनाट' शब्द का प्रयोग किया गया हैं' जिसकी यास्ककृतक व्याख्या है-सूद खाने 
वाला व्यक्ति'। पणियों के व्यापारजीवी होने की बात पहले ही कही गई है। व्यापार के 
सामान तथा गायों को भी साथ लेकर पणियों के सार्थ (काफिले) एक स्थान से दूसरे 
स्थान पर आया जाता करते थे तथा कभी-कभी जिस देश से होकर ये जाते थे, उस 
देश के निवासियों की गायें चुराकर अपनी गायों में मिला लिया करते थे। इस कारण 
पणियों तथा आयौं में प्राय: लड़ाइयां हुआ करती थीं जिनमें इन्द्र की सहायता से आर्य 
लोग विजय पाते थे। 

पणियों के सरदार कभी-कभी बड़े भलेमानुष हुआ करते थे। ऐसे सद्गुण-मण्डित 
एक पणि-सरदार की प्रशंसा ऋग्वेद में एक स्थान पर की गई है (६।४५।३१-३३)। 
इसका नाम था बृबु, जो निश्चय ही पणियों में मूर्धन्य था तथा अपनी कीर्ति के कारण 
गंगा के तीर पर उगने वाले विशाल वृक्ष के समान बतलाया गया है। शांखायन श्रौत 
सूत्र (१६।११।११) के अनुसार भरद्वाज ऋषि ने बृबु से दक्षिणा में विशेष दान प्राप्त 
किया था। इस कारण यह सूरि (विद्वान) तथा सहस्रदातम (सहस्रसंख्यक धन को 
देनेवाला) माना गया है (ऋग्‌ ६-४५।३३)। नीतिमञ्जरी (पृष्ठ २१०-२१२) में द्या 
विवेद ने वृबु के विषय में एक रोचक आख्यान का उल्लेख कर उससे सुन्दर उपदेश 
ग्रहण किया हैरे। एक बार भूख-प्यास से व्याकुल भरद्वाज ऋषि ने जंगल में तक्षण- 
१. इन्द्रों विश्वान्‌ वेकनाटां अहर्दृश उत क्रत्वा पर्णीरभि। (क्र. ८।६६।१०) 
२. वेकनाटा खलु कुसीदिनो भवन्ति, द्विगुण-कारिणो वा द्विगुणादायिनो वा द्विगुणं कामयन्ते इति वा- 

निरुक्त ६।०६। 
३. असाधोरपि गृहणीयात्‌ सीदन्‌ प्रतिग्रहं द्विज:। 
भरद्वाजो हि तक्ष्ण: क्षुत्पीडितो जगृहे वृबोः॥ (नीतिमञ्जरी, श्लोक ६४) 

२७ वै. सा. 
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कर्म (बढ़ई का काम) करते हुए बृबु को देखा। ऋषि को अतिथि देखकर बृबु ने उसका 
सत्कार करना चाहा, परन्तु अपनी हीन जाति का ख्याल कर चित्त में ग्लानि करने लगा, 
परन्तु ऋषि के आश्वासन देने पर कि वह उसके दान का प्रत्याख्यान न करेंगे, हजार 
गायें दान में दे दीं। इस पर प्रसन्न होकर भरद्वाज ने अपने पुत्र तथा भाई शंयु से इस 
विषय की चर्चा की, तब शंयु ने पूर्वोक्त तृच (ऋ. ५।४५।३१,३२,३३) के द्वारा बृबु 
की दानस्तुति की। इस आख्यान में 'बृबु' बढ़ई का काम करने वाला बतलाया गया है 
जिससे जान पड़ता है कि पणि लोग जहाज बनाने के काम में निपुण थे। समुद्र से 
व्यापार करने वाले के लिए जहाज का काम भी बहुत जरुरी होता है। पणियों में इन 
दोनों कलाओं का संयोग अवश्य ही आश्चर्य प्रतीत होता है। पणियों के सरदार बृबु 
की शिक्षाप्रद कहानी वेदों से बहुत काल पीछे भी भारतीयों का मनोरञ्जन करती रही। 
प्राण-संकट आने पर हीन जाति के अन्न खाने पर भी पुरुष पाप से लिप्त नहीं होता 
(१०1१०४), इस सिद्धान्त को पुष्ट करने के लिए मानव धर्मशास्त्र में भी मनु ने इस 
कथानक का उल्लेख अच्छे शब्दों में किया है! 


पणि तथा फीनिशिया 


ऋग्वेद के अनन्तर पणियों की दशा क्या हुई? वे किस जाति में मिल गये 
जिससे उनका नाम लुप्त-सा हो गया? इन प्रश्नों का उत्तर प्रामाणिक साधनों के अभाव 
में ठीक-ठीक नहीं दिया जा सकता, परन्तु वैदिक विद्वानों ने अपनी कल्पना खूब दौड़ाई 
हैं। डा. बेबर ने पणियों का सम्बन्ध बाबुल के साथ बतलाया था, परन्तु विद्वानों को 
यह मान्य न हो सका।१ इधर डा. अविनाशचन्द्र दास ने इस विषय की बड़ी छानबीन 
की हैं।* वे इस सिद्धान्त पर पहुँचते हैं कि पणि आयों के द्वारा तिरस्कृत किये जाने के 
कारण सप्तसिन्धु प्रदेश को छोड़कर जहाजों से गुजरात के पास पहुँचे, जहाँ से ये 
किनारे किनारे मालवार तक आये और यहीं से लोग बाबुल होकर सीरियाँ (साम) के 
पास जा बसे और कालान्तर में फीनिशियन जाति के नाम से विख्यात हुए। ये 
फीनिशियन लोग यूरोप में सबसे प्रथम नाविक, समुद्र-व्यवहार-जीवी पुरुषार्थी, व्यापार 
के लिए नये उपनिवेश बसाने वाले प्रसिद्ध हैं। यूरोपी लिपियाँ इन्हीं लोगों की लिपि से 
निकली हुई मानी जाती हैं। डा. दास नाम तथा व्यवहार की समानता के बल पर 
फीनिशियनों को पणियों का ही प्रतिनिधि मानते हैं। इस विषय के प्रतिपादन में कल्पना 


१. भरद्वाजः क्षुधार्तस्तु सुपुत्रो विजने बने! 

बहर्गाः प्रतिजग्राह बृवोस्तक्ष्णो महातपाः। (मनु. १०।१०७) 
२. वैदिक इंडेक्स भाग २, पृष्ठ ३९-७०। 
३. क्रग्वेदिक इण्डिया परिच्छेद ११, पृ. १८०-१९७। 
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की ऊँची उड़ान ली गई है, परन्तु यूनानी ऐतिहासिक हिरोडटस की उक्ति इस प्रसङ्ग 
में ध्यान देने योग्य है। उनका कहना है कि ये फीनिशियन लोग मूल निवासी न होकर 
इरिश्रियन समुद्र के किनारे रहने वाले माने जाते थे। यहां से इन्होंने सीरिया पार कर 
भूमध्यसागर के किनारे अपनी बस्ती बनाई। इरिप्रियन समुद्र वही है जिसे आजकल 
अरब सागर' के नाम से पुकारते हैं। पणि तथा फीनीशियन के नाम में साम्य है ही, 
साथ-ही-साथ इनके आचरण और जीविका, धर्म में आश्चर्यजनक साम्य है। इस प्रकार 
दोनों में किसी प्रकार की सम्बन्ध-स्थापना असम्भव कोटि में नहीं आती। 

इस प्रसंग में भारत का पश्चिमी एशिया के साथ प्राचीन काल में व्यापार सम्बन्ध 
की चर्चा करना असंगत न होगा। पिछले काल में दोनों में व्यापारिक सम्बन्ध के 
अस्तित्व के बारे में सन्देह करने की गुंजायश नहीं हैं; प्राचीन काल में भी दोनों के 
व्यापार-सूत्र से बद्ध होने के भी प्रमाणों की कमी नहीं है। पश्चिमी एशिया के लोग द्रविड़ 
लोगों के साथ व्यापार किया करते थे, इसके अनेक प्रमाण मिल चुके हैं। डा. सेस' 
का जो एसीरिया के विषय में प्रमाण माने जाते हैं, कहना है कि प्राचीन 'उर' नगर की 
खुदाई में, जिसकी स्थापना तीन हजार वर्ष ईसा पूर्व में 'उरवगश्‌” नामक राजा के द्वारा 
हुई थी, चीड़ लकड़ी का एक टुकड़ा मिला है। यह प्रसिद्ध बात है कि चीड़ का पेड़ 
दक्षिण भारत के मालावार प्रान्त में ही पैदा होता है, अन्यत्र कहीं भी नहीं। यहूदियों के 
विख्यात राजा सुलेमान (१००० ई. पू.) के जहाज बारत से चन्दन, हाथी दाँत, बन्दर 
तथा मोर लाते थे। यहूदी भाषा में इन चीजों के द्योतक शब्द भी तमिल शब्दों से उत्पन्न 
बतलाये जाते हैं। चन्दून की लकड़ी तो मालावार के तीर पर ही होती है, अन्यत्र कहीं 
भी नहीं। यहूदी भाषा में मोरवाचक शब्द 'टुकि यिम' प्राचीन तमिल शब्द “टोकई' के 
साथ मिलता-जुलता है। अत: प्राचीनकाल में दक्षिण भारतीय लोग पश्चिमी एशिया के 
निवासियों के साथ जहाजों के सहारे व्यापार किया करते थे, इस विषय में संशय नहीं 
है। परन्तु आर्य लोग भी प्राचीनकाल में इस भूभाग से व्यापार किया करते थे। इस विषय 
के भी प्रमाण मिल रहे हैं। बाबुल की भाषा में मलमल के लिए 'सिन्थु' शब्द मिलता 
है जिससे निःसन्देह प्रतीत होता है कि बाबुल देश में कपास का बना हुआ मलमल का 
कपड़ा सिन्धु देश (भारत) से आया था। सिन्धु' शब्द के रूप से हम एक विलक्षण 
सिद्धान्त पर पहुँचते हैं। यदि यह कपड़ा स्थलमार्ग से ईरान होकर आया होता, तो इसके 
“स' कार का परिवर्तन 'ह' कार में जरुर ही हो गया होता। अतः 'सिन्थु का मूल 
अपरिवर्तित रूप इस बात का साक्षी है कि यह कपड़ा भारत से बाबुल में सीधे जलमार्ग 


१. डा. सेस (3०/०७)- हिबर्ट लेक्चर (१८८७), पृ. १३०, १३७। 
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से ही होकर आया था। ऋग्वेद में प्रयुक्त, सिक्के के अर्थ में व्यवहत, 'मना' शब्द का 
प्रतिनिधि शब्द यूनानी तथा लातीनी भाषाओं में उपलब्ध होता है। (ऋ. ८।७८।२) 


आ नो भर व्यञ्जनं गामश्चमभ्यञ्जनम्‌। सचा मना हिरण्यया।। 


इस मन्त्र का सीधा अर्थ है कि हि इन्द्र, हमारे लिए गाय, अश्व, व्यञ्जन, 


अभ्यञ्जन (तैल) को सोने के बने 'मना” के साथ लाइए। 'मना' शब्द का अर्थ इस मन्त्र 
में स्पष्टतः विद्यमान है। 


त्रयोदश परिच्छेद 


सामाजिक जीवन 
वेदकालीन समाज 


वेदकालीन समाज पितृमूलक समाज था। पिता ही प्रत्येक घर का नेता तथा 
पुरस्कर्ता था। पुत्र तथा पुत्री, बधू तथा स्री सब लोग उसी की छत्र-छाया में अपना सुखद 
समय बिताते थे। पिता केवल पुत्रों को ही शिक्षा नहीं देता था, प्रत्युत पुत्रियों का भी 
ललित कला की शिक्षा देकर सुयोग्य गृहिणी बनाता था। उपनयन संस्कार के अनन्तर 
गुरु के पास जाकर वेदाध्ययन की भी प्रथा थी। प्राचीनकाल में ख्नियों के भी मौञ्जी बंधन 
का उल्लेख मिलता है। शिक्षा प्राप्त बालिकाओं में से कुछ तो विवाह कर गृहस्थी के 
कार्य में जुट जाती थीं, परन्तु कतिपय आजन्म ब्रह्मचारिणी ('ब्रह्मवादिनी” के नाम से 
प्रख्यात) बनकर विद्या तथा अध्यात्म की उपासना में अपना जीवन-यापन करती थीं। 
समाज का प्रत्येक व्यक्ति पुत्र की उत्पत्ति के लिए देवताओं से प्रार्थना करता था। पुत्र 
के लिए वैदिक शब्द “वीर” (=लैटिन वीरुस) है, जो अवान्तर काल में “शौर्य-मण्डित 
व्यक्ति के अर्थ' में आने लगा 

ऋग्वेद के काल में वर्ण-व्यवस्था विद्यमान थी या नहीं? इस विषय में विद्वानों 
में पर्याप्त मतभेद हैं। अधिकांश पश्चिमी विद्वानों की सम्मति में ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य 
तथा शुद्र के नाम तथा काम की व्यवस्था तथा परिवृंहण ब्राह्मणयुग की ही महती देन 
है। ऋग्वेद के काल मैं ये वर्ण विद्यमान न थे। 


पुरुष सूक्त के १०वें मन्त्र में चारों वणों की उत्पत्ति पुरुष के भिन्न-भिन्न अङ्गो 
से बतलाई गई हैं। ब्राह्मण, राजन्य, वैश्य तथा शूद्र का इसी क्रम से उल्लेख यहाँ 
मिलता है, परन्तु यह दशम मण्डल का सूक्त है जो दशतयी में सर्वथा अर्वाचीन स्वीकृत 
किया जाता है। यह कतिपय पश्चिमी विद्वानों की मान्यतायें हैं। ऋग्वेदीय समाज में 
किसी प्रकार की जटिलता न थी। फलतः इन वणो का उदय सम्पन्न नहीं हुआ था, 
परन्तु समाज में जटिलता के साथ-साथ वर्णा के कार्य-कलापों में भी भिन्नता तथा 
विविधता का जन्म हुआ। प्राचीन सरल याग नाना दिन स्थायी अनुष्ठानों के रूप में 
परिणत हुआ जिसके लिए ब्राह्मणों का एक स्वतन्त्र वर्ण ही अलग हो गया। आयो के 
जनाधिपों का अनेक शत्रुओं से सामना करने वाला अवसर आया जिससे सामरिक 
आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए क्षत्रियों की जाति वंशानुगत हो गई। विशः या वैशयों 
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का कार्य प्रधान तथा कृषि-कार्य था। वे भी धीरे-धीरे समाज के कार्यों के निष्पादन के 
लिए पीछे वंशानुगत हुए। 

ये विचार सामान्यतः मान्य हैं, परन्तु विशेषत: भ्रान्त हैं। ऋग्वेद में ब्राह्मण; 
क्षत्रिय (राजन्य) तथा वैश्य (विशः) तीनों की स्तिथि वंशानुगत मानी गई थी। ऋषि के 
सन्तान ही पुरोहित का काम करते थे, तथा क्षत्रिय ही राजकार्य का निर्वाह करते थे और 
यह नाम वंशानुगत ही हो गया था वैश्य कृषिकर्म का जात्या सम्पादन करते थे। ऋग्वेद 
के समय में ही वर्णव्यवस्था उन विशिष्टताओं से मण्डित हो चुकी थीं जिनका परिबृंहण 
पिछले युग में हुआ। 


विवाह प्रथा 


ऋग्वेद के युग में विवाह एक सुव्यवस्थित प्रथा के रूप में ही दृष्टिगोचर होता 
हैं। वैदिक आर्य संग्राम-प्रिय जाति थी, जो शत्रुओं के साथ समराङ्गण में अपनी भुजाओं 
का पराक्रम दिखलाने के लिए सर्वदा उद्यत रहती थी। इसीलिए मन्त्रों में वीर पुत्रों की 
प्रसूति के लिए देवताओं से भव्य प्रार्थना की गई है (यथाऽहं शान्नुहोऽसान्य सपत्नः 
सपत्महा-अथर्व १।२९।५)। विवाह के समय की प्रार्थना है कि हे इन्द्रदेव! इस खी 
को दश पुत्र दो जिससे इसका पति म्यारहवाँ होवे (दशास्यां पुत्रानादेहि एतिमेकादशं 
कृधि- ऋ १०।८५।४५)। ऋग्वेद के समय में अभ्रातृका कन्या (अर्थात्‌ आता-रहित 
कन्या) का विवाह बहुश: नहीं होता था, क्योकि उसका पुत्र अपने पिता की सम्पत्ति 
का अधिकारी न होकर मातामह की सम्पत्ति का अधिकारी होता था। इसीलिए (ऋ. 
३।३१।१) एक मन्त्र में कथन है कि अभ्रातृका कन्या का पिता जामाता को वस्न तथा 
अलंकार आदि से प्रसन्न करके दौहित्र को पोत्र बना लेता है। इसीलिए ब्राह्मण ग्रन्थों तथा 
स्मृति-अन्थों में अभ्रातृमती कन्या के विवाह का निषेध है (मनुस्मृति ३।११; ९1१२७) 


यह आन्त धारणा फैली है कि वेद के युग में कन्या अपने पिता का वरण स्वयं 
कर लेती थी, उसके माता-पिता का इस कार्य में किसी प्रकार का नियन्त्रण तथा नियमन 
नहीं था। सत्य घटना ठीक इससे विपरीत हैं। स्वयंवरण का भी प्रसंग वेद में आता है, 
परन्तु वह केवल क्षत्रिय-कन्याओं के ही लिए विशेषत: होता था, कन्या-सामान्य के 
निमित्त नहीं। ऋग्वेद में उस पिता की प्रसन्नता का उल्लेख है जो अपनी दुहिता के वर 
का प्रबन्ध कर अपने मन में बड़ा सुखी होता है (पिता नत्र दुहितुः सेकमञ्जन्‌ 
संशग्म्येन मनसा दथन्वे- ऋ. ३।३१।१)। शतपथ ब्राह्मण में “सुकन्या' का 
नि:सन्दिग्ध कथन है कि मेरे माता-पिता ने मुझे जिस पति के हवाले किया है उसे मैं 
जीते जी नहीं छोडूंगी (सा होवाच यस्मै मां पिताऽदाज्ैवाहं तं जीवन्तं हास्यामीति- 
शतपथ ४४।१।५।९)। माता-पिता की इच्छा पर ही कन्या का विवाह निर्भर होता था। 


४२४ वैदिक साहित्य 

इसकी पुष्टि राजा रथवीति के आख्यान से भी होती है। राजा से श्यावश्व ऋषि ने उसकी 
कन्या से विवाह का प्रस्ताव किया। राजा ने अपनी विदुषी रानी शशीयसी की सम्मति 
से ऋषित्व प्राप्त कर लेने पर ही ऋषि से पुत्री का पाणिग्रहण कराया।' फलत; विवाह 
के विषय में पिता की सम्मति कन्या के लिए सर्वथा मान्य तथा ग्राह्म होती थी। 


विवाह सर्वदा युवक तथा युवती का हुआ करता था, बालविवाह का कहीं भी 
संकेत नहीं मिलता। विवाह का सर्वमान्य सूक्त ऋग्वेद के दशम मण्डल का ८५वाँ है 
जिसका अनुशीलन ऋग्वेदीय विवाह की पूर्ण भावना का परिचायक हैं। सूर्या के दान 
के प्रसंग में यह मन्त्र आता है-(ऋ. वे. १०।८५।९) 

सोमो वधूयुरभवदश्विना ता उभा वरा। 
सूयां यत्‌ पत्ये शसन्तीं मनसा सविता ददात्‌ ।। 

इस मन्त्र का “पत्ये शंसन्ती' सायण भाष्य के अनुसार “पतिकामा' तथा “पर्याप्त 
यौवना' अर्थ रखता है। इसी सूक्त के ४६ वें मन्त्र में वधू को आशीर्वाद देते समय उसे 
श्वसुर, सास, ननद तथा देवर के ऊपर साम्राज्ञी होने का जो आशीर्वाद है वह युवती 
के ऊपर ही चरितार्थ होता है। गृह्मसूत्रों में इस विषय के विपुल प्रमाण मिलते हैं कि 
विवाह के समय वर-वधू पूर्ण यौवनवस्था को प्राप्त होते हैं; क्योंकि विवाह के अनन्तर 
चतुर्थी कर्म के बाद वर-वधू के अभिगमन की स्पष्ट आज्ञा है! अतः यौवनकालीन 
विवाह में समस्त वैदिक वाक्यों की एकवाक्यता है। सामान्यतः वैदिक आर्य एक ही 
विवाह करता था, तथापि बहुविवाह की प्रथा स्पष्टतः प्रचलित थी। पतिं न नित्यं जनयः 
सनीडाः' (१।७१।१) तथा "जनीरिव पतिरेकः समानः' (क्र. ७।२६।३) आदिं 
अनेक मन्त्रो में एक पति की अनेक पत्नियों का निर्देश स्पष्ट रूप से मिलता है। राजाओं 
की चार प्रकार की पत्मियाँ होती थीं-(१) महिषी, जो कषत्रिया होने के अतिरिक्त पटरानी 
होती थी (शतपथ ६।५।३।१); (२) परिवृक्ता ( = परिवृक्ता-तऋ.१०।१०२।११; 
अथर्व. ७।११३।२; पुत्रहीन पत्नी) (३) वावाता-जो राजा की प्रियतमा होती थी (एत. 
ब्रा. १२।११); (४) पालागली-जो दरबार के किसी पदाधिकारी की कन्या होती थी 
और किसी राजनैतिक उद्देश्य से राजा से व्याही जाती थी शत. १३।४।१।८) ब्राह्मणों 
में भी बहुविवाह की प्रथा विद्यमान थी। च्यवन ऋषि की बहुपत्नियों का 
(ऋ. १।११६।१०), एवं सौभरि ऋषि के त्रसदस्यु पौरुकुत्स की पचास कन्याओं से 
विवाह का उल्लेख (ऋ. ८।१९।३६) स्पष्टतः मिलता है। महर्षि याज्ञवल्क्य को दोनों 
पत्नियों-कात्यायानी तथा मैत्रेयी-का विशेष विवरण बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में है। 


१. द्रष्टव्य बृहद्देवता ५।५०-८० 
२. तामुदुह्य यथर्तु प्रवेशनम्‌ - पारस्कर गृह्य १।११।७ पर हरिहर-भाष्य देखिए प्रवेश नम्‌ = अभिगमनम्‌ 
मिलाइए गोभिल-गृह्य सूत्र २।५।८ से 


शि... कि 
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नारी की महिमा 


वैदिक युग में नारी का गृहस्थी में बड़ा का महत्त्व था। दुहिता के रूप में, पत्नी 
या माता के रूप में वह सर्वथा सम्मान-भाजन थी। जायेदस्तम्‌- (जाया ही घर है; 
गृहिणी गृहमुच्यते) की भावना ऋग्वेदीय युग में प्रौढ़ता को प्राप्त कर चुकी थी। ख्री 
सहधर्मिणी-उसी के संग में धार्मिक कृत्यों का अनुष्ठान वस्तुतः सम्पन्न होता था। 
इसलिए अपत्नीक व्यक्ति यज्ञ के अधिकार से वञ्चित था। अयज्ञो वा हेष यो5पत्नीकः 
(तै. ब्रा. २।२।२।६)। ऋग्वेद के ऋषिगण पत्नी के गुणों, पतिप्रेम तथा दैनिक परिचर्या 
के गीत गाते कभी नहीं थकते। स्त्री का प्रेम अपने पति के लिए आदर्श था। वह 
समरसता की प्रति-मूर्ति मानी जाती थी। गृहस्थी की ही वह स्वामिनी नहीं थी, प्रत्युत 
अपने पति के ऊपर भी उसका पूर्ण प्रभुत्व था! वह गृहलक्ष्मी थी जिसकी सम्मति 
महनीय अवसरों पर सदा ली जाती थी, तथा सादर मानी जाती थी। कन्याओ को 
सुयोग्य बधु के रूप में परिणत करने के लिए उदार शिक्षण का प्रबन्ध था। उन्हें ललित 
कलाओं, काव्य-कला, संगीत, नृत्य तथा अभिनय की शोभन शिक्षा दी जाती थी। इसी 
उदात्त शिक्षा का प्रभाव था कि वेद के मन्त्रों को दर्शन करने वाली अनेक 'ऋषिका' का 
दर्शन हमें ऋग्वेद के अनुशीलन से होता है। कक्षीवान्‌ की पत्नी घोषा का नाम इस 
प्रसंग में महत्वशाली है जिसने अपनी तपस्या तथा मन्त्र-दर्शन के बल पर अश्विन की 
अनुकम्पा से अधिक उम्र बीतने पर भी विवाह का सौख्य प्राप्त किया। देशम मण्डल 
के दो लम्बे सूक्त (३९ तथा ४०) उसकी अध्यात्म-दृष्टि के परिचायक हैं। लोपामद्रा 
ने अपने पति अगस्त्य के संग में १।१७९ सूक्त का दर्शन किया! आपाला (१०।९१) 
तथा रोमशा के संग में सूर्य की पुत्री सूर्या भी ऋषिका है १०।८५)। काव्य-रचना का 
यह दृष्टांत उदात्त शिक्षापद्धति का प्रमाण है। 


आर्य नारियों में नैतिकता पूर्णरूपेण विद्यमान थी। वे शोभन आचरण तथा 
सदाचार के लिए सर्वत्र प्रसिद्ध थीं। इन्द्र स्वयं धर्म से उत्पन्न तथा धर्म के रक्षक (ऋतपा 
ऋतेजाःऋ. ७।२०।६) के रूप में प्रतिष्ठित है। अतः ऋग्वेदीय समाज में सामान्यत: 
सब जगह धर्म का आदर था। कन्या बाल्यकाल में पिता के आश्रय में रहती थी और 
विवाह होने पर पति के घर में वह पतित्रत धर्म का पूर्ण पालन करती थी। नियम के 
उल्लंघन अपवाद-रूप से कभी-कभी मिलते हैं 


उरनिषद्‌- काल में नार 


संहिता तथा ब्राह्मणकाल के अनन्तर उपनिषदों का महत्वपूर्णयुग आरम्भ होता 
ही इस युग को कालिक सीमा का निर्धारण करना कठिन है, परन्तु मोटे तौर पर यह 
युग दो सहसत वर्ष ईसवी पूर्व से लेकर एक सहस्र वर्ष ई. पू. तक था, अर्थात्‌ एक हजार 
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वर्षों के विस्तृत काल में यह उपनिषद्‌ युग फैला हुआ था। इस युग में नारी का भारतीय 
समाज में स्थान बड़ा ही महत्वपूर्ण था- उतना ही महत्वपूर्ण, जितना वह इत पूर्व 
संहिताकाल में था। इस विषय के कतिपय समुज्जवल पक्षों की यहाँ संक्षेप में चर्चा की 
जा रही हैं। 


शिक्षा- नारी की शिक्षा सुव्यवस्थित रूप में दृष्टिगोचर होती हैं। समाज के उच्च 
स्तर की कन्याओं में उपनयन संस्कार का प्रचलन था। इस तथ्य की सूचना “पुरा कल्पे 
तु नारीणां मौञ्जीबन्धनमिष्यते' आदि प्रख्यात स्मृति-वचनों के द्वारा प्राप्त होती है। 
उपनयन के अनन्तर उन्हें सुव्यवस्थित शिक्षण दिया जाता था, जिसका अमृतमय 
परिणाम तत्कालीन नारियों के बौद्धिक-विकास तथा गम्भीर पाण्डित्‌ के ऊपर स्पष्टत: 
प्रतिफलित दृष्टिगोचर होता है। 


(क) सद्योद्बाहा- महिला छात्राओं के दो प्रकार इस समय उल्लेखनीय हैं- 
(क) सद्योदवाहा तथा (ख) ब्रह्मवादिनी। इनमें से 'सद्योदवाहा' स्त्रिया वे होती थीं जो 
ब्रह्मचर्य आश्रम के अनन्तर गृहस्थ आश्रम में प्रविष्ट होती थीं तथा उस आश्रम के नियमों 
का पालन करती हुई मातृत्व के महनीय पद पर प्रतिष्ठित होती थीं। उनके विवाह का 
वय १६-१७ वर्ष के आसपास मानना चाहिए। आठ वर्ष से आरम्भ कर लगभग ९ 
वर्षों तक वे उन समग्र विद्याओं का शिक्षण प्राप्त करती थी जो उन्हें सदगृहिणी बनाने 
में पर्याप्त सहायक होती थीं। संगीत की शिक्षा भी उन्हें दी जाती थी, परन्तु अधिकतर 
उन्हें धार्मिक शिक्षा ही दी जाती थी। यह तो निर्विवाद सत्य है कि वैदिक यज्ञ में स्त्रियों 
का महत्वपूर्ण स्थान था। यजमान-पत्नी के रूप में वे अग्न्याधान करने वाले अपने 
पतिदेव के धार्मिक कृत्यों में हाथ बँटाती थीं, अग्नि के परिचरण के अवसर पर वे तत्तत्‌ 
विशिष्ट मन्त्रों के उच्चारण के संग हवन-कार्य का भी सम्पादन करती थीं। यह तभी 
संभव हो सकता था जब उन्हे मंत्रों के अध्ययन का अवसर छात्र-जीवन में मिलता हो। 
अध्ययन का कार्य उन्हें अपने ही घर में किसी पुरुष से करना पड़ता था। इस विषय 
में हारीत का यह वचन महत्वशाली है जिसे वीर-मित्रोदय के “संस्कार प्रकाश” में 
उद्धृत किया गया है-द्विविधाः ख्रियो ब्रह्मवादिन्य सद्योद्वाहाश्च। तत्र ब्रह्मवादिनी- 
नामग्नीन्धनं वेदाध्ययनं स्वगृहे च भैक्षचयेति। 

(ख) ब्रह्मवादिनी- ब्रह्मवादिनी खनियाँ उपनिषद्‌ युग की विशिष्टता मानी जा 
सकती हैं। ये खियाँ ब्रह्म-चिन्तन में तथा ब्रह्म-विषयक व्याख्यान में अपना तपःपूत 
जीवन बिताती थीं। अध्यात्म-जीवन की रहस्यभरी गुत्थियों का अपनी तपस्या, अनुभूति 
तथा विद्वत्ता से सुलझाना इनके लिये एक सहज-सरल व्यापार था। साथ ही इस 
ब्रह्मतत्त्व के व्याख्यान तथा परिष्कार में ये उस युग के माने-जाने दार्शनिकों से लोहा 
लेने में तनिक भी हिंचकती न थी बृहदारण्यक उपनिषद्‌ ऐसी दो ब्रह्मवादिनी नारियों 
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को विद्वत्ता का परिचय बड़े ही विशद शब्दों में देता हैं। इनमें से एक तो हैं उस युग 
के महनीय तत्त्व ज्ञानी याज्ञवल्क्य ऋषि की धर्मपत्नी मैत्रेयी और दूसरी हैं उसी 
याज्ञवल्क्य से शास्त्रार्थ करने वाली वाचक्नवी गार्गी। मैत्रेयी के जीवन में हम तत्त्वज्ञान 
से समुत्पन्न मनः संतोष, मनःशक्ति तथा पूर्ण वैराग्य का साक्षात्कार करते हैं। अपने 
जीवन की सन्ध्या में जब याज्ञवल्क्य जी ने व्यावहारिक नीति को अपना कर अपने 
सम्पत्ति का बटवारा अपनी दोनों भार्याओं-कात्यायनी और मैत्रेयी-में कर दिया, तब 
ब्रह्मवादिनी मैत्रेयी ने झुंझलाकर कहा था-येनाहं नामृता स्याम्‌, कि तेन कुर्यामिति, 

अर्थात्‌ जो धन-समृद्धि मुझे अमरत्व प्रदान नहीं कर सकती, उससे मेरा लाभ ही क्या? 
इसके उत्तर में महर्षि याज्ञवल्क्य ने आत्मा की अनन्यता, महनीयता तथा सर्वश्रेष्ठता 
के विषय में अपना दार्शनिक पक्ष समझाया था, जो बृहदारण्यक के पृष्टों में वैशद्येन 
अंकित है। वाचक्नवी गार्गी ने इन्ही महर्षि याज्ञवल्क्य से लोहा लेकर भारतीय 
तत्त्वचिन्तन के इतिहास में अपना नाम अमर कर दिया। विदेह के राजा जनक की सभा 
में याज्ञवल्क्य से गार्गी ने जिन दो महत्त्वपूर्ण प्रश्नों का समाधान मांगा था, उससे उसकी 
तर्ककुशलता का पूर्ण परिचय हमें मिलता है। याद रखने की बात तो यह है अनेक पुरुष 
तत्व-ज्ञानियों के तर्क में ध्वस्त होने पर, इसी विदुषी गार्गी ने महर्षि याज्ञवल्क्य को 
अपने प्रश्नों से चमत्कृत, हतप्रभ तथा आश्चर्यचकित कर दिया था। ऐसी ब्रह्मवादिनियों 
का दृष्टान्त प्रस्तुत करने वाला यह उपनिषद्‌ युग सचमुच में खियों के प्रतिभा-रत्न को 
सुरक्षित रखने में अपनी तुलना नहीं रखता। नारियों ने अध्यापन का भी पवित्र कार्य 
अपनाया और वे गुरुकुलों में अध्यापक के पद पर आसीन होकर अध्यापन का कार्य 
किया करती थीं। महर्षि पाणिनि ने उपाध्याय (अध्यापक) की सहधर्मिणी तथा स्वयमेव 
अध्यापिका होने वाली खिया के लिए विभिन्न नामों की सृष्टि की है। उपाधय की ख्री, 
जो नियमतः विदुषी नहीं होती थी, उपाध्यायानी कहलाती थीं, परन्तु स्वयमेव . 
अध्यापन करने वाली स्रियाँ 'उपाध्याय़ा' नाम से अभिहित की जाती थीं। यह 
आख्याभेद पाणिनि के समय का है, परन्तु यह प्राचीन काल में आने वाले भेद का 
सूचक है। फलतः शिक्षा की दृष्टि से उपनिषत्काल की नारी बड़ी ही प्रौढ़ प्राञ्जल तथा 
प्रवीण थी। 

धार्मिक कृत्यों में नारी का विशिष्ट स्थान था। नियन्त्रण की प्रवृत्ति इस युग में 

दृष्टिगोचर होती है, अर्थात्‌ संहिता-काल में यज्ञो के जिन भागों में स्रिया विशेष रूप 
से कार्य करती थीं, उसके नियन्त्रण के कारण वे अंश पुरुषों के द्वारा किये जाने लगे। 
रुद्रयाग तथा सीतायाग जैसे कतिपय यागों का सम्पादन ख्नियों का ही विशिष्ट अधिकार 
अब भी माना जाता था और शिक्षित ख्रियाँ इन यागों का कृत्य विधिवत्‌ सम्पन्न करती 
थीं 


४२८ वैदिक साहित्य 
विवाह 


बालविवाह का कहीं भी उल्लेख नहीं मिलता। षोडश वर्ष का वय प्राप्त करने 
पर पूर्ण यौवनावस्था में ही कन्यायें विवाहित की जाती थीं। पति चुनने में कन्या का भी 
हाथ होता था। कषत्रियं में तो स्वयम्बर की प्रथा विद्यमान थी जिसमें कन्या गुणों से सम्पन्न 
वर को स्वेच्छया वरण करती थी। यह प्रथा इस युग के आगे भी चलती रही और 
महाकाव्यो के युग में इस प्रथा की प्रौढ़ता भलीभाँति दृष्टिगोचर होती है। विवाह के जो 
अनेक प्रकार सूत्रगन्धों में मिलते हैं वे यहाँ विद्यमान नहीं थे। प्राजापत्य विवाह का आदर 
सर्वत्र समाज में होता था। प्रत्येक गृहस्थ को यज्ञ का सम्पादन वैदिक विधान था और 
उस यज्ञ की पूर्ति बिना पत्नी के सहयोग के नहीं हो सकती थी। इसलिये यज्ञ और पत्नी 
दोनों का घनिष्ठ सम्बन्ध स्थापित हो चुका था। इसलिए तैत्तिरीय ब्राह्मण की मार्मिक 
उक्ति है- अयज्ञियो वा एष योऽपत्नीकः (२।२।२६), अर्थात्‌ पत्नी से हीन व्यक्ति 
यज्ञ के लिए कथमपि उपयुक्त पात्र नहीं था। घर के संभालने का पूरा भार पत्नी पर ही 
था और इसलिए ऋग्वेद जाया को गृहरूप मानता है- जायेदस्तम्‌ (३।५३।४)। समाज 
में नारी का नैतिक जीवन आदर्श माना जाता था। किस प्रकार के अनैतिक आचार, 
दुराचार या कदाचार का स्पर्श भी नारी-चरित्र को कलुषित नहीं बनाता था। इसका पूर्ण 
परिचय हमें प्राप्त होता है उपनिषत्काल के एक मान्य महीपति केकय अश्वपति की इस 
प्रख्यात उक्ति से ब्रह्मज्ञान की शिक्षा के लिये ऋषियों के अकस्मात्‌ आगमन के अवसर 
पर अश्वपति ने कहा था। 


न मे स्तेनो जनपदे न कदर्यो न मद्यपः। 
न नानाहिताग्निविद्वान्‌ न स्वैरी स्वैरिणी कुतः।। 
अमर्यादित आचरण करने वाला वहाँ कोई भी पुरुष नहीं था। तब स्वैरिणी नारी 
का अस्तित्व कहाँ? यह कथन बड़ा ही महत्व रखता है समाज के नियम की दृष्टि से। 
“स्वैरिणी” शब्द का तात्पर्य है ऐसी नारी से जो समाज की मर्यादा का उल्लंघन कर 
मनमानी ढंग से अपना जीवन बिताती है। समाज में ऐसी नारी का प्रादुर्भाव स्वैरी पुरुष 
की सत्ता पर आधारित रहता है। उस युग में स्वैरी पुरुष तथा स्वैरिणी नारी दोनों का 
एकान्त अभाव था और यह कथन उपनिषद्‌ युग के उच्च नैतिक आदर्श के ऊपर एक 
उज्जवल भाष्य प्रस्तुत करता हैं। 
निष्कर्ष यह है कि नारी के उदात्त चरित्र, नैतिक आदर्श शिक्षण योग्यता, 
सामाजिक सहयोग की दृष्टि से उपनिषद्‌-युग अपने पूर्ववर्ती संहिता-युग से विशेष दूर 
नहीं था। पूर्ववर्ती युगों का आदर्श नारीजीवन में उसी प्रकार काम्‌ तथा कमनीय था! 
उपनिषदों में नारी अपनी प्रौढ़ता, तत्त्वचिन्ता, वावदूकता तथा उदात्तता के लिए 
भारतीय समाज के इतिहास में चिरस्मरणीय रहेगी! 


सामाजिक जीवन ४२९ 
सामाजिक जीवन 


वैदिक आर्य लोगों का समाज कृषीबल समाज था, जो एक निश्चित स्थान पर 
अपनी बस्तियाँ बनाकर पशुपालन तथा कृषिकर्म में सतत्‌ निरत रहता था। आर्य लोगों 
का जीवन अधिकतर ग्राम्य था, परन्तु नागरिक जीवन की सत्ता के प्रमाणों की भी कमी 
नहीं हैं। वेदों में ग्रामों तथा जंगलों में और वहाँ उगने वाले पौधों तथा रहने वाले जानवरों 
में परस्पर विभेद दिखलाया गया है। देश भर में ग्राम फैले हुए थे, कुछ ग्राम के नजदीक 
होते, कुछ दूर, परन्तु वे आपस में सड़कों (रथ्या) के द्वारा जुड़े रहते थे। 'रथ्या' का 
अभिप्राय: पगडंडियों से नहीं सड़कों से है। सड़कें माल लदी गाड़ियों तथा रथों के 
आवागमन के लिए बहुत चौड़ी हुआ करती थीं। गांव में केवल मनुष्य ही नहीं रहते, 
बल्कि गाय, बैल, भैंस, बकरी तथा भेड़ों के झुण्ड और रखवाली करने वाले कुत्ते भी 
रहते थे। कृषीबल समाज होने कारण आर्यों की जीविका-प्रधान साधन कृषिकर्म तथा 
पशुपालन था। सवेरा होते ही गायें शाला (गोशाला) से चरा गाह (गोष्ठ) में चरने के 
लिए गोपाल की संरक्षता में भेज दी जाती थीं, जहाँ वे दिन भर चरती रहतीं। दोपहर 
से कुछ पहले उनका दूध दुहा जाता था (संगव)। सायंकाल के समय वे गाँव में लौटती 
थीं। गायों के दुहने का काम गृहपति की पुत्री के जिम्मे रहता था, जो इसी कारण 
'दुहिता' (दुहनेवाली) कहलाती थी। सायंकाल में अपने दुध-मुँही बछड़ों के लिए धेनुओं 
का रंभाना वैदिक आर्या के कानों में इतना सुखद प्रतीत होता था कि उन्होंने इन्द्र के 
बुलाने के लिए प्रयुक्त अपनी प्रार्थनामय वाणी की इनसे तुलना की है।' जब सायंकाल 
बछड़े रस्सियों से खोल दिये जाते और वे अपनी माताओं के पास दौड़ जाते थे, तब 
वैदिक गृहपति की दुहिता अपने कोमल हाथों से गृहस्थी के लिए दूध दुहती थी और 
घरघो-घरघों की आवाज से वह शाला गूंज उठती थी, तब उस वैदिक काल में सुलभ 
सार्वत्रिक मनोरम दृश्य की स्मृति आज भी हमारे शरीर को पुलकित कर देती है। 
दुर्ग 

वैदिक काल में नगरों की सत्ता के विषय में पर्याप्त मतभेद हैं। वैदिक समाज 
प्रधानतया ग्राम्य समाज था अवश्य; परन्तु नागरिक जीवन की छटा का एकान्त अभाव 
उस समय मानने के लिए हम तैयार नहीं हैं। 'नगर' शब्द स्वतन्त्र रूप से पीछे 
आरण्यक (तैत्तिरीय आर. १।११।८) में मिलता है, परन्तु ब्राह्मणकाल में भी “नगरी 
जानश्रौतेय' (जनश्रुति की सन्तान) के व्यक्तिवाचक नाम में यह उपलब्ध होता है 
(ऐतरेय ब्रा. ५1३०) इसी प्रसंग में 'पुर' शब्द के अर्थ को समझ लेना जरुरी है। 


१. तं वो दस्ममृतोषहं वसोर्मन्द नमन्धसः। 
अभि वत्सं न स्वसरेषु धेनष इन्द्र गीर्धिनवामहें॥ (अथर्व २०1९1१) 
२. सृजा वत्सं न दाम्नो वसिष्ठम्‌ (क्र. ७८६1५) 


४३० वैदिक साहित्य 

रामायण काल में 'पूर' या 'पुर' प्रत्यक्ष रूप से नगर का ही बोधक प्रतीत होता है, परन्तु 
वैदिक काल में यह प्रयोग सार्वत्रिक था या नहीं? यह जानना कठिन है। 'पुर' से 
अभिप्राय 'किला' लिया जाता है जिसे वेदकालीन राजाओं ने अपने निवास-स्थान को 
शत्रुओं से बचाने के लिए बना रखा था। बड़े-बड़े गाँवों में किलाबन्दी की जाती थी। 
पुर बहुत विशाल हुआ करते थे, क्योंकि एक मन्त्र में (ऋ. १।१८९।२) इसे विस्तृत 
तथा उवी (विशाल) बतलाया गया है। किले पत्थर के बनाये जाते थे' (अश्मन्मयी) 
लोहे के बने (आयसी) किलों को इन्द्र के द्वारा ध्वस्त किये जाने का उल्लेख ऋग्वेद 
के अनेक मन्त्रों में किया गया है! (ऋ. १।५८।८; २।२०।८, ४२७५१: 
१०।१०१।८) इन पुरों को गोमती (गो-सन्वित-अथर्व ८।६।२३) कहने से प्रतीत 
होता है कि इसमें मनुष्यों के अतिरिक्त गायें भी रहा करती थीं। दस्युओं के पुरों के लिए 
‘शारदी' (शरत्कालीन) शब्द का व्यवहार सूचित करता है कि वे लोग आयाँ से युद्ध 
में अपनी रक्षा के लिए शरत्काल में इनमें निवास करते थे। सौ दीवाल वाले (शतभुज) 
किलों का निर्देश ऋग्वेद के दो स्थलों पर किया गया है)! आर्य और दास सरदार अपने 
प्रबल शत्रुओं में रक्षा करने के उद्देश्य से अनेकों किलों की रचना भिन्न-भिन्न स्थानों पर 
किया करते थे। पितरु, चुमुरि, घुनि आदि दासजातीय सरदारों के विपुल पुरों के उल्लेख 
करने के अतिरिक्त ऋग्वेद ने स्पष्टतः प्रतापी दासराज शम्बर के ९०, ९९ या १०० 
किलो के इन्द्र के द्वारा ध्वस्त किये जाने का वर्णन किया है। पिछली संहिताओं और 
ब्राह्मणों ने किलों पर शत्रुओं द्वारा घेरा डालने की बात लिखी हैं। ऋग्वेद ने इस कार्य 
में अग्नि के प्रयोग करने का उल्लेख किया है। इस वर्णन से प्रतीत होता है कि वैदिक 
आयों तथा दासों ने आत्मरक्षा के लिए किलो का निर्माण पत्थर आदि कड़े और टिकाऊ 
साधनों से किया था। 


पुर 

वैदिक ग्रन्थों में “पुर' तथा “पुर” दोनों शब्द मिले रहते हैं, परन्तु दोनों के अर्थ 
में तनिक पार्थक्य सा प्रतीत होता है। त्रिपुर (तैत्ति. सं. ६/२३; शत.६।३।३।२५; ऐत. 
२।११) तथा महापुर (तै. सं. ६।२।३।१; ए. १।२३।२) शब्द निःसन्देह किसी बड़े 
निवासस्थान के लिए प्रयुक्त किये गये है। 'त्रिपुर' का संकेत उस शहर से जान पड़ता 
है जिसमें किलाबन्दी की तीन कतारें खड़ी की गई थी; “महापुर' तो निश्चय ही किसी 
बृहत्‌ आकार वाले, किलाबन्दी किये गये नगर को बतलाता है। ये शब्द उस काल में 
प्रयुक्त किये गये हैं जब आर्य लोग बड़ी जातियों की प्रधान राजधानियों से परिचित हो 


१. शतमश्यन्मयीनां पुराभिन्द्रो व्यास्यत्‌। 
विदोदासाय दाशुषे। (ऋ. ४।३०।२०) 
प्रति यदस्य वत्र वाहोर्धुहत्वी दस्यून्‌ पुर आयसीर्नि तारीत (ऋ. २।२०।८) 
शतभुजिभिस्तमर्मिहृतेरघात्‌ पूर्भी रक्षता मरुतो यमावत (ऋ. १।१६६।८) 
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चले थे। इस युग में वे काम्पिल (पाञ्चालों की राजधानी), आसन्दीवन्त (कुर राजधानी) 
तथा कौशाम्बी नगरियों से भली-भाँति परिचित हो गये थे। 'एकादशद्वारं पुर' तथा 
नवद्वारे पुरं' का औपनिषद उल्लेख इसी सिद्धान्त को पुष्ट कर रहा है। इन शब्दों में 
शरीर की उपमा नौ द्वारवाले या ग्यारह द्वारवाले पुर से दी गई हैं, परन्तु जब तक आयों 
ने इतने दरवाजा वाले बड़े नगरों को न देखा होगा, तब तक ऐसी उपमा के प्रयोग करने 

का अवसर ही न आया होगा। उपमा का प्रयोग वास्तविक आधार से विरहित नहीं हो 
सकता। प्राचीन काल में (जैसा मेगास्थनीज के वर्णन तथा आजकल उपलब्ध खँडहरों 
से जान पड़ता है) बड़े नगरों में ४, ८, १२ या चार के द्वारा विभाज्य संख्या वाले मुख्य 
द्वार हुआ करते थे, जो एक दूसरे से सड़कों के द्वारा मिले रहते थे। इन चारों नगरद्वारों 
के एकत्र मिलने का स्थान 'चतुष्पथ” (चौक) कहलाता था। उपनिषत्काल में ऐसे पुरों 
की सत्ता सर्वतोभावेन विद्यमान थी जिनके नमूने पर शरीर की समता अधिक दरवाजे 
वाले पुरों से की गई है। 
नगर का प्रयोग आजकल साधारण रीति से बड़े-बड़े शहरों के लिए किया जाता 
हैं, परन्तु महाभारत-काल में इसका मुख्य अभिप्राय राज्य की राजधानी से ही था। और 
यह विशिष्ट अर्थ प्राचीनकाल से चला आता प्रतीत होता है। आरण्यक ग्रंथ में 'नगर' 
शब्द की उपलब्धि से यह अनुमान लगाना कि संहिताकाल में नगरों का अभाव था 
सुसंगत नहीं प्रतीत होता। जब जंगल में रहनेवाले (आरण्यक) ब्राह्मणों के हृदय में भी 
नगरों के लिए पक्षपात था, तब तो निश्चय ही यह प्राचीन संस्था जान पड़ती है। 
व्यक्तिवाचक नाम से 'नगरिन शब्द का ब्राह्मण-ग्रन्थ में किया गया उल्लेख इस बात 
का प्रत्यक्ष साक्षी है कि ब्राह्मण युग में नगर राजकीय राजधानी या कम से कम बड़े शहर 
की प्रतिष्ठा हो चुकी थी। राजाओं ने अपने तथा राजकर्म में सहायक 'वीरो' अथवा 
रत्नियो' के उपयुक्त बड़े-बड़े मकानों को बनाकर नगर को सुसज्जित किया था। राजा 
के लिए अपना विशिष्ट महल हुआ करता था जिसमें अनेक खम्भे हुआ करते थे। 
ऋग्वेद में राजा वरुण के बृहदाकार प्रासादों का वर्णन स्पष्ट शब्दों में किया गया है। राजा 
वरुण का महल (सदस्‌ तथा गृह) बहुत ही बड़ा विशालकाय प्रतीत होता हैं; क्योंकि 
उसमें हजार खम्भे (सहस्रस्थूण) लगे थे'९ और वह सहरुद्वारों से अलंकृत किया गया 
था॥२ यह कल्पना निराधार नहीं हो सकती है। वैदिक राजाओं के महल भी इस प्रकार 
लम्बे-चौड़े हुआ करते थे। ऐसे महलों के वास्ते 'हर्म्य' शब्द प्रयुक्त किया गया है। 
ऋग्वेद (9५६1१६) ने महल की अटारी पर खड़े होने वाले (हम्यष्ठा) राजा का 
उल्लेख किया है, जो सम्भवतः पिछले राजाओं के समान अपने महल के झरोखे से 
अपनी प्रजाओं को दर्शन दिया करता था। 'प्रसाद' शब्द तो अवान्तर-वैदिक काल के 


१. राजानावभिदुहा भ्रुवे सदस्युत्तमे। सहस्रस्थूण .आसाते (क्र. २1४१1५) 
२. वृहन्तं मानं वरुण स्वघाव: सहस्रद्वारं जगमा गृहं ते (क्र. ७।८८।५। 
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अन्थों में मिलता है; परन्तु राजमहल की विशिष्टता की पर्याप्त सूचना ब्राह्मण-ग्रन्थो में 
मिलती है। शतपथ (१।३।२।१४) में उल्लिखित 'एकवेश्मन्‌? (प्रधान गृह) शब्द से 
प्रकट होता है कि राजा का महल साधारण लोगों के घरों की अपेक्षा अधिक उँचा, 
भड़कीला तथा प्रभावशाली हुआ करता था। इतने स्पष्ट प्रमाणों के रहते यह अनुमान 
करना कि वैदिककाल में बड़े-बड़े नगरों का स्थान नहीं था, संगत नहीं प्रतीत होता 
वैदिक युग में आम्य जीवन की सादगी के साथ-साथ नगर जीवन की मनोरम आभा 
हमारे विस्मय-मिश्रित आन्दोल्लास की जननी है। 

वैदिक ग्राम 


वैदिक ग्राम आवश्यक सामग्रियों से परिपूर्ण रहता था अपनी आवश्यकताओं 
की पूर्ति के लिए उसे अन्य मों की किसी प्रकार की अपेक्षा नहीं थी। आम के निवासी 
आर्य लोग अन्नादि भोज्य-पदार्थ कृषि-कर्म से तथा दूध, घी, दही आदि पदार्थ 
पशुपालन से उत्पन्न करते थे। गाँवों में भेड़े तथा बकरियाँ पाली जाती थीं जिनके ऊन 
के कम्बल जाड़े में शीत-निवारण के लिए ओढ़े जाते थे। रूई की पैदावार भी खूब होती 
थी रूई से सूत से बढ़ियाँ से बढ़ियाँ कपड़े बुने जाते थे। बुनने का काम अधिकतर खियों 
के ही सुपुर्द रहता था*। प्रेममयी माता अपने पुत्र के लिए कपड़ा बुनकर पहनाया करती 
थी बढ़ई लोग युद्ध यात्रा के तथा मनोविनोद के प्रधान सहायक रथ बनाते थे, तथा 
आर्या की गृहस्थी की उपयोगी काठ की चीजें तैयार करने में लगे रहते थे। लोहार 
(कार्मार) हल तथा फाल-की तैयारी में व्यस्त रहता था। कुम्हार (कुलाल) कलश, 
कुम्भ, उखा (रसोई का बर्तन) आदि मिट्टी की चीजें बनाता था। पानी तथा मधु रखने 
के लिए कुछ लोग चाम (अजिन) को साफ करके उससे बड़े-बड़े बर्तन बनाते थे जो 
“दृति’ कहे जाते थे। ऐसे लोगों का नाम चर्मम्न (ऋ० ८।५।३८) दिया गया है। प्रत्येक 
आम में हजाम (वप्ता, ऋ० १०।४२।४) होते थे जो आर्य लोगों की हजामत बनाया 
करते थे। इन अत्यावश्यक पेशावाले लोगों के सिवाय दवा देकर रोगों को दूर करनेवाले 
वैद्यों (भिषक्‌ ऋ० २।३३।४) का उल्लेख अनेक स्थलों पर मिलता है। एक मन्त्र में 
ऋषि ने हँसी में कहा कि वैद्य लोग बीमार की ही खोज में लगे रहते हैं- यह कथन 
उस समय सत्य भले ही न हो, परन्तु आजकल के वैज्ञानिक युग में तो यह नितान्त 
सत्य है। वैदिक काल में ही आयुर्वेद ने जितनी उन्नति कर ली थी, वह आजकल के 
युग के लिए भी निःसन्देह आश्चर्यजनक है। वैदिक ग्रामो में जीवन को रसमय बनानेवाले 
साधनों की कमी न थी! सामवेद इस बात का प्रधान साक्षी है कि उस समय आर्य लोग 
संगीत विद्या से सर्वथा परिचित थे। सोमयाग के अनुष्ठान के अवसर पर वैदिक ऋषियों 


१. तन्तुं ततं संवयन्ती समीची यज्ञस्य पेशः सुदुधे पयस्वती | (ऋ० २।३।६) 
२. वितन्वते धियो अस्मा अपांसि बख्ना पुत्राय मातरो वयन्ति (त्र० ५।४७।६) 
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के कलकण्ठ से निकला हुआ सामगान मण्डप भर गूँज उठता था, तथा वायुमण्डल 
को मनोरम स्वरलहरी से संगीतमय बनाता हुआ प्रस्तुत देवता को प्रसन्न करने में सर्वथा 
समर्थ बनता था। ऋग्वेद के मण्डलों में कथनोपकथन से संवलित अनेक सूक्त उपलब्ध 
होते हैं जिन्हें 'संवादसूक्त' कहते हैं। जर्मन विद्वान्‌ डा० श्रोयदेर की सम्मति में ये 
वस्तुतः नाटकीय संवाद है जिनका यज्ञों के अवसर पर आवश्यक सामग्री जुटा कर 
सचमुच अभिनय किया जाता था। इस प्रकार वैदिक ग्राम जीवन की आवश्यक 

सामग्रियों के लिए किसी दूसरे पर अवलम्बित न रहकर पूर्णतया स्वावलम्बी था। 


वैदिककालीन गृह 

वैदिक मंत्रों में घर के अर्थ को सूचित करने वाले गृह, आयतन, पस्त्या, वास्तु, 
हर्म्य, दुरोण आदिक अनेक शब्द उपलब्ध होते हैं जो गृह की विशिष्टता को लक्ष्य कर 
त्युक्त किये गये हैं। चारों ओर दीवालों से घिरे रहने के कारण घर 'आयतन? कहलाता 
है, तथा दरवाजा होने के कारण उसे 'दुरोण' के नाम से पुकारते थे। निवास स्थान के 
अर्थ में वास्तु तथा पस्त्या का प्रयोग किया जाता था। “सुवास्तु' तथा वास्तोष्पति’ शब्दों 
में वास्तु घर बनाने के स्थान को भी लक्षित करता है जो इस शब्द का कालान्तर में 
गृहीत अर्थ है। इन घरों में वैदिक आयों के कुटुम्ब रहते थे और रात के समय गायें तथा 
भेड़ें भी रहती थी। घरों में बहुत से कमरे हुआ करते थे, तथा आने जाने के लिए. दरवाजे 
(दवार) भी बने रहते थे, जिनके कारण घर की ही 'दुरोण” संज्ञा हो गई थी। आयो के 
रहने के निमित्त निर्मित गृहों के अतिरिक्त राजाओं के महल, सभा के भवन एवं 
अध्यापन कार्य के लिए आचायों के परिषद्‌ के भवनों की स्वतंत्र स्थिति तथा विशिष्ट 
रचना के द्योतक अनेक निर्देश मंत्रों में पाये जाते हैं 


गृह -निर्माण 


घरों के बनाने के लिए बाँस, मिट्टी, लकड़ी-पत्थर और पके हुए ईंट प्रधान 
सामान थे। अथर्ववेद के दो सूक्तों (३।१२, ९।३) में गृह-निर्माण की प्रक्रिया का वर्णन 
बड़े विस्तार के साथ किया गया है, परन्तु इन मन्त्रो में प्रयुक्त पारिभाषिक शब्दों की 
क के कारण रचना-पद्धति का यथार्थ विवेचन करना कठिन प्रतीत होता है, तथापि 

गृहों की विशिष्टिताओं से हम भलीभाँति परिचित हो जाते हैं। वैदिककालीन गृहों 
की विशिष्टता इस प्रकार है- (१) घर बनाने के लिए लकड़ी के खम्भे (उपमित) गाड़े 
जाते थे, जिनपर सीधी या आड़ी धरनें (प्रतिमित और परिमित) रखी जाती थीं। इन 
धरनों के ऊपर बाँस (वंश) के बड़े-बड़े लड्टे रखे जाते थे और इन बाँसों के ऊपर 
'अक्षु' रखा जाता था। बाँस के टुकड़े काटकर छाजन बनाने का काम किया जाता था। 
इन टुकड़ों के ऊपर का छत पाट दिया जाता था। इन्हीं को 'अक्षु' कहा जाता था। अक्षु 
के (सहस्र-चक्षु) हजार आँखों वाला कहने का अभिप्राय यही जान पड़ता है कि इनमें 
बहुत से छेद धूम आदि के निकलने के लिए हुआ करते थे। आजकल की भाषा में 
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'अक्षु' को पाटन कह सकते हैं। इनके ऊपर छाजन (छदिः) के लिए 'पलद' तथा “तृण” 
(घास-फूस) रखे जाते थे। इसके अनन्तर पूरे ठाट को तरह-तरह की रस्सियों से बाँध 
दिया जाता था जिसे 'नहन', '्राणाह', 'संदंश', 'परिष्वञ्जल्य' नामों से पुकारते थे। इस 
प्रकार के घरों में बाँस और घास-फूस ही का प्रयोग किया जाता था, दूसरे प्रकार के 
घरों में लकड़ी का विशेष उपयोग किया जाता था। लकड़ी के मकानों में खम्भों (स्कन्भ, 
स्थाणु, स्थुणा) की बहुलता एक विशिष्ट चीज थी। वैदिक काल में राजमहलों में हजार 
खम्भें तक होते थे, तथा इतने विशाल प्रसाद में आने जाने के लिए हजार दरवाजे तक 
बनाये जाते थे। मिट्टी के गृह (मृण्ययं गृहम्‌) भी बनाये जाते, तथा पत्थरों और ईंटों का 
भी उपयोग कर वैदिक आर्य लोग विविध आकार के लम्बे-चौड़े मकान बनाने में कभी 
नहीं चूकते थे। 

वैदिक घरों में आवश्यकतानुसार अलग-अलग कमरे हुआ करते थे। इस प्रसंग 
में हविर्धान, अग्निशाला, पत्नीनां सदनम्‌ तथा सदस्‌- इन चार शब्दों का उल्लेख 
मिलता है, जो यज्ञ के प्रसंग में मुख्यतया निर्दिष्ट होने पर भी साधारण घरों के सम्बन्ध 
में भी प्रयुक्त किये जा सकते हैं। इससे प्रतीत होता हैं कि उस काल में घरों के चार 
विभाग हुआ करते थे- (१) अग्निशाला- वह कमरा जिसमें अग्नि जलाई जाती, तथा 
विभिन्न अग्नि-कुण्डों में देवताओ के लिए होम किया जाता था, (२) हविर्धान- 
भण्डार गृह, जिसमें घर-गृहस्थी के नित्य खर्च तथा यज्ञ याग की चीजें एकत्र रखी जाती 
थीं। (३) पत्नीनां सदनम्‌- अन्तःपुर, जनाना। यह बहुत ही भीतर हुआ करता था, 
जिनमें स्त्रियाँ स्वच्छन्दतापूर्वक अन्य घरवालों की आँख से ओझल होकर रह सकती 
थीं। (गुहा चरन्ती योषा- ऋ० १।१६७।३)। दूसरे कमरों में आने-जाने में खियो के 
लए कोई रुकावट न थीं, परन्तु बाहर जाने के समय विवाहित खियाँ चादर या दुपट्टे 
से अपने शरीर को ढँक लिया करती थीं।' (४) सदस्‌- बैठने का स्थान, बाहरी दालान 
जिसमें पुरुषवृन्द एकत्र होकर सोते, बैठते या बातचीत किया करते थे। इनके कमरों के 
सिवाय पशुओं के रहने के भी अलग कमरे होते थे, जो “शाला' या 'ोत्र' कहे जाते 
थे। उत्सव तथा यज्ञों में आने वाले अतिथियों और निमन्त्रित व्यक्तियों, विशेषतः 
ब्राह्मणों, के रहने के लिए भी अलग घर होता था जो “आवसथ” ( = अतिथि-शाला) 
कहलाता (अथर्व०९।६।५)। आजकल की धर्मशाला के समान, “आवसथ' में यात्रियों 
के रहने तथा आराम करने का पूरा प्रबन्ध रखा जाता था। इसका विस्तृत वर्णन सूत्रअन्थों 
(आपस्तम्ब श्रौतसूत्र ५।९।३, धर्मसूत्र २।९।२५।४) में दिया गया है। ऋग्वेद 
(६।४६।९) मन्त्र के सायणभाष्य के आधार पर उस समय घरों में तीन आँगन या खण्ड 
हुआ करते थे। इस मन्त्र के 'त्रिधातु” का अर्थः सायण ने ्रिभूमिकम्‌' किया है। इससे 
वैदिक गृहों के विस्तृत तथा लम्बे-चौड़े होने की बात पृष्ट होती है। 
१. अयमु त्वा विचर्षणे जनीरिबाभि संवृतः। प्र सोम इन्द्र सर्पतु (ऋ० ८।१७।७)। 
२. इन्र त्रिधातु शरणं त्रिवरुथं स्वस्तिमत्‌ । 

छर्दिर्यच्छ मघवद्भ्यश्च मह्यं च यावया दिद्युमेभ्यः (ऋ० ६।४६।९)। 
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अपने गृहों की रक्षा करने के निमित्त क्रग्वेद में 'वास्तोष्पति' देवता की कल्पना 

की गई है और उनकी स्तुति दो सूक्तों (७।५४,५५) में की गई है। वास्तोष्पति से 

प्रार्थना की गई है कि आयाँ का निवास शोभन तथा रोगहीन हो, द्विपद तथा चतुष्पद 

का कल्याण हो, गायों और घोड़ों के द्वारा समृद्धि को बढ़ाओं तथा सदा जवानी का 

अनुभव करते हुए हम लोग आपके मित्र बने रहें और पुत्रों के प्रति पिता के समान तुम 
हम लोगों पर सदा प्रीतियुक्त बने रहो।' 


वैदिककालीन आर्य अपने घरों को सूत्र से मापते थे (धाम ममे)। इस अर्थ में 
'निमित' एवं 'मित' शब्द प्रयुक्त हैं (अ. वे. ९।३।१९)। बड़े मापन को मित कहते थे 
एवं अवान्तर भागों को सूत्र से मापते थे। स्तम्भ के प्रतिठान (बुनियाद) का भी उल्लेख 
मिलता हैं (क्र. १०।४४) ऋग्वेद ३।८।३ में वर्ष्मन्‌ शब्द बड़े खम्भे वा लाट की 
ऊँचाई के लिए प्रयुक्त हैं। बड़े मापवाले गृह को बृहन्त मान (ऋ. ७।८८।५) तथा 
सामान्य गृह को शाला कहते थे। महाशाला शब्द का प्रयोग उपनिषदों में मिलता है। 
घर में कई पाख (पक्ष या भित्ति) भी होते थे, जिनके आधार पर द्विपक्ष, चतुष्पक्ष, 
षट्पक्ष गृहों का उल्लेख मिलता हैं (अ. वें. ९।१।२१)। घर में छतों से लटकते हुए 
सिकहर या छींके (शक्‍य) का भी उल्लेख मिलता है (अ.वे. ९।३।६)। कोठे के अन्दर 
कोठे या कोठरी का भी उल्लेख है (कुलाये अधिकुलायम्‌ ९।३।२०)। शाला को 
बृहच्छन्दाः भी कहा गया है (अ. वे. ३।१२।३), उसे दृढ़ एवं स्थायी बनाने के लिए 
उसको नींव भी परिपक्व रखी जाती रही होगी। (इहैव धरुवा प्रतितिष्ठि शाले-अ, वे. 
३।१२।२)। ओपस का भी उल्लेख मिलता है, जो स्तूपिका के आकार का होता था 
(ओपसे विततं सहस्राक्षं विषुवति-अ. वे. ९।३।८)। विषुवत्‌ या नलदण्ड के ऊपर 
हजार नेत्रो या छेदों वाले ओपस या स्तूपिकाओं का यहाँ स्पष्ट वर्णन है। घर को पर्याप्त 
अलंकृत किया जाता था; उसकी उपमा अलंकृत हथिनी से दी गई है (अ.वे. 
९।३।१०)। 
शतपथ-ब्राह्मण में घर के दो भागों का उल्लेख है। एक पूर्वार्ध या सदस्‌ और 
दूसरा उत्तरार्ध या पत्नी-सदन। इन भागों की उपमा पुरुष या खी के अंगों से दी गई है। 
उत्तरार्थ भाग के पृथुश्रोणी स्री के समान होने पर सुन्दर माना गया है (श. ब्रा. 
५।१।१९), अर्थात्‌ उसके पिछले मध्य-भाग की विशाल बनाने की सलाह दी गई हँ! 
माप के लिए पैरों से चलकर भी पदगणना की जाती थी। शाला का मुख-मण्डप उसकी 
नासिका थी, जिसे बाद में 'अलिन्द' कहा जाने लगा। शतपथ-ब्राह्मण (३।६।३) में 
कहा गया हैं कि देवों को पूर्व-पश्चिम का विन्यास रुचिकर था और मनुष्य उत्तर-दक्षिण 


१. वातोष्मते प्रतरणो न एधि गयस्फानो गोभिरवेभिरिन्दो। 
अजरासस्ते सख्ये स्याम पितेव-पुत्रान्‌ प्रति नो जुषस्व॥ (क्र. ७।५४।२) 
२८ वैं. सा. 
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के विन्यास को अधिक पसन्द करते थे। इन प्रमाणों के आधार पर कहा जा सकता है 
कि वैदिक वास्तु-विन्यास विकसित, स्पष्ट और सरल था। साथ ही वे तत्त्व भी उसमें 
विद्यमान थे जो ऐतिहासिक युग की वास्तु-कला में पाये जाते हैं। 


घरेलू सामान 


वैदिक घरों में नित्य काम में आने वाली चीजें सीधी-सादी उपयोगी तथा नाना 
प्रकार की हैं। उनके प्रयोग करने से उस समय की उन्नत भौतिक दशा का परिचय भली- 
भाँति लगता है। बैठने तथा लेटने के अनेक आसनों का वर्णन मिलता है, जो सामाजिक 
अवस्था की उन्नति के साथ-साथ सीधे सादे से अलंकृत और परिष्कृत होते गये हैं। 
याज्ञिक अनुष्ठान के अवसर पर कुश के बने हुए 'प्रस्तर', “बहिँ' तथा 'कूर्च' का 
उपयोग किया जाता था। बैठने और लेटने के लिए चटाइयाँ बनाई जाती थीं। 'कशिपु 
(सेज) पत्थर से कूट कर तैयार नरकट (नड) से तथा 'कट' (बेंत) से बनाई जाती थी। 
समाज के धन-सम्पन्न होने पर इन चटाइयों में सोने-चाँदी की सम्भवतः झालर लगाने 
की चाल पीछे चल पड़ी थी। राजा के 'अश्वमेघ' के अवसर पर जिस 'हिरण्यकशिपु' 
(सोने की चटाई) पर बैठने की चाल थी वह अवश्य ही सोने के सूतों से बनी हुई बहुत 
ही चमकीली होती थी। 


तल्प- वैदिक काल के अन्तःपुर में ख्रियो के वास्ते अनेक प्रकार के बिस्तर और 
आसन काम में लाये जाते थे। ऋग्वेद.के एक मन्त्र में “तल्प” 'प्रोष्ट' तथा “वह्य' पर 
लेटकर आराम करनेवाली खियों का उल्लेख किया गया है। ये तीनों आसन थे जो 
अपनी रचना और सजावट के कारण भिन्न-भिन्न हुआ करते थे। “तल्प', साधारण 
खटिया न होकर वह वेशकीमती पलङ्ग है जिस पर वर-वधू नव समागम के शुभ 
अवसर पर सोते बैठते थे। अथर्ववेद के विवाह सूक्त (१४।२।३१) में\ वधू को 
प्रसन्नचित होकर 'तल्प' पर आरोहण करने तथा पति के लिये प्रजा उत्पन्न करने का 
मङ्गलमय उपदेश दिया गया है। शतपथ-ब्राह्मण (१३।१।६।२) में नियमतः उत्पन्न पुत्र 
की 'ताल्प' सज्ञा दी गई है, तथा छान्दोग्य (५।१०।९) में पंच पातकियों में गुरुतल्प 
सेवी की भी गणना है।२ इससे स्पष्ट है कि 'तल्प' वैवाहिक शय्या हैं जिस पर आरोहण 
करने का अधिकार वरवधू को ही है। पवित्र उदुम्बर (गुलर) की लकड़ी से इनके रचना- 
विधान से भी इसी बात की पुष्टि होती है। 


ग्रोष्ट- ऋग्वेद बड़े महल (हर्म्य) में 'प्रोष्ठ' पर लेटने वाली खियों का उल्लेख 
करता है (प्रोष्ठशया-ऋ. ७।५५।८) यह बड़ा ऊँचा, काठ का बना बेंच जान पड़ता 
१. आरोह तल्पं सुमनस्यमानेह प्रजां जनय पत्ये अस्मै। 


२. स्तेनो हिरण्यस्य सुरां पिवश्च गुरोस्तल्पमावसन्‌ ब्रह्महा चा 
एते पतन्ति चत्वारः पञ्चमश्चरस्तैरिति। (छा. उप. ५।१०।९) 
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है। इसके सुडौल बने दो पैर होते थे और सम्भवत: दीवाल का सहारा लेकर यह खड़ा 
किया जाता था। अधर्व के एक मन्त्र से जान पड़ता है कि वधू को अपने पति के घर 
जाने के समय तकिया तथा तैल के साथ एक पेटी दी जाती थी।' बहुत सम्भव है कि 
वह कोष (पेटी) इसी प्रोष्ठ के रूप में होती हो जो पेटी और तकियादार पलंग दोनों 
का समिश्रण सा जान पड़ता है। 

वहा- यह स्त्रियोपयोगी सुखद आसन था। 'वह्य' शब्द से प्रतीत होता है कि यह 
एक स्थान से दूसरे स्थान पर ढोकर लाया जाता था। बहुत सम्भव है कि इसके दोनों 
ओर बाँस लगे रहते थे और ऊपर चँदवे से ढका रहता था। आज कल की 'डोली' या 
'पालकी' वैदिक 'वह्य' पर चढ़ती थीं।' एक दूसरे सूक्त में 'वह्म' का उपयोग विवाह 
के अवसर पर किये जाने का उल्लेख है। वह्य लकड़ी का बना होता था जिस पर नाना 
प्रकार की रमणीय आकृतियाँ खोदी जाती थीं और सुनहली कलाबत्तू की गई चादर 
बिछाई जाती थी।२ इतनी कीमती शय्या पर वधू वर के साथ विवाह के अवसर पर सोती 
थी। आसन्दी का भी विवाह के अवसर पर उल्लेख मिलता है, परन्तु 'वह्य' आसन्दी 
तथा तल्प दोनों से भिन्न वेशकीमती एवं सुसज्जित पलंग जान पड़ता है, जो 
आवश्यकतानुसार एक स्थान से दूसरे स्थान पर भी डोली के समान लाया जाता था। 
आसन्दी- ऋग्वेद में आसन्दी का उल्लेख नहीं है, परन्तु पिछली संहिताओं . 
(अथर्व १५।३, वाज०सं० ८।५६) और ब्राह्मणों (विशेषतः ऐतरेय और शतपथ) में 
इसका विस्तृत वर्णन तथा उपयोग होता है। इन ग्रन्थों के अनुशीलन से राजा 
महाराजाओं के द्वारा अभिषेक आदि विशेष अवसरों पर प्रयुक्त यह एक आराम देनेवाली 
गद्दी या गद्दीदार आरामकुर्सी जान पड़ती है। पर्यङ्क आसन्दी का ही विस्तृत रूप था, 
जिसे धनाढ्य लोग- शाक वर्ग-बैठने और सोने दोनों काम के लिए प्रयोग में लाते थे। 
“आसन्दी' राज्यसिंहासन सी प्रतीत होती है और वैदिक निर्देशों के अनुशीलन से उसकी 
निर्माण-विधि का भी पर्याप्त परिचय मिल जाता है। 
अथर्व (१५1३) में ब्रात्यों (वैदिक धर्म से बहिष्कृत आर्यो) की आसन्दी का 
विशिष्ट वर्णन मिलता है- उसके चार पैर होते थे- दो आगे और दो पीछे, लम्बे तौर 
से दो काठ लगाये जाते थे, दो तिरछे तौर पर, लम्बाई और चौड़ाई में वह तन्तुओं से 
बिनी जाती थी और उसके ऊपर थी एक चादर (आस्तरण), तकिया (उपवर्हण गद्दीदार 
आसन (आसद) और सहारा लेने की जगह (उपश्रय)। विवाह में प्रयुक्त 'आसन्दी' का 
१. चित्तिरा उपबर्हणं चक्षुरा अभ्यञ्जनम्‌ । 
द्योर्भूमिः कोश आसीद्‌ यदयात्‌ सूर्या पतिम्‌ । (अथर्व १४।१।६) 
२. सा भूमिका रुरोहिथ ब्रह्म श्रान्ता वधूरिव- अथर्व ४।२०।३) 
३. प्रोष्ठेशया बह्येशया नारीर्यास्तल्पशीवरी:| 
खनियो याः पुण्यगन्धास्ताः सर्वाः स्वापयामसिं। (ऋ० ७।५५।८)। 
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विशेष वर्णन नहीं मिलता। शुक्ल-यजुर्वेद में भी आसन्दी का सम्बन्ध राजाओं के साथ 
है, 'राजसन्दी' शब्द से जान पड़ता है कि साधारण जनता भी अपने बैठक के लिए 
साधारण 'आसन्दी' का प्रयोग किया करती थी। एतरेय ब्राह्मण (८।५,६) और शतपथ 
(५।४।४।१) में राज्याभिषेक के अवसर पर 'आसन्दी' के अंगग्रत्यज्ञ का विस्तृत सूक्ष्म 
वर्णन मिलता है जिससे अलङ्कारों से सुसज्जित राज्य-सिंहासन को विशिष्टता तथा 
गौरव का परिचय भलीभाँति हमें मिलता हैं।* 

नाना प्रकार की घरेलू वस्तुओं के रखने के लिए मिट्टी और धातु के बने 
'कलश', लकड़ी के बने 'द्रोण', चाम के बने 'दृति' का प्रयोग प्रत्येक घर में होता था। 
सोने तथा चाँदी के बने चषकों (प्यालों) का प्रयोग धनाठ्य आर्यजनों के महलों में किया 
जाता था। यज्ञ के अवसर पर हविष्य पकाने के लिए 'उखा' तथा घरेलू अवसरों पर 
पकाने के लिए 'स्थली' काम में लाई जाती थी। जाँत (दृषत्‌ तथा उपल) से अनाज पीसे 
जाते थे। काठ के बने हुए ओखल (उलूखल) तथा मूसर (मूषल) से अनाज या 
सोमलता के कूटने का काम लिया जाता था। सूप (शुर्प) तथा चलनी (तितउ) से भूसी 
से अनाज को अलग किया जाता था। तैयार अनाज को नापने वाला बर्तन 'ऊर्दर' 
कहलाता और उसकी सहायता से मापा गया अनाज भण्डार (स्थीबि) में रखा जाता था। 
आवश्यकता के अनुसार स्थीबि से अनाज निकाला जाता और काम में आता। चीजों 
को चूहा-बिल्ली से बचाने के लिए उन्हें शिक्य (छीका) पर लटका कर रखने की चाल 
उस समय भी थी (अथर्व. ९1३1६) धातु या मिट्टी के बर्तनों में सोने या चाँदी के सिक्के 
भर कर रखे जाते थे, और रक्षा के लिए उन्हें जमीन के नीचे गाड़ा भी जाता था 
(हिरण्यस्यव कलशे निखातम्‌- ऋ. १।११०।१२)। इन वस्तुओं के अतिरिक्त खुव्‌, 
जुहू आदि यागोपयोगी वस्तुएँ भी प्रत्येक घर में याज्ञिक अनुष्ठान के निमित्त रखी जाती 
थी। आर्य घरों में दास दासियों की भी कमी नहीं रहती थी, जो अपने मालिक के लिए 
जरुरी काम करने में लगे रहते थे। दासियाँ आर्य-गृहपत्नियों को उनके घरेलू कामों में 
सहायता दिया करती थीं। वैदिक आयों की घरेलू चीजों तथा सामान को सरसरी निगाह 
से भी देखने वालों के लिए यह स्पष्ट है कि जीवन को सुखमय और सरस बनाने वाली 
आवस्यक सामग्री वैदिक घरों में नित्य सन्निहित रहती थी जिससे आर्यो का जीवन 
सादगी के साथ-साथ आन्दोल्लास से भरा रहता था। वैदिक घर सादगी के पुतले थे; 
इसे मानने में किसी को आपत्ति न होनी चाहिए। 
भोजन 

वैदिक आयो का भोजन सीधा-सादा, स्वास्थ्यवर्धक तथा सात्विक होता था, 
जिसमें दूध और घी की प्रचुरता रहती थी। ऋग्वेद के अनुशीलन से प्रतीत होता है कि 


१. रुक्मप्रस्तरण ब्रह्म विश्वा रुपाणि विश्रतम्‌ । 
आरोहत्‌ - सूर्या सावित्री बृहते सौभगाय कम्‌ ॥ (अथर्व. १४।२३०) 
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भारतीयों का सबसे प्राचीन भोजन था जौ की रोटी और चावल (धान) का भात यत्र 
का उल्लेख ऋग्वेद में अनेक स्थलों पर किया गया है। 'ब्रीहि' (चावल) शब्द ऋग्वेद 
में न आकर यजुर्वेद आदि संहिताओं में उल्लिखित मिलता है, तथापि प्राचीन आयां 
को हम चावल से अपरिचित नहीं मान सकते, क्यों इसका वाचक 'धान' या धान्य 
शब्द ऋग्वेद में अवश्य ही उपलब्ध होता है। आजकल तर्पण आदि धार्मिक कृत्यो में 
तिल के साथ यव तथा धान के एकमात्र प्रयोग से यही सिद्ध होता है कि आर्यो के 
आदिम भोज्य पदार्थ होने के कारण ही इनमें हमारी पूज्य भावना अक्षुण्ण बनी हुई है। 
जव को जांत (उपल) में पीसकर रोटी (पंक्ति- ऋ. ४।१४।५) बनाई जाती थी, तथा 

धान को कूटकर और उसे पानी में उबालकर भात (ओदन) बनाया जाता था। नाना 
प्रकार के स्वादिष्ट भोजन प्रकारों के भी पर्याप्त निर्देश मिलते हैं। जव के आटा में दही 
मिलाकर 'करम्भ' तैयार किया जाता था, जो पूषन्‌ (आर्यो की पशुसम्पत्ति को रक्षा 
करनेवाले देवता) को उपहार के रूप में समर्पण किया जाता था। अपूप (पूआ) आटा 
तथा दूध से तैयार किया गया नितान्त स्वादु भोजन है। 
भात के भी तरह-तरह के प्रकार थे। दूध के साथ पका हुआ चावल अत्यन्त 
स्वादिष्ट माना जाता था, तथा समय-समय पर यज्ञों में विशिष्ट देवताओं को भी अर्पित 
किया जाता था। आजकल की 'खीर' इसी वैदिक 'क्षीरोदन' की प्रतिनिधि है। दही 
डालकर चावल पकाया जाता था, जिसे 'दध्योदन' कहते थे। मूँग की खीचड़ी 
(मुग्दौदन) वैदिक आर्या को भी हितकर और रुचिकर प्रतीत होती थी। नाना प्रकार की 
दालों से आर्य लोग अपरिचित न थे। दालों में तीन दाल विशेष काम में आती थी-मूँग 
(मुद्ग), उड़द (माष) तथा मसूर (मसूरी)। एक बात ध्यान देने की है कि अधिकांश 
भारतीयों का प्रधान खाद्य गेहूँ (गौधूम) ऋग्वेद में उल्लिखित नहीं है। इसका नाम 
पहले-पहल वाजसनेयी संहिता (१८।१२) तथा तत्संबद्ध शतपथ और तैत्तिरीय 
ब्राह्मणों में आता है। जान पड़ता है कि ऋग्वेद काल में सप्तसिन्थु प्रदेश इतना अधिक 
ठंडा था कि गेहूँ की पैदावार उसमें नहीं हो सकती थी। अवान्तर ब्राह्मण युग में आयाँ 
के पूरब ओर बढ़ने पर इसकी खेती की जाने लगी। गोधूम के साथ ही ब्रीहि का भी 
नाम पिछले ग्रन्थों में सर्वत्र मिलता है। जौ को आग में भूजकर सातू (सक्तू) बनाया जाता 
था, जिसे दूध में मिलाकर पीने की प्रथा उस समय प्रचलित थी। 
वैदिक काल में दूध, दही और घी की महती प्रचुरता थी। हमने देखा है कि आयों 
के घर में सैकड़ों गायें पाली जाती थीं। अग्निहोत्र के लिए प्रत्येक ऋषि के दरवाजे पर 
गायें रहती थीं जिन्हें होमधेनु' के नाम से पुकारते थे। ब्राह्मणों को दानशील सरदार और 
उदार राजाओं के घर से हजारों गायें दक्षिणा के रूप में मिलती थीं। अत: पशु-पालन 
से उस जमाने में दूध की कमी नहीं थी। दूध को सोमरस में मिलाकर पीने की भी चाल 
थी। दही का उपभोग स्वतन्त्र रूप से भी भोजन में किया जाता था और सोमरस में इसे 
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मिलाकर भी पीते थे। ऐसा दधिमिश्रित सोम 'दध्याशीर' कहलाता था। दही मथकर छाछ 
या मट्टा (मन्था) बनाया जाता था, जो खाने या पीने के लिए व्यवहार में आता था। घी 
(घृत) का प्रचुर प्रयोग आर्या के भोजन में हुआ करता था घृत के नाना अवस्थाओ के 
बोधक शब्द वैदिक ग्रन्थों में मिलते हैं। दही से मथकर सद्य: निकाला गया घी कहलाता 
था “नवनीत” (नैनू या लैनू); कुछ पिघला हुआ “आयुत', बिल्कुल पिघला हुआ घी 
(विलीन) 'आज्य' तथा जमा हुआ (घनीभूत) घी “घृत'। इनकी विशिष्टता का भी निर्देश 
मिलता है। ऐतरेय (१।३) के कथनानुसार आज्य देवताओं के लिए सुरभि (प्रिय) होता 
है, घृत मनुष्यों के लिए, आयुत पितरों के लिए और नवनीत गर्भ के लिए।' भोजन 
में आवश्यक होने के अतिरिक्त घृत यागानुष्ठानों में आहुति के लिए भी उपादेय था। 
भिन्न-भिन्न देवताओं के उद्देश्य से घी की आहुति आग में दी जाती थी। इसलिए अग्नि 
ऋग्वेद में “घृतप्रतीक' (घी का रूप वाला) 'धृतपृष्ठ', धृत-प्रसन्न) कहा गया है। 

मांस-भोजन- उस समय आर्य लोग कतिपय जानवरों के मांस भी पकाकर 
खाते थे। सर्द मुल्क के रहनेवालों के लिए मांस का भक्षण नितान्त आवश्यक हो जाता 
है। वैदिक काल में आया की निवास भूमि का जलवायु अत्यन्त' शीतप्रधान था, 
इसलिए 'वर्ष' की सूचना देने के लिए ऋग्वेद के अनेक मन्रो (१।६४।१०; 
२।१११; ५।५४।१५) में हिम' (पाला, शीत) का प्रयोग किया गया है। अतः 
जलवायु की विशिष्टता पर ध्यान देनेवालों को यह जानकर आश्चर्य न होगा कि विषम 
ऋतु के प्रभाव से अपनी रक्षा के निमित्त आर्यलोग कभी-कभी धृतपक्व भोजन के साथ- 
साथ मांस का भी सेवन करते थे। 

फल- वैदिक लोग फलों को भी खाया करते थे, परन्तु यह स्पष्ट नहीं है कि 
ये फल बगीचों में पैदा किये जाते थे अथवा स्वयं जङ्गलों में उगा करते थे। ऋग्वेद के 
एक मन्त्र में इन्द्र के द्वारा कामनाओं को पूर्ण करनेवाले धन देने की तुलना अंकुश 
लेकर पक्के फलों को गिराने से दी गई है। जंगलों में स्वादिष्ट फलों के उगने का वर्णन 
मिलता है। ऋग्वेद दोनों प्रकार की-फूलने फलनेवाली और न फूलने न फलने वाली 
औषधियों से परिचित है। किन्ही औषधियों में रोग निवारण की शक्ति थी और इस काम 
के लिए उनका प्रयोग किये जाने का उल्लेख है।' वैदिक आर्या को बेर का फल प्यारा 
जान पड़ता है, क्योंकि इसके अनेक प्रकारों का उल्लेख मिलता है। बेर के साधारण 


१. आज्यं वै देवानां सुरभि, धृतं मनु,यणामायुतं पितृणां 

नवनीतं गर्भाणां-एत. ब्रा. १।३। 
२. तद्रो यामि द्रविणं सद्य ऊतयो येना स्वर्ण ततनाम नूँ रभि। 

इदं सु मे मरुतो हर्यता वचो यस्य तरेम तरसा शतं हिमाः।ऋ. ५।५४।१५ 
३. वृक्षं पक्वं फलमङ्कीव धूदहीन्द्र सम्पारणं वसु। (ऋ. ३।४५।४) 
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शब्द हैं बदर और कर्कन्धु, पर कोमल बदरी फल को 'कुवल' के नाम से पुकारते थे 
(वाज. सं. १४।२२)। पिप्पल के स्वादिष्ट फल के खाने का भी स्पष्ट उल्लेख हे 
(क्र. १६।१६४।२०) 

भोजन को मीठा बनाने के लिए “मधु” का प्रयोग किया जाता था। मधु देवताओं 
को भी समर्पित किया जाता था। आर्य लोग गन्ने से भली-भाँति परिचित थे। इक्षु (ईख) 
का उल्लेख ऋग्‌ (९।८।६।१८), अथर्व (१1३४1५) में और इक्षु-काण्ड का मैत्रायणी 
संहिता (४।२।१) में मिलता है, परन्तु इसकी खेती होती थी या यह प्राकृतिक रूप से 
पैदा होता था यह ठीक-ठीक कहा नहीं जा सकता। शर्करा (चीनी) शब्द के उल्लेख 
न होने से बहुत संभव है कि ईख का काम चूसने में ही आता था, उसका रस निकाल 
कर गुड़ या चीनी नहीं बनाया जाता था। ऋग्वेद में “लवण” का उल्लेख न पाकर 
कतिपय विद्वान्‌ आयाँ को नमक से अनभिज्ञ बतलाते हैं, परन्तु इस अनुल्लेख से 
अभाव का अर्थ निकालना उचित नहीं प्रतीत होता। आयो का निवास उस प्रदेश में था 
जहाँ नमक का पहाड़ विद्यमान था। नमक उस देश में एक साधारण सी चीज थी-इतनी 
साधारण कि इसके साहित्यिक उल्लेख की जरूरत ही नहीं समझी गई। यह आवश्यक 
नहीं कि समस्त ज्ञात वस्तुओं की सत्ता ग्रन्थ-निर्दिष्ट होने पर ही स्वीकृत की जाया 
ऋग्वेद कोई भोज्य पदार्थो का रजिस्टर नहीं ठहरा कि उसमें आटा-दाल, नमक-मिर्च 
का उल्लेख होना ही चाहिए अतः ऋग्वेदी आर्यो को लवण से अपरिचित बतलाना 
प्रामाणिक नहीं प्रतीत होता। लवण का उल्लेख अथर्व (७।७६।१), शतपथ 
(५।२।१।१६) छान्दोग्य (४।१७।७) तथा बृहदारण्यक (२।४।१२) में अनेकशः 
किया गया है। 
पेय-साम और सुरा 


वैदिक आर्या का प्रधान पेय सोमरस था जिसे वे अपने इष्ट देवता को अर्पित कर 
स्वयं पीते थे। यज्ञो के अवसर पर सोमरस का सेवन तथा भिन्न-भिन्न देवताओं को 
' समर्पण एक महत्वपूर्ण व्यापार था। सोम पर्वतों पर, विशेषतः मूजवत्‌ पर्वत पर उगता 
था। वहाँ से यह लाया जाता था, तथा पत्थरों (आवा) से कूट कर इसका रस निकाला 
जाता था। कभी-कभी इस काम में ओखल तथा मूशल की भी सहायता ली जाती थी। 
तब पानी मिलाकर उसे भेड़ों के ऊन के बने “पवित्र' से छाना जाता था। सोमरस का 
रंग भूरा (बश्रु), लाल (अरुण, अरुष) बतलाया गया है और इसका गन्ध नितान्त 
सुरभि। मधुरता की प्रचुरता के लिये इसमें दूध मिलाते थे, जिसे “गवाशीर' कहते थे! 
कभी-कभी दही (दध्याशीर) या जव का सक्तु (यवाशीर) भी मिलाकर देवार्पण करने 
की चाल थी। इसके पीने से शरीर भर में विचित्र उत्साह आ जाता और मन में एक 
अकार की मोहक मस्ती छा जाती थी। यही कारण है कि ऋषियों ने सोम की स्तुति में 
सैकड़ों शोभन सूक्तं की रचना की है। ऋग्वेद के नवम मण्डल में सोम के प्रशंसापरक 
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सुक्तों का अभिराम समुच्चय है। इस कारण इसे पवमान मण्डल' की संज्ञा प्राप्त है। 
सोम रस के पान से उत्पन्न उल्लास की अभिव्यक्ति अनेक मन्त्रों में अत्यन्त रमणीय 
कल्पना के सहारे की गई हैं। सोमपान से इन्द्र के आनन्दोल्लास का कमनीय वर्णन 
ऋग्वेद के एक समूचे सूक्त (१०।११९) में किया गया है। “जिस प्रकार वेग से 
चलनेवाले घोड़े रथ को दूर तक खींच ले जाते हैं, उसी प्रकार ये सोम की घूंटें मुझे 
दूर तक खींचे ले जा रही हैं; क्योंकि मैंने सोम रस का पान किया” इन्द्र के ये 
हृदयोदगार प्रचुर सोमरस पान के सुखद परिणाम हैं। आर्या के भी अपने उद्गार कम 
अभिराम नहीं हैं। प्रगाथ काण्व ऋषि आनन्द की मस्ती में कह रहे हैं- हमने सोम का 
पान किया है; हमने अमरत्व पा लिया है; ज्योतिर्मय स्वर्ग की प्राप्ति हमने कर ली है। 
तथा वहाँ हमने देवताओं को जान लिया है (क्र. ८।४८।३)- 


अपाम सोमममृता अभूमागन्म ज्योतिरविदाम देवान्‌ । 


उपास्य और उपासक, देवता और यजमान के इन मनोरम उद्गारों से स्पष्ट प्रतीत 
होता है किं सोमरस के पीने से मानसिक उल्लास तथा शारीरिक स्फूर्ति को अवश्य 
उत्पत्ति होती थी। इसीलिए आर्य सैनिक लोग सोमरस का पान कर समरांगण में उतरा 
करते थे- ऋ. ९।१०६।२। 


सोमरस जितना ही उत्साहवर्धक होने से श्लाघनीय था, सुरा मादकता उत्पन्न 
करने के कारण उतनी ही गर्हणीय थी। सुरा बहुत तेज, मादक मद्य सी प्रतीत होती है। 
साधारण जनता का यह पेय भले हो, परन्तु समाज के लिए यह सर्वथा अहितकारिणी 
मानी गई है, क्योंकि इसके प्रभाव से मनुष्य अपराध और अनिष्ट कर बैठते थे। इसीलिए 
सुरा की गणना मन्यु (क्रोध), बिभीदक (जूआ) तथा अचित्ति (अज्ञान) के साथ 
अनिष्टोत्पादक वस्तु के रूप में की गई है (ऋ. ७।८६।६)२। वैदिक समाज ने सोमपान 
को उत्तेजना दी और सुरापान की पर्याप्त निन्दा की। 


आयौँ की अन्न के प्रति भव्य भावना का पता हमें ऋग्वेद के एक सूक्त 
(९।१८७) से चलता है, जिसमें 'पितु' (अन्न-पान) की प्रशंसा स्मरणीय शब्दों में की 
गई है। अन्न की महिमा गाते हुए अगस्त्य ऋषि का यह कथनरै कितना सारगर्भिथ है 


१. अहमभि महामहोऽभिनम्यमुदिषितः 
कुवित्‌ सोमस्यापामिति। (ऋ. १०।११९।१२) 
२. न स्वो दक्षो वरुण ध्रुतिः सा। 
सुरा मन्युबिभीदकों अचित्ति:॥ 
३. त्वे पितो महानां देवानां मनो हितम्‌! 
अकारि चारु केतुना तवाहिमवसाऽवधीत्‌। (त्र, १।१८७।७) 


सामाजिक जीवन ४४३ 
कि- “हे अन तुम्ही में बड़े से बड़े देवताओं का मन स्थित है; तुम्हारे ही केतु के नीचे 
शोभन कार्यो का संपादन किया गया हैं; तुम्हारी सहायता से उन्हीं (इन्द्र) ने सर्प को 
मारा है!” अन्न ही सुख देने वाला (मयोभूः), द्वेष-रहित (अद्विषेण्य:) सुखोत्पादक, 
अद्वितीय मित्र (सखा सुशेवो अद्गबया:) है। अतः आर्यो ने अन्न से रक्षक बनने की 
बारम्बार प्रार्थना की है। सचमुच अन्न की महिमा अतुलनीय है। 


चसन और परिधान 


वैदिक ग्रन्थों में परिधान के विषय में जो उल्लेख उपलब्ध होते हैं वे इतने स्वल्प 
तथा विरल हैं कि उस समय की दशा का पूरा परिचय नहीं मिलता, परन्तु इधर-उधर 
बिखरे हुए निर्देशों को एकत्र कर इस विषय का साधारण ज्ञान प्राप्त किया जा सकता 
है। वैदिक आर्यों के वस्न और परिधान ऊनी, सूती और रेशमी हुआ करते थे। अजिन 
तथा कुश के बने वस्रों के पहनने की चाल यज्ञ के पवित्र अवसर पर थी जरूर, परन्तु 
यह वैदिक काल का साधारण परिधान न था। किसी प्राचीन काल के परिधान की 
बहुमूल्य स्मृति के रूप में ही अजिन और कौश वस्न व्यवहृत किये जाते थे, साधारण 
अवसरों पर नहीं; प्रत्युत देवपूजा तथा अभिषेक-सम्बन्धी दीक्षा के विशिष्ट, असाधारण 
और पवित्र अवसरों पर ही। 


अजिन- किसी सुदूर प्राचीन काल में व्यवहृत होता था। सम्भवतः प्रथम अजिन 
वस्न बकरों के चर्म का बनता था, पीछे हरिणचर्म की चाल चली। ऋग्वेद के अनेक 
मन्त्रों में अजिन-परिधान का उल्लेख है। मरुद्गण मृगाजिन पहने हुए वर्णित किये गये 
हैं (ऋ. १।६६।१०)। मुनि लोग भी इस परिधान का प्रयोग करते थे। बालखिल्य सूक्तं 
में एक स्थान (७।२।३) पर ऋषि कृश ने प्रस्कण्व राजा की दानस्तुति की है-जिसमें 
सौ सफेद बैलों, सौ बाँसों, सौ कुत्तों, चार सौ लाल घोड़ियों के साथ-साथ एक सौ 
विशुद्ध (कमाए हुए-म्लात) अजिन के दान की चर्चा की गई है। शतपथ-ब्राह्मण के 
समय में अजिन पहनने वाले (अजिनवासिन्‌) पुरुषों का उल्लेख है। ऐतरेय (१।१।३) 
का कहना है कि दीक्षित पुरुष को दीक्षा के अवसर पर अपने वस्त्र के ऊपर मृगचर्म 
(कृष्णाजिन) पहनने के विधान से यही सूचित होता है कि प्राचीनता तथा पवित्रता का 
खयाल कर शुभ अवसरों पर इस पवित्र वस्न का व्यवहार वैदिक समाज को उसी प्रकार 
अभीष्ट था, जिस प्रकार सोमयाग के अवसर पर दीक्षित यजमान को बाँस के बने मण्डप 
(प्राग्वंश) में रहने की तथा दीक्षिता यजमान-पत्नी को अधोवस्र के ऊपर कुश के बने 
वस्र (कौसं वासः) पहनने की विधि ब्राह्मणों में दी गई है। 


१. कौश वासः परिधायति। (शतपथ ५।२।१।८) 
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वैदिक आर्या के साधारण वस्न ऊन (ऊर्णा), रेशम तथा सूत के बने हुए रहते 
थे। सप्तसिन्धव के शीत-प्रधान भाग में ऊनी वस्र और इतर भाग में सूती बच्चों के 
पहनने की चाल थी; इसका पता भली-भाँति चलता है। हमने पहले दिखलाया है कि 
परुष्णी तथा सिन्धु नदियों का प्रदेश ऊन की पैदावार तथा ऊनी शिल्प के लिए उस 
समय विशेष विख्यात था। मरुद्गण परुष्णी के बने शुद्ध रंगे हुए ऊनी वस्न पहने वर्णित 
किये गये हैं (उत स्म ते परुष्णूयामूर्णा वसत शुन्ध्यव: - क्र. ५।५२।९) जिससे स्पष्ट 
है कि परुष्णी के काँठे में बारीक और रंगीन ऊनी वख्रों के बनाने का काम होता था। 
सिन्धु नदी अनेक स्थानों पर सुबासा (सुन्दर वस्रवाली) और ऊर्णावती (ऊनवाली) 
विशेषणों से अलंकृत की गई है। गान्धार के रोवांदार भेड़ों का ऊन उस समय सब जगह 
मशहूर था। इससे सम्बद्ध शिल्प का भी प्रचार इन प्रदेशों में जरुर था। 


रेशमी वख- रेशमी वस्त्रों का व्यवहार वैदिक यागानुष्ठान के अवसरों पर 
विशेष रूप से किया जाता था। अथर्ववेद (१८।४।३१) का आदेश है कि मृतक के 
शरीर में तार्प्य वस्न पहना देना चाहिए जिससे यम के घर में जाने के समय मृतक अच्छी 
तरह कपड़ा पहने हुए जाय। शतपथ दीक्षा ग्रहण करने के अवसर पर तार्प्य वस्न के 
परिधान का नियम बतलाता है, पर यह 'तार्प्य' था' किस चीज का बना हुआ? 
सायण-भाष्‌ के अनुसार यह तृण या त्रिपर्य नामक लताओं के सूत का बना हुआ क्षौम 
(रेशमी) वस्र था आजकल का 'तस्सर' इसी का वर्तमान प्रतिनिधि प्रतीत होता है। 
क्षमा' से बना हुआ क्षौम वस्न भी एक प्रकार का रेशमी वस्न था जिसका वैदिक लोगों 
में अक्सर प्रचार था। केसरिया रंग में रंगा हुआ रेशमी परिधान (कौसुम्भ परिधान) 
नितान्त पवित्र माना जाता था (शांखा. आर. ११।४)। 

सूती बस्न- वैदिक ग्रन्थों में वर्णित वासस्‌ (वख) सूत का बना हुआ कपड़ा होता 
था। इसमें ताना-बाना (ओतु-तन्तु अथवा पर्यास-अनुछाद) के रूप में सूत बुने गये रहते 
थे। वैदिक काल में बुनकारी की कला बड़े ऊँचे दर्ज तक पहुँची हुई थी, क्योंकि मंत्रों 
के अध्ययन से जान पड़ता है कि मर्दानी धोतियों के अतिरिक्त बेशकीमती जनानी 
साड़ियां भी तैयार की जाती थीं, जिनमें बढ़िया किनारा, झालर और कारचोबी का काम 
किया रहता था। साड़ियों के ऊपर सूई से फूल, बेल-बूटे काढे गये रहते थे जिससे इस 
शिल्प की विशिष्ट उन्नति का पता चलता है। धार्मिक कृत्यों के अवसर पर बिल्कुल नये 
कोरे (अनाहतं वासः) वस्न धारण करने की चाल थी, परन्तु प्रतिदिन के व्यवहार में धुले 


१. तृपा नाम औषधिविशेषः, तत्तन्तुनिर्मितं क्षौमं वसन तार्त्यम्‌ - सायणभाष्य। 
२. एतत्ते देवः सविता वासो ददाति भर्ववे। 
तत्त्वं यमस्य राज्ये वसानस्तार्यं चर॥ (अथर्व १८४३१) 


सामाजिक जीवन ४४५ 
हुए सफेद कपड़े पहने जाते थे। कमनीय कलेवर बाली युवतियाँ सुनहले तार की बनी 
जरी के काम वाली रंगीन साडियाँ पहना करती थीं। 'पुराणी युवती” उषा के वख के 
निरीक्षण करने से इस बात का पता भली भाँति चलता है (ऋ. १॥९२॥४; १०1१।६)। 
परिधान-विधि 

साधारण रूप में प्राचीन भारतीय दो वखों का व्यवहार करते थे- अधोवस्र 
(निचले भाग को ढकनेवाला कपड़ा, धोती या साड़ी) तथा अधिवास (ऊपरी भाग को 
ढँकने के लिए चादर या दुपट्टा) कपड़ों के पहनने के विषय में वैदिक अन्थों से 
आवश्यक सूचना का संग्रह किया जा सकता है। कमर के पास धोती को बाँधने की 
चाल थी जिसे 'नीविं करोति? वाक्य के द्वारा अभिव्यक्त करते थे। नीब आगे की तरफ 
एक ही जगह बांधी जाती थी (जैसा आजकल हिन्दू पुरुष और खियाँ करती हैं)। कभी- 
कभी उसे दोनों ओर बाँधने का भी रिवाज था (जैसा आजकल पुरुषों के द्वारा किया 
जाता है)। कच्छ (काछा) बाँधने की चाल नहीं दीख पड़ती। खियाँ कमर के दाहिनी ओर 
नीवि बाँधती थीं। नीबि के ऊपर वस्र ओढ़कर उसे छिपाया भी जा सकता था। 
शरीर के ऊपरी भाग को दो प्रकार से आच्छादित करने की प्रथा थी, कभी-कभी 
उसे ढीले-ढीले लम्बे रैपर (उपवासन, पर्याणहन या अधिवास) से ढकते थे और कभी- 
कभी दर्जी के द्वारा सिले हुए, शरीर से चपकने वाले कुर्ता (चपकन) या कुर्ता (जेकट) 
पहनते थे जिसे वैदिक ग्रन्थों में प्रतिधि' 'द्रापि' और 'अतूक' नाम से पुकारते थे : 
अथर्व (१४।२।४९) में वर्णित दुलहिन का 'उपपासन' चादर ही जान पड़ता है, तथा 
मुद्गलानी का जो वस्न (वासः) हवा के झोंको से उड़ता था वह भी उत्तरीय' प्रतीत 
होता है (उत स्म वातो वहति वासो अस्या-ऋ. १०।१०२।२)। 'पर्याणहन' या हल्की 
चादर ओढ्ने के काम में आती थी। “अधिवास” के वर्णन से (शत. ५।४।४।३) प्रतीत 
होता है कि वह लम्बा ढीला-ढाला चोगा था जिसे राजा लोग धोती तथा कुर्ते के ऊपर 
पहना करते थे। अधिकतर सम्भव है कि यह शरीर के ऊपरी भाग को ढँकनेवाला दुपट्टा 
था। अरण्य को पृथ्वी के अधिवास रूप में वर्णित करने से इसी अर्थ को पुष्टि होती है 
(ऋ. १।१४०।९)। 


सिले हुए कपड़े पहनने की चाल वैदिक काल में अवश्य थी। प्रतिधि (अथर्व 
१४।१।८) दुलहिन के वस्नो में वर्णित है, प्रसंगानुसार यह कंचुकी (चोली) जान पड़ती 
है। धन-सम्पन्न ऊचे दजे के पुरुष तथा खनियाँ शरीर में सटने वाले सोनहले तारों से बुने 
जरी के काम वाले 'द्रापि' पहना करते थे। 'द्रापि' शब्द के अर्थ के विषय में पर्याप्त 
मतभेद हैं, परन्तु सन्दर्भानुसार इसका सिला वस्र (जाकेट) अर्थ करना उचित जान 
पड़ता है। यह सोना का (सुनहले तारों का) बना हुआ बतलाया गया है। वरुण कें 


४४६ वैदिक साहित्य 

हिरण्यमय द्रापि पहनने का उल्लेख मिलता है (ऋ. १।२५।१३) और सविता के 
पिशंग (पीले रंगवाली) द्रापि पहनने का स्पष्ट निर्देश है (क्र. ४।५३।२)१। अथर्ववेद 
(५।७।१०)।* हिरण्यमय द्रापि का उल्लेख स्त्रियों के प्रसंग में करता है जिससे प्रतीत 
होता है कि आजकल के वेस्टकोट की तरह यह एक कीमती सिला हुआ कपड़ा था 
जिसे उच्चकोटि के स्त्री-पुरुष समान भाव से पहनने के काम में लाते थे। 


पेशस्‌ - वैदिक काल का एक बहुत बढ़िया कीमती कपड़ा जान पड़ता है। इस 
पर सुनहले जरी का काम किया रहता था। इसका उल्लेख अनेक प्रसंगो में आया है। 
इसके ऊपर बढ़िया कलाबत्तू का काम किया जाता था, जिसका सोना चमकता रहता 
था। दम्पती सुनहले पेशस्‌ को पहनते थे (क्र. ८।३१।८)!* सूर्य की किरणों के पड़ने 
पर नदी का जल जिस प्रकार चमकता है, पेशस्‌ भी उसी भाँति चमचमाता है 
(ऋ० ७।३४।११)। अश्विन्‌ के विषय में सफेद तथा काले पेशस्‌ पहनने का उल्लेख 
मिलता है 

वर्खो तथा उनके पहनने के ढंग से किसी भी आलोचक से यह परोक्ष नहीं हैं कि 
वैदिक समाज नितान्त सभ्य, समुन्नत तथा सुरुचिपूर्ण था। वह सभ्यता को उस कोटि 
में पहुँच चुका था जब मानव समाज प्रत्येक वस्तु के सौन्दर्य तथा माधुर्य को बढ़ाने के 
विचार से उन्नत कलाओं की सहायता लिया करता हैं। 

पगड़ी- इन वस्रो के अतिरिक्त वैदिक आर्य लोग माथे पर पगड़ी (उष्णीष) 
पहना करते थे। अवसरों की भिन्नता के कारण उष्णीष के बाँधने के ढंग भी भिन्न-भिन्न 
प्रकार के होते थे। ब्रात्यों के प्रसङ्ग में उनके उष्णीष की भी विशिष्टता दिखलाई गई है। 
व्रात्सयों के उष्णीष दिन की भाँति चमकने वाले, उज्ज्वल और प्रकाशमान होते थे और 
उसके रात के समान नितान्त काले-काले केशों पर अत्यन्त सजते थे (अहरुष्णीषं 
रात्री केशा- अथर्व. १५।२)। यज्ञ के अवसर पर राजाओं के उष्णीष धारण का सुन्दर 
उल्लेख है। पगड़ी के अर्थ में प्रयुक्त 'उष्णीष' शब्द का अर्थ “गर्मी का मारनेवाला' होता 
है। यह कई रंग की होती होगी, क्योंकि अभिचार (शत्रु मारण आदि) के यज्ञं में 
“ऋत्विग्‌ लोग लाल उष्णीष पहन कर काम करते हैं। ऐसा स्पष्ट उल्लेख मिलता है। 


१. बिप्रद्‌ द्रापिं हिरण्ययं वरुणो वस्त निर्णिजम्‌ । 
२. दिवो धर्ता भुवनस्य प्रजापति: पिशङ्गं दरापि परति मुञ्जे रविः। 
३. हिरण्यवर्णा सुभगा हिरण्यकशिपुर्मही। 
तस्यै हिरण्यद्रापयेऽरात्या अकरं नमः 
४. पुत्रिणा ता कुमारिणा विश्वमायुर्व्यश्नुत:। 
उभा हिरण्यपेशसा (ऋ. ८1३१८) 
५. पेशो न शुक्रमसितं वसाते (वाज. सं. १९।८९) 
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(लोहितोष्णोषा ऋत्विजः प्रचरन्ति)। शुक्ल यजुः संहिता (३८।३) गौ को बाँधने 
वाली रस्सी की प्रशंसा में 'इन्द्राणी का उष्णीष' बतलाती है। इससे सिद्ध होता है कि 
खियों का उष्णीष भी कोई लम्बी लपेटने की चीज होगी, ओढ्ने की नहीं। इस मन्त्र 
की व्याख्या में शतपथ इन्द्र की प्रिय पत्नी होने के नाते इन्द्राणी के उष्णीष को 
“विश्वरूपतम' बतलाता है (१४।२।१।८) जिससे प्रतीत होता है कि धनाढ्य खियों के 
उष्णीष पर सबसे अच्छा कसीदा काढ़ा गया रहता था। कात्यायन श्रौतसूत्र 
(१५।५।१ ३; १४) के अनुसार उष्णीष को सिर पर लपेट कर दोनों छोर आगे की ओर 
लटका कर धोती की मोरी में दोनों ओर खोंस दिये जाते थे या नाभि के पास ही खोंसे 
जाते थे। जान पड़ता है कि उस समय भी लपेटने की दो चालें थीं, परन्तु दोनों सिरे 
कमर तक अवश्य लाये जाते थे। 'किरीट' शब्द भी सिर के ढकने की चीज के अर्थ 
में आता है और उणादि सूत्र (४1१८४) के द्वारा सिद्ध होने से यह पाणिनि से प्राचीन 
सिद्ध होता हैं। 
जूता- वैदिककाल में पैर को सरदी-गरमी से बचाने के लिए पादत्राण पहनने का 
अनेक बार उल्लेख मिलता है। युद्ध के अवसर पर सैनिकों के लिए पादत्राण पहनने 
की चाल थी। सेनानी लोग पैर से लेकर जंघा तक की रक्षा करने के लिए एक विशिष्ट 
प्रकार के पादत्राण पहनते थे (वटूदरिणा पदा-ऋ. १।१३३।२)। अथर्व (५।२ १।१०) 
में उल्लिखित 'पत्सङ्गिणी' एक प्रकार का पादत्राण प्रतीत होती है जिसे! सैनिक लोग 
दूर जाने के लिए या शत्रु पर आक्रमण करने के अवसर पर पहना करते थे। पिछले 
समय में जूते का बोधक 'उपानह' शब्द यजुर्वेद की संहिता और ब्राह्मण में (तसं. 
५।४।४।४; शत. ब्रा. ५।४।३।१९) उपलब्ध होता है। जूता मृग या शूकर के चाम का 
बनाया जाता था (बाराही उपनिषद्‌; शत.) ब्रात्यों के जूते कुछ विलक्षण प्रकार के होते 
थे। उनके जूते काले और नुकीले हुआ करते थे (कर्णिन्यो-कात्या. श्रौ. सू. २२।४) 
वैदिक ग्रन्थों के उल्लेख से स्पष्ट है कि माथे पर चमकीली पगड़ी और पैर में काले 
नोकदार जूता पहनने वाले व्रात्य लोग उस समय शौकीनों में गिने जाते थे। छाता (छत्र) 
और छड़ी (दण्ड) आर्या के नित्य सहचर थे, छाता घाम से बचाने के लिए और छड़ी 
अनिष्टकारी जानवरों से अपनी रक्षा के निमित्त हुआ करती थीं। 


भूषा सज्जा 

आर्य लोग आभूषण धारण करने के प्रेमी थे। ऋग्वेद में अनेक आभरणों के 
धारण करने का उल्लेख मिलता है। सबसे प्रसिद्ध गहना था सुवण-निर्मित निष्क जो 
गले में पहना जाता था। (ऋ. २1३३1१०; ५।१९।३), निष्क मुद्रा के रूप में भी 
प्रचलित था। अत: यह अनुमान असङ्गत नहीं प्रतीत होता कि सम्भवतः ये आकार में 
वर्तुल (गोला) या चतुष्कोण (चौकोर) थे। आजकल भी तो सोने या चाँदी के सिक्कों 
को डोरें में गूँथकर गले में पहनने की चाल ही है। दूसरे प्रकार का आभूषण सुनहला 
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रुक्म था-जो गले में लटक कर छाती को सुशोभित किया करता था (रुक्मवक्षसः- 
त्र, २।३४।२)। यह डोरे से लटका करता था, जो “रुक्मपाश' कहलाता था (शत. 
६।७।१।७) सुवर्णं के बने कर्णाभरण (एअरिंग) को 'कर्णशोभन' की संज्ञा प्राप्त थी 
(ऋ. ८।७८।३) मोती और कीमती रत्नों से पहनने की भी प्रथा उस समय विद्यमान 
थी। उस समय मोतियों की प्रचुरता सी प्रतीत होती है। जब इसका उपयोग घोड़ों तथा 
रथों को अलङ्कृत करने के लिए किया जाता था, तब बहुत सम्भव है कि खियाँ भी 
शरीर को मुक्तभूषण-मोतियों की मालाओं-से अलङ्कृत करने में कभी न चूकती होंगी। 
मणि को अलङ्कार रूप में धारण किया जाता था। वृत्र के अनुयायियों को सोने तथा 
मणियों से चमकते हुए बतलाया गया है (हिरण्येन मणिना शुम्भमानाः- 
त्र० १।३३।८)। 'मणिग्रीव” शब्द इस बात का प्रमाण है कि मणि गले में पहना जाता 
था। ( ऋ० १।१२२।१४)। दुलहा विवाह के शुभ अवसर पर सुनहले गहनों को पहन 
कर अपनी शान-शौकत को दिखलाता था (ऋ.५।६०।४)। इस प्रकार रमणीय, 
बहुमूल्य आभूषणों के प्रचलन होने से वैदिक सभ्यता की महत्ता भली-भाँति आँकी जा 
सकती है। 
मन्त्रों के अनुशीलन से वैदिककालीन केशरचना की पद्धति का थोड़ा-बहुत 

परिचय मिल सकता है। पुरुष लोग केशों की रचना में चतुर थे, परन्तु आभरणप्रिय 
खियाँ अपने बालों की अभिराम और नाना प्रकार की रचनाएं प्रस्तुत करने में नितान्त 
दक्ष थीं। पुरुष लोग अपने बालों को जटाजूट (कपर्द) के रूप में बाँधते थे। रुद्र तथा 
पूषन्‌-दोनों देवता कपर्द धारण करते थे। वसिष्ठ ऋषि तथा उनके अनुयायियों को 
वेशभूषा अन्य ऋषि लोगों से इतनी विलक्षण थी कि इसका उल्लेख अनेक बार मन्रो 
में किया गया है। ये लोग सफेद कपड़ा पहनते थे (श्वित्यञ्च) और अपना कपर्द सिर 
के दक्षिण ओर धारण करते थे जिससे वे 'दक्षिणतस्कपर्दाः' (ऋ. ७।३२।१) कहे गये 
हैं। ख्रियाँ भी कपर्द धारण करती थीं। ऋग्वेद (१०।११४।३) में चार कपर्द धारण 
करनेवाली युवति-चतुष्कपर्दा युवतिः सुपेशा-का स्पष्ट उल्लेख है, जिससे प्रतीत होता 
है कि वह युवती अपने केशपाश की चार प्रकार की वेणी बनाकर सज्जित किया करती 
थी। खियों के केशपाश की रचना के अन्य प्रकार के बोधक 'ओपश', 'कुरीर' और 

'कुम्ब' वैदिक ग्रन्थों में उपलब्ध होते हैं, परन्तु इन शब्दों के विशिष्ट अर्थ का पता 

भाष्यकारों के अनेक प्रयत्न करने पर भी भली-भाँति नहीं चलता। यजुर्वेद (वा. सं. 

११५०) में सिनीवाली देवी सुकपर्दा (सुन्दर कपर्दवाली) सुकुरीरा और स्वोपशा 

(शोभन ओपशवाली) वर्णित की गई है अथर्ववेद (६।१३८।३) में जहाँ शत्रु को 


१. सीनीवाली सुकपर्दा सुकुरीरा स्वोपशा-यजु. ११।५०। 
२. क्लीबं कृध्योपशिनमथो कुरीरिणं कृधि।२॥ 
कुरीरमस्य शीर्षणि कुम्बं चाधिनिदध्मस॥३॥ 


ES + 
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क्लीब (नपुंसक) बनाने के औषध का विधान किया गया है वहाँ ओपश, कुरीर और 
कुम्ब ख्रियोपयोगी वेश-भूषा के सूचक चिह्न माने गये हैं 

ओपश-पुरुष लोग भी इसे धारण करते थे, परन्तु खियां विशेष रूप से। सायण 
ने इसका अर्थ 'खी-व्यज्ञन' किया है। यह शब्द ऋग्वेद (१०।८५।८), अथर्व 
(६।१३८।३) तथा वाज. सं. (११।५०) और-और ग्रन्थों में पाया जाता है। ऋग्वेद 
के एक मन्त्र में (१।१७३।६) आकाश की तुलना ओपश से की गई है। जब केशों को 
एक गोलाकार रूप में लपेट दिया जाता है और ऊपर एक गाँठ बाँध दी जाती हैं, तब 
इस केश रचना को 'ओपश' कहते थे! 

कुरीर- ऋग्वेद के विवाह-सूक्त (१०।८५) में इस शब्द' का प्रयोग किया गया 
है। सायण के भाष्यानुसार यह एक प्रकार का शिरोभूषण था जिसे वधू अपने उद्वाह के 
समय पहनती थी। उव्वट ने 'कुरीर' का अर्थ 'मुकुट' तथा महीधर ने सिर को सुशोभित 
करने वाला सुनहला गहना किया है (खरीभिः शृङ्गारार्थ धार्यमाणं कनकाभरणम्‌- 
वाज. सं. ११।५०)। अथर्ववेद (५।३१।२) में अज (बकरा) को 'कुरीरी' कहा गया 
है, जो प्रसंगानुसार सींगवाले के अर्थ में प्रयुक्त दीखता है। मुकुट की श्रृंगाकार रचना 
से सम्भव है कि अज को यह संज्ञा प्राप्त थी। बहुत से विद्वानों ने श्रृंगाकृति केश-रचना 
को 'कुरीर' माना है। 


कुम्ब- किसी प्रकार की रचना का नाम था, हम भली-भाँति नहीं जानते, परन्तु 
यदि यह शब्द कुम्भ या कम्बु के साथ सम्बद्ध हो, तो यह कुम्भाकुति, सिर के पीछे 
विरचित, केश-रचना (जूड़ा) के लिए आ सकता है जिसे खियाँ आजकल भी धारण 
किया करती हैं। कुरीर तथा कुम्ब का मुख्य सम्बन्ध स्रियो के साथ था, क्योंकि सूत्रमन्थों 
में पत्नी के सिर पर इनकी रचना का विधान मिलता है (आप. श्रौतसूत्र)। वैदिक समाज 
केश-बर्धन करने वाली औषधियों से परिचित था। उस समय भी केश को लम्बा और 
सुन्दर बनाने वाली औषधियों का आविष्कार किया जा चुका था। जमदग्नि ऋषि ने 
अपनी पुत्री के केश-वर्धन के लिए जमीन से खोदकर एक औषधि निकाली थी (अथर्व. 
६।१७३), जिसके प्रयोग करने से छोटे-छोटे बाल लम्बे-लम्बे बन गये। अंगुलिमेय 
बाल व्याममेय बन गये थे, अर्थात्‌ फैलाये गये दोनों हाथों के बराबर बन गये! इन 
वैदिक शब्दों के अर्थ को समझने के लिए भारतीय पुरातत्त्व विभाग द्वारा खुदाई में मिली 
मूर्तियों के केशसज्जा की परीक्षा आवश्यक है। मोहन जोदड़ो और बक्सर की मृण्मयी 


१. स्तोमा आसन्‌ प्रतिधयः कुरीरं छन्द ओपशः। 
सूर्याया अश्विना वराऽग्निरासीत्‌ पुरोगवः॥ (१०।८५।८) 
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मूर्तियों के सिर पर जो केशरचना दीख पड़ती है वह इस वैदिक-विधि की परम्परा से 
बहुत साम्य रखती है!। 

यातायात के साथन 


यातायात का प्रधान साधन रथ था। वैदिक युग में रथ संवरण, क्रीडा तथा युद्ध 
के लिए नियुक्ति किये जाते थे। राज्य की सेना में रथियों का प्रधान स्थान था। उत्सवों 
में रथों की दौड़ हुआ करती थी। उसमें सम्मिलित होने वाले रथ एक चक्रा कार रंगस्थल 
में तेजी से दौड़ाये जाते थे। उस युग में रथ की निर्माणविधि का भी ज्ञान हमें प्राप्त होता 
है। रथ लकड़ी का बनता था जिसमें उसका 'अक्ष' (दोनों पहियों को जोड़ने वाला डंडा) 
'अस्टु' नामक लकड़ी का बनता था। अक्ष तथा युग (जुये) को जोड़ने वाला डंडा भी 
लकड़ी का बनता था और “ईषा दण्ड” कहलाता था। ईषा को जूये में किये गये छेद 
('तर्न') में बैठाया जाता था और उसे योक्त्रक से बाँध दिया जाता था। ईषा का जो 
भाग जूये से आगे की ओर निकला रहता था प्रउग' कहलाता था। घोड़े या बैल जुआ 
कन्थे पर रखने के समय इधर-उधर भाग न जाँय, इसलिए जूए के दोनों ओर छोटे- 
छोटे डंडे पहिना दिये जाते थे) इनका नाम था 'शम्या'। अक्ष के दोनों ओर पहिये 
(“चक्र') मजबूती से कसे जाते थे। चक्र की बाहरी गोलाई को 'प्रर्धि' तथा भीतरी भाग 
को 'पवि' और दोनों को मिलाकर 'नेवि' कहते थे। तीलियों को 'अर' या 'अरा' कहते 
थे। अक्ष के दोनों ओर उन्हें मजबूत बनाने ओर दौड़ते समय खिसकने न देने के लिए 
लगाई गई छोटी लकड़ियाँ 'आणि' कहलाती थीं। अक्ष के ऊपर रथ का मुख्य भाग होता 
था, जो कोश या 'बन्धुर' कहा जाता था! कोश के भीतरी भाग को 'नीड़' तथा अगल- 
बगल के हिस्से को 'पक्ष' कहते थे। रथ में योद्धा के बैठने का स्थान 'गर्ता' (कभी-कभी 
“बन्धुर' भी) कहा जाता था, वह सारथि के दाहिने पार्श्व में बैठता था। रथ के ऊपरी 
भाग को “रथशीर्ष? कहते थे। रथ के वेग को घटाने के लिए या आवश्यकता पड़ने पर 
रथ को सहारा देने के लिए भी ईषादण्ड से एक भारी सी लकड़ी नीचे की ओर लटकाई 
जाती थी जिसे 'कस्तंभी' या 'अपालम्ब' कहते थे। 

बहुधा रथ में दो या चार घोड़े जोते जाते थे। कभी-कभी तीन घोड़े भी जोते जाते 
थे। इस तीसरे घोड़े का नाम प्रष्टि” था, कभी-कभी एक घोड़े से भी काम चलाना पड़ता 
था। सारथी लगाम तथा चाबुक (प्रतोद) से रथ का संचालन करता था। वैदिक साहित्य 
के अनुशीलन से पता चलता है कि रथों का वर्गीकरण रयाग के किसी वैशिष्ट्य के 
आधार पर किया जाता था। वाहकों के आधार पर वृषरथ, षडश्व पंचवाही आदि; 


१. अभीशुना मेया आसन्‌ व्यामेनानुमेया:। 
केशा नडा इव वर्धन्तां शीव्णंस्ते असिताः परि॥ (अथर्व. ६।१३७।२) 
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अ के आधार पर त्रिबन्दुर, सप्त-चक्र, हिरण्यचक्र, हिरण्यप्रउग आदि नाम होते 
| 


रथ से भिन्न एक प्रकार का और भी यान होता था, जो अनस (गाड़ी) शब्द 
के द्वारा व्यवहत किया जाता था। रथ तथा गाड़ी की बनावट प्राय: एक प्रकार की ही 
होती थी। गाड़ी में बैल और कभी-कभी गौएँ भी जोती जाती थीं। इन गाड़ियों के ऊपर 
आच्छादन भी रहता था। सूर्य की कन्या 'सूर्या' को विवाह के समय जिस गाड़ी में 
बैठाया गया था वह आच्छादित थी। गाड़ी खींचने वाले जानवर को 'धूर्षद' कहते थे। 
गाड़ियाँ साधारणतया दो प्रकार की होती थीं-(१) मनुष्यवाही-जो वृषरथ' कहलाती 
थी, तथा (२) भारवाही-अनाज ढोने वाली बड़ी-बड़ी गाड़ी को 'शकट' 'सगड़' 
(आजकल का 'सग्गड़') कहते थे, तथा छोटी गाड़ी 'गोलिङ्ग' या 'लघुमान' कहलाती 
थीं। 

इस युग में जलयान का भी उल्लेख मिलता है। ऋग्वेद और वाजसनेयी संहिता 
में सौ डाँडों से चलाये जाने वाले जहाज का उल्लेख है। पतवार को 'अरित्र' तथा 
नाविक को 'अरितृ' कहते थे। शतपथ-ब्राह्मण में पतवार को “मण्ड' तथा परवती काल 
में कर्ण' कहा जाता था। वैदिक युग में भी जलयान के द्वारा सामुद्रिक व्यापार का स्पष्ट 
निर्देश मिलता है। पिछले युग के साहित्य में बड़े-बड़े व्यापारी जहाज, युद्ध पोत, 
क्रीड़ा-नौका आदि अनेक प्रकार के, जलयानों का वर्णन मिलता है। इससे स्पष्ट है कि 
ऋगवेद के युग में समुद्र से आयो का पूर्ण परिचय था; बड़ी-बड़ी नौकाओं को बनाकर 
उस युग के आर्य लोग समुद्री व्यापार करने में प्रवीण थे। 

® 


चतुर्दश परिच्छेद 
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वैदिक आर्य उस अवस्था को पार कर चुके थे जिसमें मनुष्य अपनी क्षुधाशान्ति 
के लिए फल-मूल पर ही निर्भर रहा करता था, अथवा पशुओं का शिकार कर मांस 
से अपनी उदराग्नि की ज्वाला को शान्त किया करता था। वे लोग एक सुव्यवस्थित 
तथा एक स्थान पर रहने वाले समाज में सुसंगठित हो गए थे, खानाबदोश फिरको की 
तरह एक जगह से दूसरी जगह पर अपना निवास-स्थान बदला नहीं करते थे। उनकी 
जीविका का प्रधान साधन खेती तथा पशुपालन था। वे कृषीबल समाज के रूप में 
ऋग्वेद में चित्रित किए गए हैं। आर्य कृषि को बड़ा महत्व देते थे। जूए में पराजित 
द्यूतकर को ऋषि ने उपदेश दिया है कि जूआ खेलना छोड़ दो और खेती करने का 
अभ्यास करो (अक्षैर्मा दीव्यः कृषिमित्‌ कृषस्व- ऋ. १०।३४।७) ऋग्वेद के 
अनुसार अश्विन्‌ ने सर्वप्रथम आर्य लोगों को हल (बृक) के द्वारा बीज बोने की कला 
सिखलाई।' इस प्रकार अश्विन्‌ देवों का सम्बन्ध कृषिकला के साथ नितान्त घनिष्ठ है। 
अथर्व (८।१०।२५) में पृथ्वी वैन्य नामक राजा को हल से भूमि जोतने की विद्या का 
आविष्कारक माना गया है। वेनपुत्र पृथी या पृथु का वर्णन पुराणों में बड़े विस्तार के साथ 
किया गया है तथा इनकी सेवाओं का उल्लेख मार्मिक ढंग से किया हुआ मिलता है।' 
पृथु ही प्रथम राजा थे जिन्होंने कृषिकर्म के अयोग्य पथरीली भूमि को जोत कर समतल 
बनाया और इसीलिए उसका पृथ्वी" नामकरण हुआ। 
कृषि-कर्म 

खेत- ऋग्वेद तथा पिछले ग्रन्थों में खेत के लिए 'उर्वर' तथा क्षेत्र' शब्द 
साधारणतया प्रयुक्त किए गए हैं। खेत दोनों प्रकार के होते थे-उपजाऊ (अप्नस्वती) 
तथा पड़ती (आर्तना, ऋ. १।११७।६)। खेतों के माप का भी वर्णन ऋग्वेद में मिलता 
है। खेत बिल्कुल एक चकला ही नहीं होता था, बल्कि उन्हें नाप-जोख कर अलग- 


१. दशस्यन्ता मनवे पूज्यं दिवि यवं वृकेण कर्षथः (ऋ. ८।२२।६); यवं वृकेणाश्विना वपन्तेषं दुहन्ता 
मनुषाय दस्ता (ऋ. १।११७।२१)। 
२. श्रीमद्भागवत, स्कन्ध ४, अध्याय १६-२३। 
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अलग टुकड़ों में बाँट दिया करते थे, जो विभिन्न कृषकों की जोत में आते थे'। खेतों 
के स्वामित्व के विषय में विद्वानों में काफी मतभेद है, परन्तु ऋग्वेद के अनुशीलन से 
स्पष्ट प्रतीत होता है कि खेत पर किसी जाति का अधिकार नहीं होता था, वह वैयक्तिक 
अधिकार का विषय था। इसकी पुष्टि में उस मन्त्र का प्रामाण्य दिया जा सकता है जिसमें 
अपाला ने अपने पिता के खेत (उर्वरा) को उनके सिर की समान कोटि में उल्लिखित 
किया है?। वैयक्तिक अधिकार का यह तात्पर्य नहीं है कि प्रत्येक व्यक्ति उस समय अपने 
लिये अलग-अलग जोत रखता था, प्रत्युत उसके खेत पर एक कुटुम्ब का अधिकार 
समझना चाहिए। राजा ही समग्र खेत तथा भूमि का एकमात्र स्वामी है, यह कल्पना 

वैदिक युग में प्रबल नहीं जान पड़ती। आगे चलकर सूत्र-काल में यह भावना बद्धमूल 
हो सकी थी। 

वैदिक काल के कृषि-कर्म के प्रकारों पर दृष्टिपात करने से स्पष्ट प्रतीत होता है 
कि उस समय खेती आज की भाँति ही होती थी। खेत (उर्वर क्षेत्र) को हलों से जोतकर 
बीज बोने के योग्य बनाया जाता था। हल का साधारण नाम “लांगल' या 'सीर' था 
जिसके अगले नुकीले भाग को “फाल' कहते थे। फाल (फार) बड़ा ही नुकीला तथा 
चोखा होता था; हल की मूँठ बड़ी चिकनी होती थी (सुमतित्सरु, अथर्व ३।१७।३)। 
हल में एक लम्बा मोटा बाँस बाँधा जाता था (ईषा), जिसके ऊपर जुआ (युग) रखा 
जाता था, जिसमें रस्सियों (वरत्रा) से बैलों का गला बाँधा जाता था। हल खींचने वाले 
बैलों की संख्या छः, आठ, बारह अथवा चौबीस तक होती थी, जिससे हल के भारी 
तथा बृहदाकार होने का अनुमान किया जा सकता है। हलवाहा (कीनाश) अपने पैनों 
(अष्ट्रा, तोद या तोत्र) से इन बैलों को हाँकता था। वैदिक काल में वैश्य लोग ही 
अधिकतर खेती किया करते थे, क्योंकि अष्ट्रा उनका चिह्न बतलाया गया है। खेत 
उपजाऊ होते थे। उनके उपजाऊ न होने पर खाद डालने की व्यवस्था थी। खाद के लिए 
गाय का गोबर (करीष) काम में लाया जाता था। 

पक जाने पर खेतों को हँसुआ (कटनी, ऋ. १०।१०१।३; दात्र, ऋ. ८।७८। 
१०) से काटते थे; अनाज को पुलियों (पर्ष) में बांधते थे तथा खलिहान (खल, ऋ. 
१०।४८।७) में लाकर भूमि पर माँड़ते थे जिससे अनाज डंठल से अलग हो जाता था। 
शतपथ ने कर्षण (जोतना), वपन (बोना), लवन (काटना) तथा मर्दन (माँड्ना)-चार 
ही शब्दों में कृषिकर्म की पूरी प्रक्रिया का वर्णन कर दिया है। मर्दन के बाद चलनी 
(तितउ) अथवा सूप (शूर्प) से अनाज भूसे से अलग किया जाता था 


१. क्षेत्रमिव विममुस्तेजनेन। (ह. १।११०।५) 
२. इमानि त्रीणि विष्टपा तानीन्द्र विरोहय। 
शिरसस्तस्योर्वरादिदं म उपोदरे। (ऋ. ८।९१।५) 
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(क्र. १०।७१।२)। इसे करने वाले व्यक्ति को धान्यकृत कहते थे (त्र. १०।९४।१३)। 
अनाज को बर्तनों से नापकर कोठिलों में रखते थे। नापने वाले बर्तन को 'ऊर्दर' कहते 
थे। (तमूर्दरं न पृणता यवेन- ऋ. २।१४।११) तथा उस बड़े घर को जिसमें अनाज 
इकट्ठा रखा जाता था, “स्थिवि' कहते थे 

अनाज- बोए जानेवाले अनाजों के नाम मंत्रों में मिलते हैं। ऋग्वेद में यव तथा 
धान का उल्लेख है, परन्तु इनके अर्थ पर मतभेद है। ये अनाज के साधारण नाम माने 
जाते हैं। बोए जानेवाले अनाजों के नाम हैं-ब्रीहि (धान), यव (जौ), मुद्ग (मूँग), माष 
(उडद), गोधूम (गेहूँ), नीवार (जंगली धान), प्रियांगु, (मसूर), श्यामाक (साँवा), 
तिल (बाज. सं. १८।१२)। खीरे (उर्वारु या उर्वारुक) का भी नाम मिलता है। इनमें 
अनेक अनाजों के नाम ऋग्वेद में नहीं मिलते, प्रत्युत पिछली संहिताओं तथा ब्राह्मणों 
में उपलब्ध होते हैं। ब्रीहि ऋग्वेद में न होकर पिछले ग्रन्थों में उल्लिखित है। 

तैत्तिरीय-संहिता में काले तथा सफेद धान में अन्तर किया गया है तथा धान के 
तीन मुख्य प्रकार बताए गए हैं- कृष्ण (काला), आशु (जल्दी जमने वाला) तथा 
महात्रीहि (अर्थात्‌ बड़े दानोंवाला, तै. सं. १।८।१०।१)। इन भेदों में आशु “साठी” 
नामक धान को लक्षित करना है, क्योंकि यह धान साठ ही दिनों में पककर तैयार हो 
जाता है (षष्टिका षष्टिरात्रेण पच्यन्ते)। धान का साहचर्य सदा सब के साथ बतलाया गया 
है। फलों की पैदावार के बारे में हम अधिक नहीं जानते। बेर का नाम विशेषतः आता 
है, परन्तु यह जंगली था या लगाया थाता था, यह कहना कठिन है। 

वपनकाल- अनाज बोने की भिन्न-भिन्न ऋतुओं का विशिष्ट वर्णन तैत्तिरीय 
संहिता (७।२।१०।२) में किया गया है। इसके देखने से बीज बोने का समय आजकल 
के समान ही जान पड़ता है। जौ हेमन्त में बोया जाता था और ग्रीष्मकाल में पकता था। 
धान वर्षा में बोया जाता तथा शरद्‌ में पकता था। तिल तथा दाल वाले अनाज शीतकाल 
में बोए जाते थे। फसल (शस्य) साल में दो बार बोई जाती थी। कोषीतकि ब्राह्मण 
(२१।३) के अनुसार शीतकाल में बोई गई फसल चैत के महीने में पक जाती थी। 

आजकल की भाँति उस समय भी किसानों के सामने हानि पहुँचाने वाले कीड़ों 
से खेती को बचाने की समस्या उपस्थित थी। अवर्षण तथा अतिवर्षण से भी खेती को 
हानि पहुंचती थी, परन्तु कीड़ों से इनकी अपेक्षा कहीं अधिक। अथर्व में कृषि-नाशक 
कीड़ों में उपवक्स, जभ्य तथा पतंग के नाम दिए गए हैं, जिनसे खेती के रक्षा के लिए 
अनेक मन्त्र तथा उपाय बतलाए गये हैं। छान्दोग्य के प्रामाण्य पर टिड्डियो (मटची) से 
भी बड़ी हानि होती थी। कभी-कभी ये पूरा देश का देश साफ कर डालती थी। एक बार 
टिड्डियों के कारण समग्र कुरु जनपद के नष्ट होने की घटना का उल्लेख किया गया 


१. वृहस्पतिः पर्वतेभ्यो वितूर्या निर्गा ऊपे यवमिव स्थिविभ्यः (ऋ. १०।६८।३ ) 
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है (मटचीहतेषु कुरघु- छां. १।१०।१)। वैदिक-कालीन कृषि के इस संक्षिप्त वर्णन 
से विदित होता है कि हमारी कृषि-पद्धति वैदिक ढंग पर आज भी चल रही है। 

वैदिक आर्य लोग अपने कृषि-कर्म के लिए वृष्टि पर ही अवलंबित रहते थे। वृष्टि 
के देवता का इसी कारण वेद में प्राधान्य माना गया है। वृष्टि को रोकने वाले दैत्य का 
नाम था बुत्र (आवरणकर्ता), जो अपनी प्रबल शक्ति में मेघों के गर्भ में होनेवाले जल 
को रोक रखता था। इन्द्र अपने वज्र से वृत्र को मारकर छिपे हुए जल को बरसा देता 
था तथा नदियों को प्रगतिशील बनाता था। वैदिक देवता-मण्डल में इन्द्र की प्रमुखता 
का रहस्य आर्या के कृषिजीवी होने की घटना में छिपा हुआ हैं। 

सिंचाई- उस समय खेतों की सिंचाई का भी प्रबन्ध था। एक मन्त्र में जल दो 
प्रकार का बतलाया गया है-खनित्रिमा (खोदने से उत्पन्न होने वाला) तथा स्वयंजा' 
(अपने आप होनेवाला, नदी-जल आदि। कूप (कुआँ) तथा अवट (खोदकर बनाये गए 
गड्ढे) का उल्लेख ऋग्वेद के अनेक स्थलों पर मिलता है (कूप, ऋ. १०।१०५।१७; 
अवट, १।५८१, १०।२५।४)। ऐसे कुओं का जल कभी कम नहीं होता था (अक्षितं; 
ऋ. १०।१०१।६)। कुओं से पानी पत्थर के बने चक्के (अश्मचक्र) से निकाला जाता 
था, जिनमें रस्सियों (वरत्रा) के सहारे जल भरने वाले कोश (छोटी-मोट) बँधे रहते थे 
(ऋ. ११।२५।४)। पानी कुएँ से निकालने के बाद लकड़ी के बने पात्र (आहाव) में 
उड़ेला जाता था। कूपों का उपयोग मनुष्यों तथा पशुओं के निमित्त जल निकालने के 
लिए ही नहीं किया जाता था, बल्कि कभी-कभी इनसे सिंचाई भी होती थी। कुओं का 
जल बड़ी-बड़ी नालियों से बहता हुआ खेतों में पहुंचता (सूमिं सुषिरा, ऋ. 
(८।६९।१२) और उनको उपजाऊ बनाता था। कुओं से जल निकालने का यह ढंग 
अब तक पंजाब तथा दिल्ली के आसपास प्रचलित है। 

वैदिक आर्या के जीवन-निर्वाह के लिए कृषि का इतना अधिक महत्व तथा 
उपयोग था कि उन्होंने '्षेत्रपति' नामत एक देवता की स्वतन्त्र सत्ता मानी है.तथा उनसे 
क्षेत्रों के सस्य-संपन्न होने की प्रार्थना की है। क्षेत्रपति का वर्णन ऋग्वेद के चतुर्थ मण्डल 
के सत्तावनवें सूक्त में उपलब्ध होता है। इस सूक्त के एक दो मन्त्र यहाँ दिए जाते हैं- 

इन्द्रः सीता नि गृह्णातु तां पूषानु यच्छतु । 
सा नः पयस्वती दुहामुत्तरामृत्तरां समाम्‌ ।। 
शुनं नः फाला विकृषन्तु भूमिं, शुनं कीनाशा अभि यन्तु वाहैः। 
शुनं पर्जन्यो मधुना पयोभिः, शुनासीरा शुनमस्मासु धत्त ।।७-९।। 


१. या आपो दिव्या उत: योः स्रवन्ति 
खनित्रिमा उत वा याः स्वयंजाः॥ (त्ऋ० ७।४९।२) 
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(भावार्थ- हमारे फाल (हल के नुकीले अग्रभाग) सुखपूर्वक पृथ्वी का कर्षण 
करें। हलवाहे (कीनाश) सुखपूर्वक बैलों से खेत जोतें। मेघ मधु तथा जल से हमारे लिए 
सुख बरसावें तथा शुनासीर हम लोगों में सुख उत्पन्न करें।) 
पशु-पालन 

वैदिक आर्यो के लिए कृषि-कर्म के अतिरिक्त पशु-पालन जीवन-निर्वाह का 
प्रधान साधन था। कृषीबल समाज के लिए पशुओं की ओर विशेषत: गाय बैलों की 
कितनी महत्ता है, इसे प्रमाणों से सिद्ध करने की यहां आवश्यकता नहीं। आयों के 
जीवन में गायों का विशेष स्थान इसी कारण है। बैलों से खेती का काम लिया जाता 
था। गाय का दूध आयों के भोजनालयों की एक प्रधान वस्तु थी। यह शुद्ध अमिश्रित 
रूप में आर्या का प्रधान पेय था, सोमरस में मिलाने के काम आता था तथा क्षीरौदन 
(खीर) बनाने में भी नितान्त उपयोगी था। इससे दही और घी तैयार किया जाता था। 
उस समय किसी व्यक्ति की धन-सम्पत्ति का माप उसके पास होनेवाली गायों की संख्या 
से होता था। यज्ञं में ऋत्विजों के लिए दक्षिणा-रूप में गाय ही देने का विधान था। यहाँ 
तक कि 'दक्षिणा' शब्द अनेक स्थलों पर “गो” का पर्यायवाची बन गया था। राजा लोग 
प्रसन्न होकर ब्राह्मणों को सौ या हजार गायों का दान किया करते थे, जिसका ऋषियों 
ने दान-स्तुतियों में आभार प्रदर्शन करते हुए उल्लेख किया है।' वैदिक काल में सिक्कों 
का प्रचलन बहुत ही कम था। अत: लेन-देन व्यवहार-बंटा क्रय-विक्रय के कार्य के 
लिए विनिमय का मुख्य माध्यम गाय ही थी। गाय के ही बदले में वस्तुएँ खरीदी जाती 
थीं। पदार्थों का मूल्य गाय के ही रूप में विक्रेता को दिया जाता था। ऋग्वेद के एक 
मन्त्र में (३।२४।१०) वामदेव ऋषि का कथन है कि कौन मनुष्य ऐसा है जो मेरे इस 
इन्द्र (इन्द्र की मूर्ति) को दस गायों से खरीद रहा हैर। अन्य मन्त्र में सौ, हजार या दस 
हजार भी गाएँ इन्द्र को खरीदने के लिए पर्याप्त नहीं मानी गई है*। भारत में ही नहीं, 
पश्चिमी देशों में भी प्राचीन काल में सम्पत्ति की कल्पना का आधार गाय ही थी। 
लातिनी भाषा का 'पेकुस”* शब्द, जिसका अर्थ सम्पत्ति है और जिससे अंग्रेजी का 
“पेक्यूनियरी'“ शब्द बनता है, भाषाशास्त्र की दृष्टि में संस्कृत 'पशु? (पशुस्‌) शब्द से 
सम्बन्ध रखता है। इस प्रकार खेती, भोजन तथा द्रव्य-विनिमय का मुख्य साधन होने 
के कारण गाय वैदिक आयो के लिए नितान्त उपादेय तथा आवश्यक पशु थी। वैदिक 


१. तं ह कुमारं सन्तं 'दक्षिणासु' नीयमानासु श्रद्धाविवेश (कठोपनिषत्‌ १।१।२) 
२. क इमं दशभिर्ममेन्द्रै क्रीणाति धेनुभिः (1. ४।२४।१०)। 
३. महे चन त्वामद्रिवः परा शुल्काय देयाम्‌। 
न सहस्राय नायुताय वम्रिवो न शताय शतामघ॥ (क्र. ८।१।५) 
४. Pecus, ५. Pecunlary 
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काल में गाय के गौरव का रहस्य इसी सामाजिक अवस्था की सत्ता में अन्तर्निहित है। 
इसी कारण वैदिक आर्यगण गाय को 'अध्न्या' (न मारने योग्य) के नाम से पुकारते थे 
तथा उसे समधिक श्रद्धा एवं आदर की दृष्टि से देखते थे। ऋग्वेद के अनेक सूक्तो में 
गाय को देवता के रूप में अंकित किया गया है। ऋग्वेद का एक सुन्दर सूक्त (६।२८) 
धेनु की प्रचुर प्रशंसा से ओत-प्रोत है। तथा वैदिक आयों की गो-भक्ति का स्पष्टाक्षरो 
में प्रतिपादक है। 


गाय- ऋषि भरद्वाज के शब्दों में गाय 'भग” (देवता) है, गाय ही मेरे लिए इन्द्र 
है, गाय ही सोमरस की पहली घूँट है: ये जितनी गा हैं वे, हे मनुष्यों! इन्द्र की साक्षात्‌ 
प्रतिनिधि हैं। में हृदय से, मन से, उसी इन्द्र को चाहता हुँ (ऋ. वे. ६।२८।५)- 

गावो भगो गाव इन्द्रों में अच्छान्‌ गावः सोमस्य प्रथमस्य भक्षः। 

इमा या गावः स जनास इन्द्र इच्छामीद्धृदा मनसा चिदिन्द्रम्‌ ।। 

इस मन्त्र में गाय के देवस्वरूप की अभिव्यक्ति नितान्त स्पष्ट शब्दों में की गई 
है। गो का देवत्व काल्पनिक न होकर आयौँ के लिये वास्तविक हैं; क्योंकि गाएँ कृश 
(दुबले-पतले आदमी) को स्थूल बना देती हैं, शोभाहीन (अश्रीर) पुरुष को सुभग सुन्दर 
रूप प्रदान करती हैं और उनकी बोली अत्यन्त कल्याणकारक है। सभाओं में गाय के 
विपुल सामर्थ्य का वर्णन बहुश: किया जाता था (६।२८।६)। ऋग्वेद के एक दूसरे 
सूक्त (१०।१६९) में शबर काशीवत ऋषि ने गायों की उत्पत्ति को अङ्गिरस्‌ ऋषि की 
तपस्या का सुखद परिणाम बतलाया है तथा भिन्न-भिन्न देवताओं (रुद्र, पर्जन्य तथा 
इन्द्र) से प्रार्थना की है कि वे लोग हमारी परम उपकारक गायों का सतत कल्याण- 
साधन किया करें। इस प्रकार गायों के प्रति वैदिक आर्या की अदूट श्रद्धा का भाव आज 
भी उनके वंशजों में जाग्रत रूप से यदि पाया जाता है, तो इसमें आश्चर्य क्या हैं? 


गाएँ वैदिक काल में दिन में तीन बार दुही जाती थी- प्रातःकाल (प्रातदोह), 
दोपहर से कुछ पहले (सङ्गव) तथा सायंकाल (सायंदोह- तै. सं. ७।५।३।१)। तीन बार 
वे चरने के लिये चरागाह में भेजी जाती थीं। पहली बार की दुहाई में दूध प्रचुर मात्रा 
में होता था, परन्तु अन्य दोनों समय कुछ कम। जो गाएँ दूध देनेवाली होती थीं वे 
सार्यकाल घर चली आती थीं तथा “शाला” में रखी जाती थीं, परन्तु अन्य पशु बाहर 
मदान में ही रहा करते थे, परन्तु दोपहर के समय जब गर्मी अधिक होती तो सभी पशु 
छप्पर के नीचे रखे जाते थे (ऐतरेय ३।१८।१४ पर सायण-भाष्य)। 


१. या सरूपा विरूपा एकरूपा यासामग्निरिष्टया नामानि वेद। 
या अङ्गिरसस्तपसेह चकुस्ताभ्यः पर्यन्य! महि शर्म यच्छ। (ऋ. १०।१६९।२) 
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पशुओं के रहने के स्थान को 'शाला' तथा चरने के मैदान को 'गोष्ट' कहा जाता 
था। चरने जाने के समय बछड़े शाला में ही रहते, परन्तु संगव या सायंकाल वे अपनी 
माताओं के साथ रहते थे। वैदिक काल में गाएँ भिन्न-भिन्न रंगों की होती थीं- लाल 
(रोहित), सफेद (शुक्र), चित्रित (पृश्नि) तथा काली (कृष्ण)। चारागाह में गायें गोप 
या गोपाल (ग्वाले) की देख-रेख में चरती थीं, जो उन्हें अपने पैने (अष्ट्रा) से हाँकता 
था। ग्वालों के सजग रहने पर भी गायें कभी-कभी संकट तथा विपत्तियों में पड़ जाती 
थी। कभी वे कुओं या गडढ़ों में गिर जाती, कभी उनका अंग-भंग हो जाता, कभी वे 
भूल जाया करतीं और कभी दस्यु या पाणि लोग उन्हें चुरा लिया करते थे 
(ऋ. १।१२०।८)। इन विपत्तियों से पशुओं की रक्षा करने वाले वैदिक देवता का नाम 
पूषन्‌ था, जो इसलिये 'अनष्टपशु:' (गोरक्षक) विशेषण से विभूषित किए गए हैं'। गायें 
इतनी अधिक होती थीं कि उनकी पहचान के लिये उनके कानों के ऊपर नाना प्रकार 
के चिह्न बनाये जाते थे। जिन गायों के कानों पर अंक आठ का चिह्न बना रहता था 
वे “अष्टकर्णि' कहलाती थीं (ऋ. १०।६२।७)। मैत्रायणी संहिता (४।२।९) में 
उल्लिखित चिह्न हैं- वंशी (कर्करिकर्ण्य:) हंसूआ (दात्रकर्ण्यः) खंभा (स्थूणाकर्ण्यः)। 
कभी-कभी गायों के कान छेदे भी जाते थे (छिद्रकर्ण्य:) अथर्व में मिथुन के चिह्न का 
निर्देश है, जो सम्भवत: प्रजजन-शक्ति के उत्पादक का प्रतीक जान पड़ता है। गायों के 
कानों को चिह्नित करने की यह प्रथा बहुत दिनों पीछे तक भारत में प्रचलित रही, 
क्योंकि पाणिनि के सूत्रों में ऐसे चिह्णों का उल्लेख मिलता है (अष्टा. ६।३।११५) 

गायों की भिन्न-भिन्न अवस्थाओं के द्योतक अनेक शब्द वैदिक ग्रन्थों में मिलते 
हैं, जिनसे आर्या का इस पशु के साथ गाढ़ परिचय अभिव्यक्त होता है। सफेद गाय को 
'कर्की', बच्चा देने वाली जवान गाय को 'गृष्टि', दुधारी गाय को 'धेना' वा 'धेनु', बाँझ 
गाय (बहिंला) को 'स्तरी', 'धेनुष्टरी” वा 'वशा', बच्चा बांझ होने वाली गाय को 
“सूतवशा” तथा अकाल में जिसका गर्भ गिरकर नष्ट हो जाता उस गाय को 'वेहत्‌' कहते 
थे। वह गाय जिसे अपना बछड़ा मर जाने पर नये बड़े के लिये मनाने की 
आवश्यकता होती थी, 'निवान्यवत्सा' या 'निवान्या' (शत. २।६।१।६) 
“अभिवान्यवत्सा (ऐत. ७1२), 'अभिवान्या' या केवल 'वान्या' शब्द से अभिहित की 
जाती थी वैदिक ऋषियों को गाय का अपने बछड़े के लिए रंभाना इतना कर्ण सुखद 
प्रतीत होता था कि वे देवताओं को बुलाने के लिए प्रयुक्त अपनें शोभन गानों की इससे 
तुलना करने में तनिक भी नहीं सकुचाते थे'। 
१. पूषा त्वेतश्च्यावयतु प्रविद्वानवष्टपशु भुवनस्य गोपाः। (क्र. १०।१७।३) 
२. अभिप्रिया अनूषत गावो वत्सं न मातरः। 

इन्द्रं सोमस्य पीतये। (श. ९।१२।२) 
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वैदिक समाज में बैलों का उपयोग अनेक प्रकार से किया जाता था। वे हल जोतने 
के लिए तथा बोझवाली गाड़ी खींचने के लिए नियमत: काम में लाए जाते थे। वैदिक 
अन्थों में बैलों की भिन्न-भिन्न अवस्थाओं को सूचित करने वाले अनेक शब्द पाये पाते 
ही बैल के लिए प्रयुक्त साधारण शब्द 'क्रषभ', “उस्न' तथा 'उसिया' है; दुध-मुँहे बछडे 
को 'धरुण' डेढ़ साल के बछड़े को 'त्यैवि', दो साल के बछड़े को 'दित्यवाह' ढाई 
साल वाले को 'पञ्चावि' तीन साल वाले को 'त्रिवत्स', साढ़े तीन साल वाले को 
'तुर्यवाह' चार साल वाले को 'प्रष्ठवाह” कहते थे। इतनी ही अवस्थाओं वाली गायों के 
लिये क्रमश: 'त्यवी” 'दित्यौही', 'पञ्चावी' त्रिवत्सा’ 'तुर्योहि', प्रष्टौही शब्दों का प्रयोग 
किया जाता था (वाज. सं. १८।२६-२७)। जवान बैल को 'वृष' तथा ऋषभ'; गाड़ी 
खीचने में समर्थ बैल को 'अनडवान्‌' और बधिया किये गए बड़े बैल को 'महानिरष्ट' 
नाम से पुकारते थे। 


अन्य उद्यम 


वैदिक आर्य खेती तथा पशुपालन के अतिरिक्त अन्य भी अनेक प्रकार के उद्यम 
करते थे, जिनमें हाथ के कौशल और कारीगरी की विशेष आवश्यकता पड़ती थी। बढ़ई 
(तक्षन्‌), लोहार (कर्मार), वैद्य (भिषक्‌), स्तोत्र बनाने वाले (कारु) कुम्हार (कुलाल), 
रथ बनाने वाले (रथकार), मल्लाह (कैवर्त, निषाद) तथा बुनकर (वाय) आदि का 
उल्लेख अनेक स्थलों पर किया गया है। इन धन्थो को करने में आर्यजनों का पर्याप्त 
स्वतन्त्रता थी। अपनी स्वाभाविक रुचि तथा प्रवृत्ति के अनुसार वे लोग अपने लिए पेशे 
चुन लिया करते थे। अत: यह कथन कि बढ़ई-लुहार नीच जाति के लोग थे या इन्होंने 
अपनी अलग एक जाति बना रखी थी, वैदिक काल के लिये नितान्त निराधार है। 
ऋग्वेद के एक सूक्त (१1११२) में विभिन्न पेशेवालों की स्वाभाविक प्रवृत्तियों का 
सुन्दर नैसर्गिक वर्णन किया गया है। यह वर्णन स्पष्टवादिता और सादगी के लिए बड़े 
महत्व का है। ऋषि का कथन है कि 'बढई टूटी हुई वस्तु को चाहता है, वैद्य रोगी को; 
ऋत्विक यज्ञ में सोम का रस निकालने वाले यजमान को, कर्मार धनाढ्य को। मैं स्वयं 
कार हूँ, मेरे पिता वैद्य हैं, मेरी माता (नना) जाँत पोसने वाली (उपलप्रक्षिणी) है। हमारे 
विचार नाना प्रकार के हैं और हम अपनी अभीष्ट वस्तु की ओर उसी प्रकार दौड़ रहे 
हैं जिस प्रकार बछड़े गायों की ओर 
बढ़ई- यह लकड़ी से सब प्रकार की चीजें, विशेषकर रथ तथा गाड़ी (अनस्‌) 
बनाने का काम और लकड़ी की चीजों पर नक्काशी का भी काम करता था। कुलिश 
तथा परशु उसके औजार थे। 


१. कारुरह ततो भिषगुपलप्रक्षिणी नाना। 
नानाधियो वसू यवोऽनुगा इव तस्थिमेन्दायेन्दो परिस्तवा (क्र. ९1११२1३) 
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रथकार- रथकार का वैदिक समाज में बहुत आदरणीय स्थान था। रथ ही युद्ध 
में लड़ने वाले आर्य शूर-वीरों की प्रधान सवारी थी, अत: उसे बनाने वालों के प्रति 
आदर की भावना होना स्वाभाविक था। 


लोहार-लोहार का उल्लेख अनेक वैदिक संहिताओं में (ऋ. १०।७२।२; अथर्व 
२।५।६ आदि) आदर के साथ किया गया मिलता है। अथर्ववेद में लोहार, मल्लाह 
(धीबान:) और रथकार के साथ कारीगरों को सूची में गिना गया है (अथ. ३।५।६१। 
लोहार आग में लोहे को गलाता था, इसलिए उसे 'ध्मातृ' के नाम से पुकारा जाता था। 
उसकी धोंकनी पक्षियों के पंखों की बनी बताई गई हैं। यह नित्य के काम के लिए धातु 
के बर्तन बनाता था। कभी-कभी सोमरस पीने के लिए धातु के प्याले भी हथौडे से 
पीटकर बनाये जाते थे। इस प्रकार लोहार की उपयोगिता वैदिक समाज में बहुत अधिक 
थी। 


बुनकर-लोहार की भाँति बुनकर का भी पेशा महत्त्वपूर्ण था। वैदिक मन्त्रों में इसे 
पेशे से आर्यों का गहरा परिचय दिखाई पड़ता है। पहले रुई को कातकर सूत तैयार 
किया जाता था। बुनकर का नाम “वाय' था। ऋग्वेद (१०।२६।६) में प्रयुक्त 'वासो- 
वाय' (धोती बुनने वाला) शब्द से जान पड़ता है कि उस समय धोती बुनने वालों तथा 
अन्य वस्रो-जैसे चादर, दुपट्टा, कम्बल आदि-के बुनने वालों में भेद माना जाता था। 
बुनकर के पेशे से सम्बद्ध पारिभाषित शब्द साधारण व्यवहार के विषय थे। तन्तु 
(ताना), ओतु (बाना, क्र. ६।९।२)' तंत्र करघा, (ऋ. १०।७१।९); प्राचीनातान 
(आगे खींचकर बाँधा गया ताना, तैत्ति. सं. ६।१।१।४) आदि अनेक बार प्रयुक्त 
पारिभाषिक शब्द आयों के इस कला से गाढ़ परिचय के द्योतक हैं। बुनने की प्रक्रिया 
भी बहुत कुछ आजकल की सी जान पड़ती है। सूत खूँटियों (मयूख) की सहायता से 
ताना जाता था (वाज. सं. १९।८०)। बुनने में सहायता देनेवाली ढरकी का नाम “तसर' 
था (ऋ. १०।१३०।२)। करे के लिए 'वेमन्‌' शब्द का प्रयोग होता था। बुनने का 
काम विशेषतः खियो के जिम्मे रहता था, जिन्हें “वयित्री' कहते थे। अथर्व 
(१०।७।४२) में इसकी पोषक एक अनूठी उपमा का प्रयोग मिलता है। रात्रि और दिन 
को दो बहिनें कहा गया है, जो वर्षरूपी वस्न को बुनकर तैयार करती हैं। इनमें रात्रि 
है ताना तथा दिन है बाना। 


सूती धोती (वासस्‌) रेशमी कपड़े (तार्प्यं और क्षौम) तथा ऊनी वख (कंबल, 
परिधान आदि)- ये ही बुनने की मुख्य वस्तुयें थी। ऋग्वेद के अनुशीलन से पता चलता 
है कि परुष्णी तथा सिन्धु नदियों का प्रदेश और गांधार बढ़िया ऊनी वसतो के लिए 


१. नाहं तन्तुं न विजानाम्योतुं न बं वयन्ति समरेऽतमानाः। 
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विख्यात थे। परुष्णी नदी के तीर पर बहुत ही बढ़िया रंगीन ऊनी वस्न तैयार होते थे। 
मरुत्‌ की स्तुति में उनकी परुष्णी ऊन के बने शुद्ध पहनावे का उल्लेख किया गया है! 
सिन्धु नदी के वर्णन से स्पष्ट ज्ञात होता है कि उसका प्रदेश वैदिक काल में व्यापार 
का, विशेषत: सूती तथा ऊनी वस्रो के व्यापार का, बड़ा जीता-जागता केन्द्र था। सिन्धु 
देश केवल बढ़िया घोड़ों तथा सुन्दर रथों के ही लिए प्रसिद्ध न था प्रत्युत सूत तथा 
ऊन की पैदावार भी वहाँ बहुतायत से होती थी।' ऋषि ने इसीलिए सिन्धु को 'सुवासा' 
तथा 'ऊर्णावती” विशेषणों से अलंकृत किया है। गांधार की भेड़ें अपने चिकने ऊन के 
लिए ऋग्वेद-काल में चारों ओर प्रसिद्ध थीं (सर्वाहमस्मि रोमशा गंधारीणा- 
मिवाविका-(ऋ. १।१२६।७)। इस प्रकार ऋग्वेद के समय में सप्तसिंधव प्रदेश का 
पश्चिमोत्तर भाग सूत तथा ऊन के व्यवसाय से चमक उठा था। उसके करघों से निकले 
हुए वस्नों की ख्याति आया के घर-घर में फैल गयी थी। इस सम्बन्ध में यह बात बड़े 
महत्त्व की है कि वैदिक काल में भारत का जो पश्चिमोत्तर प्रदेश रूई तथा ऊन की बढ़िया 
उपज और औद्योगिक कलाओं के लिए विशेष रूप से विख्यात था, उसमें आज भी 
यह औद्योगिक परम्परा अटूट-दिखाई पड़ती है। आज भी पंजाब के अनेक नगर- 
लुधियाना, धारीवाल, अमृतसर आदि-सूती तथा ऊनी वस्न तैयार करनेवाली मिलों से 
गूँज रहे हैं और अपनी बढ़िया उपज के लिए भारत भर में प्रसिद्ध हौ. 


व्यापार 

वैदिक काल में कृषि-कर्म तथा औद्योगिक शिल्पों से उत्पन्न वस्तुओं का क्रय- 
विक्रय हुआ करता था। व्यापार की उस प्रारम्भिक व्यवस्था में उसका एकमात्र रूप वस्तु 
विनिमय ही था। चीज के बदले दूसरी चीज खरीदी जाती थी और इसी अदला बदली 
के रूप में वैदिक व्यापार चलता था। हमने सप्रमाण दिखलाया है कि वैदिक काल में 
गाय ही 'क्रय-विक्रय' की मुख्य माध्यम थी। पर जैसा कि हम देखेंगे, एक प्रकार के 
सिक्के का भी प्रचलन था। व्यापार करने वालों को 'वणिक' कहते थे, और उसके कर्म 
को “वाणिज्या मूल्य के लिए “शुल्क' तथा 'वस्न' शब्द प्रयुक्त हुए हैं। वैदिककाल में 
पणि लोग (व्यापारियों का एक वर्ग) जलमार्ग तथा स्थलमार्ग से वस्तुओं का आदान- 
प्रदान किया करते थे। क्रेय सामग्री में खेती तथा उद्योग-धन्थों से उत्पन्न वस्तुएँ होती 
थीं। सिंधु तथा परुष्णी के प्रदेश के करघों से तैयार सूती तथा ऊनी माल उस समय 
सप्तसिंधव के अन्य भागों में अवश्य भेजा जाता रहा होगा और उसका व्यापार जोरों 


१. उत स्म ते परुष्ण्यामूर्णा वसत शुन्ध्यव:। इस मन्त्र में 'शुन्ध्यव” शब्द से स्वच्छ अथवा रंगीन ऊनी वख 
माना जाता है। (ऋ. ५।५२।९) 

२. स्वश्वा सिंधुः सुरथा सुवासा हिरण्ययी सुकृता वाजिनींवती। 
ऊणाँबती युवतिः सीलमावत्युताधि वस्ते मुभगा मधुवृधम्‌! (ऋ. १०।७५।८) 
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से चलता रहा होगा। अथर्ववेद में दूर्श (वस्र), पवस्त (चादर) तथा अजिन (चर्म) 
खरीदने का उल्लेख मिलता है (अथर्व. ४॥७॥६) 


भौतिक जीवन की आवश्यक वस्तुओं के सिवा यागानुष्टान की भी दो एक 
उपयोगी वस्तुओं का क्रय-विक्रय उस समय होता था। वैदिक काल में मूर्ति-पूजा का 
प्रचलन था या नहीं? इस विषय में यहां इतना ही कहना पर्याप्त होगा कि ऋग्वेद के 
मन्त्रों (४।२४।१०,८।१।५) की छान-बीन से देवताओं की मूर्तियों के खरीदने और 
बेचने की बात प्रमाणित की जा सकती है। इतना ही नहीं, सोमलता का भी व्यापार 
अवान्तर काल में होने लगा था। सोम का मूल निवास “मूजवत्‌” पर्वत माना गया है, 
जो सप्तसिंधव के उत्तर-पश्चिम में अवस्थित था। ज्यॉं-ज्यों आर्यो का निवास पूरब की 
ओर बढ़ता गया, त्यों-त्यों मूजवत्‌ पर्वत दूर होता गया और सोमयाग से लिये सोमलता 
का ले आना कठिन होता गया। इस कार्य के सम्पादन के लिये अनेक व्यक्ति सोमलता 
का व्यापार करने लगे थे। सोमयाग के आरम्भ में गाएँ देकर सोम खरीदने की विधि हैं, 
जो ऐतिहासिक पर्यालोचन से बहुत ठीक जमती हैं। 

वैदिक काल में बाजार अवश्य थे, क्योंकि अनेक स्थलों पर वस्तुओं को खरीदने 
के समय भाव-ताव करने का निःसंशय उल्लेख मिलता है। जो शर्त दूकानदार और 
आहक के बीच एक बार निश्चित हो जाती थी वह कथमपि तोड़ी नहीं जाती थी। ऋग्वेद 
(४।२४।९) के एक मन्त्र में भाव-ताव करने और शर्त न तोड़ने का वर्णन बहुत स्पष्ट 
है। मन्त्र का आशय यह है कि एक मनुष्य ने बड़े दाम की चीज कम मूल्य पर एक 
ग्राहक के हाथ बेंच डाली। पता चलने पर वह ग्राहक के पास आया और यह कहकर 
कि मेरी चीज बिना बिकी (अविकृतं) समझी जानी चाहिए, अपनी चीज वापस लेने पर 
उतारु हो गया, परन्तु ग्राहक अड़ गया और चीज नहीं लौटाई। निर्धन (दीन) तथा 
धनिक (दक्ष) दोनों प्रकार के मनुष्यों को अपनी की हुई शर्तों को मानना ही पड़ता था'। 

स्थल-व्यापार- वैदिक काल में बहुत से पशु माल-असबाब ढोने के काम में 
लाए जाते थे। आयो ने अपनी चातुरी से इन्हें पाल-पोस कर घरेलू बना लिया था। ऐसे 
पशुओं में बैल (बधिया, 'वध्रय:'- क्र. ८।४६।३०), भेड़े, उँट (उष्टू, १।१०४), 
गदहे (रासभ- ऋ. १।३४।१), कुत्ते (ऋ. ८।४६।२८) तथा भैंसे (महिष- 
क्र. ८।१२।८) प्रधान थे। बैल हल जोतने के काम में तो आते ही थे, साथ ही वे गाड़ी 
खींचने तथा बोझ भी लादते थे। घोड़ों का भी उपयोग रथ तथा बोझ दोनों के लिये होता 
था! गदहे रथ में जोते जाते तथा बोझा ढोते थे। सप्तसिंधव के आसपास जो अनेक 
मरुस्थल (धन्व) थे उनमें माल ढोने का काम ऊँटों से लिया जाता था। कुत्तों से यह 


१. भूयसा वस्तमचरत्‌ कनीयो$विक्रीतो अकानिषं पुनर्यन्‌ । 
न भूयसा कनीयो नारिचीद्‌ दीना दक्षा वि दुहन्ति प्र वाणम्‌ । (ऋ. ४।२४।९) 


2200? री 
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कार्म<लिए जाने की बात सुन कुछ आश्चर्य होता है (अश्वेषितं रजेषितं शुनेषितं-ऋ. 
८।४६।२८), परन्तु कुत्ता कृषक आर्या के लिए बड़े काम का जानवर था। वह चोरों 
तथा दूसरे -आक्रमणकारियों से घर की रक्षा करता और उसके द्वारा सुअर का शिकार 
भी किया जाता था। वह बहुत बलवान्‌ होता था, अत: बहुत सम्भव है कि पणियों का 
“सार्थः (काफिला) कुत्तों की पीठ पर माल लाद कर व्यापार के लिए सप्तसिंधव प्रदेश 
में एक जगह से|दूसरी जगह ले जाता था। 
सामुद्रिक व्यापार-वैदिक काल में समुद्र से व्यापार होता था या नहीं? इस 
प्रश्न की पाश्‍चात्त्य विद्वानों ने गहरी छानबीन की हैं। उनकी यह निश्चित धारणा है कि 
ऋग्वेद के समय में आयों को समुद्र की जानकारी न थी तथा उस समय सामूहिक 
व्यापार का सर्वथा अभाव था, परन्तु ऋग्वेद के अनुशीलन से इस धारणा को उन्मूलित 
करने की आवश्यकता प्रतीत होती है। ऋग्वेद के मन्त्रों में साधारण नावों के अतिरिक्त 
सौ डाँड वाली (शतारित्रा) बड़ी नाव का स्पष्ट उल्लेख है'। उसके पंख (पतत्रि) भी कहे 
गये हैं। वहाँ पंखों से मतलब पालों से है।' नासत्यौ (अश्विन्‌) के अनुग्रह से 'शतारित्र' 
नाव पर चढ़कर समुद्र-यात्रा करनेवाले तुग्र-पुत्र भुज्यु के उद्धार का उल्लेख ऋग्वेद के 
अनेक मन्त्रों (१।११२।६, ६।६२।७, १०।४०।७, १०।६५।१२ आदि) में किया 
गया है। जान पड़ता है कि इन देवों ने भुज्य को समुद्र के बीच जहाज में डूबने से बचाया 
था। वरुण देव की स्तुति में शुनःशेप ऋषि का कहना है कि वे आकाश से जानेवाले 
पक्षियों के ही मार्ग को नहीं जानते; अपितु समुद्र पर चलनेवाली नावों के भी मार्ग से 
वे परिचित हैं। इन निर्देशों से ऋग्वेद-काल में ही वैदिक आर्या के समुद्र से परिचित 
होने तथा जहाजों द्वारा उनके उसे पार करने के उद्योग का भली-भाँति पता चल जाता 


ह ८ 

समुद्र-मार्ग से व्यापार होने की बात भी अनेक मन्त्रों से आभासित होती है। 
आर्यजन मोती से भली-भाँति परिचित थे। ऋग्वेद में मुक्ता का नाम है “कृशन', जिससे 
सविता के रथ को अलंकृत किए जाने का उल्लेख है*। घोड़ों के अलंकरण के लिये 
मोतियों का प्रयोग होता था; ऐसे अलंकृत घोड़ों का 'कृशनावन्त' कहते थे।^ अथर्ववेद 
(४।१०।१, ३) मोती पैदा करनेवाले शंख (शंख कृशनः) को जानता हैं, जो समुद्र 


१. शतारित्रां नावमातस्थिवांसम्‌ । (ऋ. १।११६।५)। 
- युवं भुज्युं समुद्र आ रजसः पार ईङ्कितम्‌ । 
यातमच्छा पतत्रिभिर्नासत्या सातये कृतम्‌ । (त्र, १०।१४३।५) 
. वेदा वोनां पदमन्तरिक्षेण पतताम्‌, वेद नावः समुद्रियः। (ऋ. १।१५।७) 
४. अभीवृतं कृशनैविंश्वरूपं हिरण्यशम्यं यजतो बृहन्तम्‌ । (ऋ. १।३५।४) 
५. मदच्युतः कृशनावतो अत्यान्‌ कक्षीवन्त उदमृक्षन्त वज्राः। (ऋ. १।१२६।४) 


~ 


~ 


४६४ वैदिक साहित्य 
से लाए जाते और ताबीज बनाने के काम मैं प्रयुक्त होते थे। मोती दक्षिण भारत के 
समीपस्थ सागर के किनारे पैदा होता है। अत: यदि कहा जाय कि आर्य लोग समुद्र के 
रास्ते आकर इस मूल्यवान्‌ वस्तु को खरीदते थे; तो अत्युक्ति न होगी। 
सिक्के-व्यापार के लिए विनिमय-कार्य के निमित्त गाय की महती उपयोगिता 
थी, परन्तु किसी प्रकार के सिक्कों का भी चलन उस समय अवश्य या, इसके अनेक 
प्रमाण वैदिक ग्रन्थों में मिलते हैं। एक प्रकार का सिक्का 'निष्क' था। निष्क का मूल 
अर्थ तो सुवर्ण का आभूषण था, क्योंकि इसी अर्थ में निष्कग्रीव (क्र. ५।१९।३) तथा 
निष्ककंठ शब्दों में इसका प्रयोग मिलता है। व्रात्य लोगों के चाँदी के निष्क पहिनने का 
उल्लेख पंचविंश-ब्राह्मण (१७।१।१४) करता है। काक्षीवान्‌ ऋषि ने किसी दानी राजा 
से सौ निष्क तथा सौ घोड़े पाने की बात लिखी है, जिससे निष्क के एक प्रकार का 
सिक्का होने के सिद्धान्त की पुष्टि होती है। पिछले ग्रंथ में तो निष्क निश्चित रूप से 
विशिष्ट प्रकार की मुद्रा का ही बोधक है (अथर्व २०।२२७।३; शतपथ १०।४।१।१; 
गोपथ १।३।६)। एक मन्त्र में प्रयुक्त 'मना' भी किसी प्रकार का सिक्का ही जान पड़ता 
है। वैदिक “मना” ग्रीक 'मना' तथा रोमन 'मीना' के परस्पर सम्बन्ध के विषय में 
जानकारों में काफी मतभेद है। 


अनेक वैदिक ग्रंथों में “हिरण्य शतमानं’ शब्द उपलब्ध होते हैं, जिसमें सोना 
तौलने के किसी 'मान' की ओर संकेत किया गया है। वैदिक ग्रंथों से जान पड़ता है 
कि सोना तौलने का एक मान था 'कृष्णल" मनु के अनुसार चार कृष्णलों का एक माष 
(माशा) होता था। अवान्तर काल में कृष्णल का नाम रक्तिका (रत्ती) तथा गुंजा है, जो 
त्ती नामक लता का लाल बीज होता है, जिसके ऊपर एक काला धब्बा रहता है। इस 
प्रकार वैदिक-काल में सोने को तौलने का रिवाज था। 


ऋण- उस समय ऋण लेने की भी प्रथा थी, विशेषतः जूआ खेलने के अवसर 
पर। ऋण चुका देने के लिये ऋग्वेद में ऋणं संनयति' वाक्य का प्रयोग मिलता है! 
ऋण न चुकाने का फल बड़ा बुरा हुआ करता था। चूत में ऋणपरिशोध न करने पर 
चूतकर को जन्म भर दासता स्वीकार करनी पड़ती; अथवा चोरों के समान ऋणियों को 
खम्भो (द्रुपद) में बाँधा जाता था (अथर्व ६।११५।२-२) ब्याज की दर का पता ठीक 
नहीं चलता; एक जगह (८।४७।१७, अथर्व ६।४६।३) ऋण के आठवें भाग (शफ) 
तथा सोलहवें भाग (कला) को चुकाने की बात मिलती है, परन्तु यह स्पष्ट रूप से नहीं 
ज्ञात होता कि यह ब्याज का भाग था या मूलधन का] पूर्वजों द्वारा लिए ऋण उनके 
बंशजों द्वारा चुकाए जाते थे। ऋग्वेद के एक मार्मिक मन्त्र में ऋषि इस प्रकार के ऋण- 


१. शतं राज्ञा नाधमानस्य निष्काञ्छतमश्वान्‌ प्रयताम्‌ सघ आदम्‌ । (ऋ. १।१२६।१) 
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परिशोध के लिए वरुण से प्रार्थना करता है- हे वरुण, पूर्वजों द्वार लिए गए ऋणों को 
हटा दीजिये तथा मेरे द्वारा लिए गए ऋणों को भी दूर कर दीजिये। दूसरे के द्वारा 
उपार्जित धन (या ऋण) से मैं जीवन निर्वाह करना नहीं चाहता। बहुत सी उषाएँ मेरे 
लिये उषाएँ ही नहीं है (अर्थात्‌ उदित ही नहीं होती) हे वरूण! आप आज्ञा दीजिये 
और मुझे उन उषाओं में जीवित रखिए।' यह मन्त्र' ऋणकर्ता की गहरी मानसिक वेदना 
तथा चिन्ता प्रकट करता है। पूर्व दिशा में नित्य प्रभात होता था तथा उषाएँ अपनी 
सुनहली प्रभा से जगत को रंजित करती थी, किन्तु ऋण के बोझ से दबे चिन्तित पुरूष 
के लिये उनका उदित होना और न होना दोनों बराबर था। 

पणि लोग उस समय व्यापार के लिये विशेष प्रसिद्ध थे। वे ऋण दिया करते थे, . 
परन्तु ब्याज बहुत अधिक खाते थे। इसीलिये वे ऋग्वेद में 'वेकनाट' कहे गये ही? 
निरूक्त के अनुसार 'वेकनाट” सूदखोरों को कहते थे, जो अपने रूपयों को दुगुना बनाने 
की कामना करते थे। 'वेकनाटाः खलु कुसीदिनो भवन्ति द्विगुणकारिणी वा 
द्विणुणदायिनी वा, द्विगुणं कामयन्ते इति वा' (निरूक्त, ६/२७)। 

इस प्रकार वैदिक आर्या के आर्थिक जीवन का इतिहास उन्हें शिष्ट सभ्य तथा 
सम्पन्न सिद्ध करने के लिये पर्याप्त माना जा सकता है। 

९ 


१. पर ऋण सावीरध मत्कृतानि माहं राजन्नन्यकृतेन भोजम्‌ । 
अय्युष्टा इन्नु भूयसीरूषास आ नो जीवान्‌ वरूण तासु शाधि॥ (ऋ०२/२८/९) 
२. इन्द्रो विश्वान वेकनाटाँ अहदृंश उत क्रत्वा पणीरभि। (ऋ०८/६६/ १०) 


पञ्चदश परिच्छेद 


राजनीतिक दशा 


वेदों के अनुशीलन से उस युग की राजनीतिक दशा तथा शासन सम्बन्धी 
धारणाओं का परिज्ञान हमें भली-भाँति होता है। क्रग्वेद काल के प्रत्येक जन (जाति) 
का आधिपत्य राजा के हाथ में होता था। राजसत्ता का प्रादुर्भाव वेद की दृष्टि में युद्धकाल 
से सम्बन्ध रखता है। ऐतरेय-ब्राह्मण (१/१४) की मान्यता के अनुसार देवों ने विचार 
किया था कि असुरों के हाथों हमारे पराजय का यही कारण है कि हम लोग राजा से 
विहीन है। अतएव उन लोगों ने एक बलिष्ठ तथा ओजिष्ट इन्द्र को अपना राजा बनाया। 
इससे स्पष्ट है कि वैदिक काल में राजपद निर्वचन का विषय था और इसकी उत्पत्ति 
युद्धकाल में हुई। 'समिति' में एकत्र होनेवाली प्रजा के द्वारा राजा चुना जाता था। 
उपस्थित प्रजा एक राय होकर राजा को उसके महनीय पद के लिये चुनती थी और 
इससे विश्वास किया जाता था कि वह अपने पद से कभी भ्रंश को न पावेगा। अथर्ववेद 
(७/८७-८८) तथा ऋग्वेद (१०/१७३) में पूरा सूक्त ही राजा के निर्वाचन के लिये 
प्रयुक्त हुआ है। इस मन्त्र में समिति के द्वारा राजपद के निर्माण की धारणा स्पष्टत: 
घोषित की गयी- है (अ०व०३/८८/३) 

ध्रुवाउच्युतः प्र मृणीहि शत्रुज्‌ छत्रुयताऽधरान्‌ पादयस्व। 

सर्वा दिशः समनसः सध्रीची ध्रुवाय ते समितिः कल्पतामहि।। 

अपने कर्तव्य से च्युत होने पर राजा अपने पद तथा देश से च्युत कर दिया जाता 
था तथा अपने दोषों को स्वीकार करने पर वह फिर से चुना जाता था। इस पुनः स्थापना 
तथा प्रजा के द्वारा राजा के संवरण का उल्लेख अथर्व के दो सूक्तो में (३/३, ३/४) 
विशदतया किया गया है। विश के राजा के संवरण का निर्देश यह मन्त्र करता है- 
(अ०्वे० ३/४/२) 

त्वां विशो वृणता राज्याय त्वामिमाः प्रदिशः पञ्च देवीः। 

वर्ष्मन्‌ राष्ट्रस्य ककुदि श्रयस्व ततो न उग्रो विभजा वसूनि।। [ 

` राजसिंहासन पर बैठने के बाद राजा, राजा के बनाने वालों से (राजकृत), जो 

पिछले युग के प्रमाणों पर राज्य के उच्च अधिकारी या मंत्री हुआ कणी थे, अपने 
प्रभुशक्ति के प्रतीकात्मक'मणि' को प्राप्त किया करते थे। अथर्व ३/५ में ऐसे अवसर 
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पर राजा के द्वारा कहे गये वाक्यों का निर्देश है, जिसमें वह पलाशपर्ण या मणि से 
अपनी प्रजा को अनुकूल तथा सहायक बनने की प्रार्थना है। राजा अपने जीवनकाल के 
लिये निर्वाचित होता था। उसकी सहायता के निमित्त दो विशिष्ट जनसंघों का निर्देश 
ऋग्वेद में मिलता है, जिसमें से एक नाम था समिति तथा दूसरी का नाम था सभा। इन 
संसदों का पृथक-पृथक क्या कार्य था? इसके विषय में विद्वानों में एक वाक्यता नहीं 
है, परन्तु अधिकांश वेदज्ञों की सम्मति में समिति पूरे राष्ट्र की संस्था थी जिसमें राष्ट्र 
की समस्त जनता एकत्र होकर राजा का निर्वाचन किया करती थी, तथा निर्वाचित राजा 
को बुलाकर उसका पुनः निर्वाचन करती थी। समिति में राजा की उपस्थिति अनिवार्य 
थी। राजा का यह कर्तव्य था कि वह समिति में अवश्य जाय। ऋग्वेद में समिति में जाने 
वाले सच्चे राजा का निर्देश उपमानरूपेण किया गया है। (राजा न सत्यः समिती- 
रियानः- ऋ०९/९२/२१६) छान्दोग्य के अनुसार जब श्वेतकेतु आरूणेय गौतम 
पंचालों की समिति में गये थे, तब उनके राजा प्रवाहण जैवलि वहाँ उपस्थित थे तथा 
उनसे पाँच अध्यात्मविषयक प्रश्नों को पूछा (छान्दोग्य ५/३)। इस घटना का तात्पर्य 
यह है कि समिति जातीय राष्ट्रसभा ही न थी, प्रत्युत एक जातीय साहित्य सभा के भी 
समान थी। 


सभा-समिति के समान तथा समकक्ष एक अन्य राजनैतिक संगठन था जो सभा 
के नाम से विख्यात था। सभा और समिति दोनों ही प्रजापति की पुत्रियाँ मानी गयी है 
सभा च सा समितिश्चावतां प्रजापतेर्दुहतरौ संविदाने- (अथर्व ७/१२/१)। दोनों 
ही जनता के द्वारा चुनी गयी संस्थायें थी, अथर्व के एक मन्त्र में सभा 'नरिष्टा' के नाम 
से मण्डित है।\ सायण-भाष्य' के अनुसार इस शब्द का तात्पर्य यह है कि सभा में 
अनेक लोग मिलकर जिस निर्णय पर पहुँचते थे वह सबके लिये अनुलंघनीय होता था। 
सभा में सभासदों के बीच किसी विशेष प्रश्‍न के ऊपर स्वतन्त्रतापूर्वक विवाद होता था 
तथा निर्णीत सिद्धान्त सबके लिये मान्य तथा अनिवार्य होता था। इसलिये शुक्ल- 
यजुवेंद की सांस्कृतिक प्रार्थना (२२/२२) में युवा पुरूषों को सभा में योग्य होने की 
मनीषा प्रकट की गई है (सभेयो युवां)। समिति तथा सभा के निर्वाचन में एक पार्थक्य 
दृष्टिगत होता है। समिति में जन-साधारण को स्थान मिलता था, परन्तु इसके विपरीत 
सभा में राष्ट्र के वृद्धों को ही स्थान मिलता था। 'न सा सभा यत्र न सन्ति वृद्धा। न 
सभा यत्थ न सा मति सन्तो।' (जातक की गाथा-आदि वाक्यों का निष्कर्ष यही है कि 
सभी राष्ट्र के वृद्धों की एक विशिष्ट संस्था थी। इसका कार्य अपराधियों के अपराध का 
१. विद्य ते सभे नाम नरिष्टा नाम वा असि। (अथर्व० ७/१२/२) 
२. नरिष्टा अहिसिता परैरनभिभाष्या ! बहवः संभूय यद्येकं वाक्यं वदेयुः। 

तद्धि न परैरलितङ्गयम्‌ । अतोऽनभिलङ्कयवाक्यत्वाद्‌ नरिष्टेति नाम। (सायण- भाष्य) ३० वै० सा० 
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निर्णय करना तथा तदनुसार दण्ड विधान होता था, क्योंकि पारस्कर गृहसूत्र (३/१३) 
में सभा के लिये 'नादि' तथा 'त्विषि' शब्दों का प्रयोग किया गया है, जिनका तात्पर्य 
जयराम की व्याख्या के अनुसार धर्म-निरूपण करने में 'नदनशीलतथा दीपनशील' 
(नदनशीला दीप्ता धर्मनिरूपणात्‌) प्रतीत होता है। फलतः सभा उच्च न्यायालय का 
कार्य सम्पादन करती थी। इन्हीं की सहायता से राजा अपने कार्य का निर्वाह करता था। 


राजा का कर्तव्य केवल शान्तिकाल में प्रजा का पालन ही नहीं होता था, परन्तु 
उसका एक प्रधान कार्य युद्ध के समय शत्रुओं के आक्रमणों से अपनी प्रजा की रक्षा 
करना भी था। राजा स्वयं युद्ध में जाता था तथा उसके साथ उसका सेनानी (सेनापति) 
और पुरोहित भी अवश्वमेव रहते थे। पुरोहित का काम युद्धस्थल में देवताओं की प्रार्थना 
कर राजा को विजय में सहायता करना होता था। दाशराज्ञ युद्ध के अवसर पर सुदास 
के साथ उनके पुरोहित वसिष्ठ के रहने तथा विजय के निमित्त देव-प्रार्थना करने का 
स्पष्ट निर्देश मिलता है (ऋग्वेद ७/८३/४)। इस प्रसंग में पुरोहित की महत्ता पर ध्यान 
देना आवश्यक है। 

ब्राह्मण-काल में राजा का पद नितान्त प्रतिष्ठित हुआ तथा उसके अधिकारों में 
भी विशेषरूप से वृद्धि सम्पन्न हुई अभिषेक के निमित्त उपादेय यागों में राजसूय 
महत्वशाली है। उसके स्वरूप की मीमांसा करने से राजा की प्रभुशक्ति के गौरव का 
परिचय मिलता है। राजा होने के निमित्त राजसूय का विधान नियत किया गया था। 
कालान्तर में अश्वमेध का अनुष्ठान सम्राट्‌ तथा चक्रवर्ती पद के लिये आवश्यक 
बतलाया गया है (शतपथ ब्राह्मण १३ काण्ड) ११ अधिकारी 'रत्नी' के नाम से 
प्रख्यात थे, जिनके पास अभिषेक से पहले राजा को जाना आवश्यक था। इनके नाम 
ये है- (शतपथ ५/३/१)- (१) सेनानी (सेना का अध्यक्ष) (२) पुरोहित, 
(३) अभिषेचनीय राजा, (४) महिषी (राजा की पटरानी) (५) सूत, (६) ग्रामणी (ग्राम 
या पंचायत का अध्यक्ष), (७) क्षतृ, (८) संग्रहीतृ (कोषाध्यक्ष) (९) भागदुह (प्रजाओं 
से कर वसूल करने वाले अधिकारी) (१०) अक्षावाप (रूपये-पैसों के हिसाब रखने 
वाले अफसर) (११) गोविकर्त (जंगल का अधिकारी) वेद में उल्लिखित 'राजकृतः' 
के ही ये ब्राह्मणयुगीय प्रतिनिधि थे। 


अभिषेक का महत्व 

ब्राह्मण-ग्रन्थो में राज्याभिषेक का बहुशः वर्णन मिलता है, जो राजनैतिक दृष्टि 
से बड़ा ही महत्त्व रखता हौ शतपथ (५/३/५/२) तथा तैत्तिरीय-त्राह्मण (१/७/ 
१०१-६) में इस अवसर पर राजा जो प्रतिज्ञा करता है उसका उल्लेखमात्र है, परन्तु 
इसका पूरा वर्णन ऐतरेय-ब्राह्मण में ऐन्द्र महाभिषेक के अवसर पर दिया गया है। देवों 
में इन्द्र अत्यन्त बलशाली, ओजिछ तथा सहिष्णु थे और इन्हीं से मुग्ध होकर देवों ने 
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उन्हें अपना राजा बनाया तथा उनको 'महाभिषेक' संस्कार से सम्पन्न किया। क्षत्रिय 
राजाओं का भी महाभिषेक इसी पद्धति पर किया जाता है। ब्राह्मण-ग्रन्थो में प्रदत्त 
अभिषेक के अवसर पर राजा अपनी प्रजा के सामने एक बड़ी प्रतिज्ञा करता है जिसका 
राजनैतिक «मूल्य बहुत ही गम्भीर तथा सातिशय है। राजा श्रद्धा के साथ वह प्रतिज्ञा 
उद्घोषित करता है (ऐत०ब्रा० ८/३/१५) 

यां च रात्रिमजायेऽहं यां च प्रेतास्मि तदुभयमन्तरेण इष्टापूर्त में लोकं 
सुकृतमायुः प्रजां वृज्जीथा यदि ते द्रुह्ोयमिति।। 

अर्थात्‌ जिस रात को मैं पैदा हुआ तथा जिस रात को मैं मरूँगा इन दोनों के बीच 
में जितने यज्ञीय अनुष्ठान मैंने किये है, उनसे तथा स्वर्गलोक, अपने जीवन, अपनी 
सन्तान से बंचित हो जाउँ यदि मैं तुमसे द्रोह करूँ (पीड़ा पहुँचाऊं)। यह प्रतिज्ञा राज्य 
की प्राप्ति के अवसर पर अवश्यमेव करनी पड़ती हैं। इस घोषणा के अनन्तर उसे 
ब्याप्रचर्म से आच्छादित कर आसन्दी (काष्ठ निर्मित सिंहासन) पर बैठने के लिये आज्ञा 
दी जाती है तथा पुरोहित उसके ऊपर सोने की थाली से एक सौ या नव छिठ्रों से बहने 
वाले जल के द्वारा अभिषेक करता है तथा शुक्लयजुर्वेद के कतिपय मन्त्रों (९/४०, 
१०/१८) का इस प्रसंग में उच्चारण करता है। तीन सीढ़ी ऊपर चढ़कर राजा लकड़ी 
के सिंहासन पर बैठता है और तब उसे राज्यपद प्रदान किया जाता है। इस अवसर पर 

प्रयुज्यमान वाक्य बड़े ही महत्त्व के है- (शत०ब्रा० ५/२/१/२५) 

इयं ते राट्‌ ` यन्तासि यमनो ध्रुवोऽसि धरूणः । 
कृष्यै त्वा क्षेमाय त्वा रय्ये त्वा पोषाय त्वा ।। 
“तुमको यह राष्ट्र दिया जाता है तुम इसके नियमन करने वाले हो, तुम दृढ़ हो 
तथा धारणकर्ता (राज्य या उत्तरदायित्व के योग्य) हो। कृषिकर्म के लिये, कल्याण के 
' लिये, समृद्धि के लिये तथा पुष्टि के लिये तुम्हें (यह राज्य दिया गया है)। इन वाक्यों 
के अनन्तर वह आसन ग्रहण करता है। इन वाक्यों के अनुशीलन करने से वैदिक 
कालीन राज्यविषयिणी धारणा का भव्य रूप हमारे सामने उपस्थित हो जाता है। राज्य 
राजा को किसी दैवी शक्ति से प्राप्त नहीं हुआ है, प्रत्युत वह मानवों की ही एक सृष्टि 
है। राज्य दान नही है, प्रत्युत एक संरक्ष्य वस्तु है, जिसकी रक्षा करना राजा का उच्चतम 
लक्ष्य है। राज्य राजा को किसलिये दिया जाता है? इस प्रश्‍न का उत्तर इन वाक्यों में 
सुन्दरता से दिया गया है। राज्य भोग की वस्तु नहीं है जिसे राजा अपनी स्वच्छन्द 
अभिलाषाओं की पूर्ति के लिये उपयोग करता है, प्रत्युत उसका प्रधान कर्तव्य कृषि के 
द्वारा उसमें समृद्धि उत्पन्न करना, कल्याण तथा पुष्टि सम्पन्न करना होता है। इस कथन 
से वैदिक राजा के कर्तव्यों का पूरा परिचय हमें मिलता है। 


४७० वैदिक साहित्य 

अभिषेक के अवसर पर की गयी प्रतिज्ञा हमें इस निष्कर्ष पर पहुँचाती है कि राजा 
प्रजा का यथार्थतः सेवक है, प्रजा के कल्याण के निमित्त वह एक प्रतिष्ठापित 
पदाधिकारी है। जब तक उस प्रतिज्ञा को निभाता है तब तक वह सिंहासन पर बैठने की 
योग्यता रखता है, अन्यथा वह हटाया जा सकता है। इस प्रकार अत्यन्त प्राचीनकाल 
से हिन्दू राजा स्वेच्छाचारी नरपति कभी नहीं होता था। सभा तथा समिति की सहायता 
से राष्ट्र का मंगल साधन करना ही वैदिक राजा का चरम लक्ष्य था। 


शासन पद्धतियाँ 


ऐतरेय ब्राह्मण के ऐन्द्र महाभिषेक (८/३) के अध्ययन से वैदिक युग में प्रचलित 
अनेक शासन-पद्धतियों से भी हमें परिचय मिलता है, परन्तु इन पद्धतियों के यथार्थ 
रूप का थोड़ा पता अवान्तरकालीन राजनीतिशास्त्र के ग्रन्थों की तथा राजाओं के 
शिलालेखों की सहायता से चलता है। इन्द्र का अभिषेक दक्षिण दिशा में 'भौज्य' के 
लिये किया गया है। भौज्य ब्राह्मण युग की एक शासन पद्धति थी जिसमें गणराज्य की 
स्थापना मान्य थी। ऐतरेय के अनुसार यह पद्धति सात्त्वत राजाओं (- अर्थात्‌ यादवों) 
में प्रचलित थी। महाभारत के अनुसार यादव लोगों का अन्धक-वृष्णि नामक संघ था। 
अतः भौज्य शासन गणराज्य का एक विशिष्ट प्रकार का शासन था। स्वाराज्य का 
राजनैतिक विधान उस प्रणाली से सम्बद्ध है जिसमें गणों के ऊपर एक अध्यक्ष (या 
राष्ट्रपति) शासन करता था। वाजपेय यज्ञ करने का फल स्वाराज्य की प्राप्ति बतलाया 
गया है।' स्वाराज्य वह शासन है जिसमें कोई भी व्यक्ति समान व्यक्तियों में अग्रगण्य 
स्थान प्राप्त करता है। गण के समस्त सभासद 'सदृशा: सर्वे" माने जाते थे और इसलिये 
अग्रं समानानां पर्येति” का तात्पर्य गणराज्य के अध्यक्ष-पद पाने से है। फलतः 
“स्वराज्य शासन' भी गणतन्त्रीय शासन-विधान है। वैराज्य पद्धति का प्रचार ऐतरेय के 
अनुसार उदीच्य देशों में हिमालय से भी आगे (परेण हिमवन्तम) था,जहाँ उत्तरकुरू 
तथा उत्तर-मद्र नामक जातियाँ निवास करती थी। 'वैराज्य' का अर्थ है राजा से रहित 
देश। फलतः यह एक विशिष्ट प्रजातन्त्रीय शासन-पद्धति थी जिसमें राजा का नितान्त 
अभाव था। कौटिल्य ने अर्थशास्त्र में 'वैराज्य' की निन्दा की है, क्योंकि इसमें कोई भी 
राष्ट्र के लिये अपने को उत्तरदायी नहीं समझता, कोई भी उसमें ममता नहीं रखता, कोई 
भी राष्ट्र को बेंच सकता है, अथवा विरक्त होने पर राज्य छोड़कर कोई भी व्यक्ति चला 
भी जाता है। इन दोषों की सत्ता के कारण यह शासन-विधान नितान्त गर्हणीय माना 
जाता था। 'वैराज्य का अर्थ पिछले टीकाकारों ने सुशोभित होना लिखा है, परन्तु यह 


१. य एवं विद्वान्‌ वाजपेयेन यजति, गच्छति स्वाराज्यम्‌ । अग्रं समानानां पर्येति तिष्टते$स्मै ज्येष्ठयाय। 
(तैत्तिग्वा०१/३/२२) 


राजनीतिक दशा ४७१ 


राजनीति का शब्द है। महाभारत में भी राजा 'विराट' के नाम से निर्दिष्ट किया गया है 
(राजा भोजो विराट्‌ सम्राट-शान्ति पर्व अध्याय ५४, श्लोक ५८) ।* 


ऐतरेय में साम्राज्य-पद्धति का प्रचलन भारत की प्राची दिशा में बतलाया गया 
है तथा मध्यदेश में जहाँ कुरू पंचालों का निवास था, राज्य पद्धति का प्रसार अंगीकृत 
है। ब्राह्मण-म्रन्यो से हम भली-भाँति जानते है कि कुरू तथा पंचाल देशों पर शासन 
करने वाला राजा कहलाता था। छान्दोग्य (षष्ठ प्रपाठक) में पाँचालों के राजा का नाम 
प्रवाहण जैबलि दिया गया है। इस प्रकार वैदिक युग में गणतन्त्र तथा राजतन्त्र दोनों 
प्रकार के शासन विधान के दृष्टान्त मिलते हैं। निष्कर्ष यह है कि वैदिक आर्य शासन 
की दृष्टि से भी एक सुव्यवस्थित राष्ट्र के अधीन थे। 


७ 


१. इन शब्दों की विस्तृत व्याख्या के लिये द्रष्टव्य के०पी० जायसवाल (हिन्दू पालिटी' पृष्ठ ९-९४, 
कलकत्ता १९२४ 


षोडश परिच्छेद 
बैदिक धर्म 


वैदिक आर्य एक धर्मप्रधान जाति थे। उनका देवताओं की सत्ता, प्रभाव तथा 
व्यापकता में दृढ़ विश्वास था। उनकी कल्पना में यह जगत-पृथ्वी, अन्तरिक्ष तथा 
आकाश- इन तीन विभाग में विभक्त था और प्रत्येक लोक में देवताओं का निवास था। 
वैदिक आर्य अग्नि के उपासक वीर पुरुष थे, जो अग्नि में विभिन्न देवताओं के उद्देश्य 
से सोमरस की आहुति दिया करते थे। यज्ञ की संस्था उनके धर्म का एक विशिष्ट अंग 
थी। यह संस्था ऋग्वेद के समय में लघुकाय थी, परन्तु ज्यों-ज्यों आयो का प्रभुत्व और 
प्रभाव बढ़ता गया त्यों-त्यों इस संस्था ने भी विकास प्राप्त किया। देवता के स्वरूप, 
प्रभाव तथा महत्ता का परिचय हमें ऋग्वेद के अनुशीलन से भली-भाँति लग सकता है। 
वैदिक धर्म में बहुदेवतावादी यज्ञ प्रधान-धर्म है जिसके कतिपय मन्त्रों में ही सर्व- 
देवतावादी धारणा दृष्टिगोचर होती है। 

देवों की आकृति मनुष्य के समान है। उनके शारीरिक अवयव अनेक स्थलों पर 
उन प्राकृतिक दृश्यों के रूपात्मक प्रतिनिधि है जिनके वे वस्तुतः प्रतीक है। इस प्रकार 
सूर्य के बाहु उसकी किरणों के अतिरिक्त और कुछ नहीं है और अग्नि की जिह्वा तथा 
अङ्ग उसकी ज्वाला के द्योतक है। कुछ देवता योद्धा पुरूष हैं, जैसे विशेषतः इन्द्र और 
कतिपय यज्ञ कराने वाले ऋत्विज है, जैसे अग्नि और वृहस्पति। देव रथ पर चढ़कर 
आकाशमार्ग में गमन किया करते है। इन रथों में विशेषतः घोड़े जुते रहते हैं। देवों का 
भोजन मानवों के समान ही दूध, घी, अन्न, भेड़ तथा बकरे का माँस है। उनका सबसे 
अधिक प्रिय पेय है सोमलता का उत्साहबर्धक रस। देवों का निवास स्वर्ग, या विष्णु 
का तृतीय पद है जहाँ वे सोमरस का पान करते हुये आनन्द का जीवन बिताते हैं 

भारोपीय धर्म-पाश्चात्य आलोचकों की दृष्टि में वैदिक धर्म के भीतर अनेक 
वस्तुएँ ऐसी हैं जो भारोपीय धर्म के अविभाज्य अङ्ग और विशिष्टतायें थी, तथा अनेक 
बातें है जो ईरानी धर्म से भी समता रखती है, क्योंकि उनकी मान्यता के अनुसार प्राचीन 
काल में भारतीय आर्य यूरोपीय आयों के साथ भारत के बाहर किसी विशिष्ट स्थान में 
एक साथ निवास करते थे। इस मूल स्थान के विषय में विद्वानों में पर्याप्त मत-भिन्नता 
है। मैक्समूलर के मत में आयों की यह आदिभूमि एशिया के मध्य में कहीं पर थी, श्रोदर 
तथा मेयर के मत में यूरोप और एशिया की सीमा पर तथा वेण्डर के मत में भाषागत 
साम्य के प्रामाण्य पर 'लिथुएनिया' के समीपस्थ प्रदेश में विद्यमान थी। सर्वाधिक 


वैदिक धर्म, ४७३ 
नवीनतम मत डा० गाइल्स का है जिसके अनुसार आयों का मूल देश आस्ट्रिया-हङ्गेरी 
में कहीं पर था। आर्य लोगों ने अपने मौलिक धर्म के विविध वैशिष्टयों को लेते हुये 
भारत में नवीन धर्म की स्थापना की। ईरान में भी वे पारसीकों के साथ बहुत दिनों तक 
रहते थे। फलतः ईरानी धर्म की भी कुछ बातें वैदिक धर्म से मिलती है। भारोपीय धर्म 

की मुख्य बातें जो वैदिक धर्म में उपलब्ध होती है ये है- 


(१) देव चुतिमान प्राणी है। प्राचीन आर्य भाषाओं में देव-द्योतक समस्त शब्द 
प्रकाशनार्थक दिव्‌ धातु से निष्पन है। (२) आदिम पिता यौः तथा आदिम माता पृथ्वी 
मानी जाती है। इसीलिये वैदिक द्यौस्पितर = ग्रीक जुएस पेटर = लैटिन जुपिटर = 
पुराने आइसलैंड भाषा में टायर। द्यावापृथिवी ही मानवों के माता-पिता है। (३) 
अधिकतर उपास्य देवता दो थे- अग्नि तथा उषस्‌ । इन दोनों के द्योतक शब्द समान 
हैं। अग्नि = लैटिन इग-निस = लिथुएनियन उन्नीस = रूसी आगोन। उषस = ग्रीक 
एआर्स = लैटिन आरोरा (४) ऊर्ध्वलोक के निवासी इन देवों की आराधना हविष्य 
की आहुति से की जाती थी। (५) मरणान्तर जीव की सत्ता में लोगों का दृढ़ विश्वास 
प्रतीत होता है, क्योंकि भाषागत प्रामाण्य इसका साधक है। आत्मन = प्राचीन जर्मन 
आतुम्‌ = जर्मन आतेम्‌ । (६) भारोपीय देशों में, विशेषतः रूस, लिथुएनिया, ग्रीस, 
रोम तथा भारतवर्ष में सर्वत्र पितृपूजा एक मान्य धार्मिक संस्था थी। परलोक-गत पितरों 
का नाम प्रायः सर्वत्र एक समान उपलब्ध होता है। वैदिक पितर, ग्रीक दिव्य “पितृव्य 
(मूल ग्रीक का हिन्दी अनुवाद) लैटिन दि पेरेन्टीज (दिव्य पितर), रूसी दिव्य पितामह 
एक ही भावना के समर्थक पद है और इसीलिए इन देशों में हमारे श्राद्ध के समान ही 
आदर-सत्कार सूचक विधि-विधानों का अनुष्ठान आज भी मिलता है। 


भारतीय पारसीक धर्म-इस युग के धार्मिक संस्थानों का साम्य उपलब्ध होता 
है- (१) देवों तथा पितरों की उपासना अबाध गति से ही प्रचलित नहीं थी, प्रत्युत यह 
विशेष लोकप्रिय भी बन गयी थी। भारतीयों तथा पारसीकों के धार्मिक भाव एक समान 
है। पितरों को अस्वेस्ता में 'फ्रवसी' शब्द के द्वारा अभिहिंत करते हैं। सोम (अवस्ता 
'हओम') के देवों की पूजा की जाती थी। यम वैवस्वत (अवस्तायिम विवन्हृत) इस 
भूतल के प्रथम पार्थिव हैं जिन्होंने सोम याग का अनुष्ठान किया था, तथा मृत्यु पाकर 
परलोक का मार्ग बनाने वाले और स्वर्ग में निवास करने बाले प्रथम मानव है ( द्रष्टव्य 
ऋ० १०/१४/१) । दोनों के उपास्य देवता एक ही है। (वेद भग = अ०भग, वे० 
अर्यमन्‌ = एरयमन) । बोधाजकोई स्थान में उपलब्ध वरूण, इन्द्र, मित्र तथा नासत्यौ 
को डा० ओल्डनवर्ग जरथुष्ट के द्वारा धर्म-सुधार से पूर्व ईरानी देवता मानते हैं, जब 
वरूण की प्रधानता थी। पीछे वरूण के स्थान पर "अहुर मज्दा' को स्थान मिला, तथा 
अन्य देव असुरों में परिणत किये गये। 
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(२) ऋत्विज संस्था का उदय- जरथुष्ट के द्वारा संस्कृत समाज का प्रधानतम्‌ 
पुरूष था अथ्रवन = वैदिक अथर्वन, अर्थात्‌ ऋत्विज्‌ । यह समाज भी चार वर्णो में 
विभक्त था। हओम याग के लिये आठ ऋत्विजों की आवश्यकता होती थी। पत्नी की 
सहायता से प्रातःकाल अग्नि में होम करना नियम था। 'हओम' के रस को छानने के 
लिये सोने या चाँदी के बर्तनों का उपयोग किया जाता था। 

(३) संघर्ष की कल्पना- जगत में दो तत्त्व जागरूक माने जाते थे, जो सर्वदा 
संघर्ष किया करते थे। इनमें एक है ईश्वर का सत रूप (स्तेन्तोमैन्यु) और दूसरा असत्‌ 
रूप (अंग्रो मन्यु)' । इनमें सतत विरोध तथा संघर्ष इस जगत्‌ में होता है और अन्त 
में सत्‌ की विजय असत्‌ पर, भलाई की विजय बुराई पर, ज्योति की विजय तम पर 
होती है और जगत्‌ का मङ्गल सम्पन्न होता है। वैदिक धर्म में इन्द्र-वृत्रयुद्ध का भी यही 
रहस्य है। दानव वृत्र पर इन्द्र देव का आक्रमण तथा विजय इसी संघर्ष का चोतक तथ्य 
है। यह असत्‌ के ऊपर सत्‌ का विजय है। 

(४) नियम तथा सुव्यवस्था की कल्पना- वैदिक ऋत के समान ही अवेस्ता 
में 'अष” की कल्पना है। यह भावना पारसियों में भी बहुत प्राचीन काल से प्रचलित थी, 
क्योंकि यह 'तेल-एल-अमर्ना' के शिलालेख में (१४०० ईस्वी पूर्व) 'अर्त' शब्दधारी 
नाम मिलते है और यह 'अर्त' भी 'अष' का ही प्राचीन द्योतक शब्द माना जाता है। 
ऋत की त्रिविध-आर्थिक, सामाजिक तथा नैतिक-भावना के समान ही “अष' की धारणा 
है। अष की स्तुति में 'यस्न' का कथन है कि जगत्‌ में एक ही पन्थ है और वह है अश 
का पन्थ, इसके अतिरिक्त अन्य समस्त पन्थ झूठे है- 

अएवा पन्ताओ यो अशहे, वीस्पे अन्यएसां अपन्ताम्‌ । 

(५) नैतिक देव की कल्पना- बहुत विद्वानों को मान्यता है कि अवेस्ता के 
सर्वश्रेष्ठ देवता 'अहुर मज्दा' वैदिक देवता वरूण (असुरो वरूणः) ही है। इसका प्रमाण 
यह है कि दोनों ही असुर (असु = प्राण, अतएव प्राणदायक, जीवनप्रदाता) उपाधि 
धारण करते है, तथा दोनों 'मित्र' के साथ अविभाज्य रूप से संशिलिष्ट है। वेद में 
'मित्रावरूणो' दन्द्रदेवता के रूप गृहीत है और उसी प्रकार अवस्था में अहुरमज्दा का 
सम्बन्ध 'मिश्र' के साथ विद्यमान है। 

इस प्रकार वैदिक धर्म की अनेक मान्य कल्पनायें तथा मान्यतायें भारोपीय धर्म 
और भारत-ईरानी धर्म के साथ आश्चर्यमय साम्य रखती है। हमारी दृष्टि में आर्य भारत 
के ही मूल निवासी थे। जब उन्होंने इन विभिन्न देशों में अपने उपनिवेश स्थापित किये 
तब उन देशों में अपने धार्मिक अनुष्ठानों का भी प्रचुर प्रचार किया। इस साम्य का यही 
रहस्य प्रतीत होता है। 


१. देखिए डा० तारापुरवाला की दि रिलीजन आफ जरयुष्ट नामक पुस्तक (पृष्ठ ४८-५८), थियोसोफिकल 
सोसाइटी, अड्यार, १९२६। 


( 
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वेद के दो विभाग है- एक तो है कर्मकाण्ड(अनुष्ठान-विषयक विभाग) और 
दूसरा है ज्ञानकाण्ड (दार्शनिक विभाग)। कर्मकाण्ड ही वेद का विशाल विभाग है। ज्ञान- 
काण्ड तदपेक्षया नितान्त अल्प है, यद्यपि वह वेद के सिद्धान्तों की अन्तिम परिणित 
है और इसीलिए 'वेदान्त' नाम से अभिहित किया जाता है। वेद में निर्दिष्ट कर्मानुष्ठान 
को योग कहते है जिसका लक्षण है देवतोद्देशेन द्रव्यत्यागो याग: अर्थात्‌ देवता के 
उद्देश्य से दिया गया किसी द्रव्य का दाना इतना ही नही देवता की जानकारी के लिये 
एक विशेष कारण और भी है। यास्क ने इस प्रसंग में किसी ब्राह्मण का यह वचन 
उदधृत किया है- यस्यै देवतायैहविर्गृहीतं स्यात्‌ तां मनसा ध्यायेत्‌ वषद्‌ करिष्यन्‌ 
(निशक्त ८/२२) आशय है- अनुष्ठान के अन्त में 'वौषट! करने से पहिले होतू नामक 
ऋत्विज को जिस देवता के निमित्त अध्वर्यु हविष्‌ ग्रहण करता है उस देवता को मन 
में ध्यान करना चाहिये। उस प्रकार 'याग' में देवता की प्रधानता होना स्वाभाविक है। 


प्रकृति की विचित्र लीलायें मानवमात्र के दिन-प्रतिदिन के अनुभव के विषय है! 
इन पृथ्वीतल पर जन्म-ग्रहण के समय से ही मनुष्य अपने को कौतुकावह प्राकृतिक 
दृश्यों द्वारा चारो ओर से घिरा हुआ पाता है। प्रातःकाल प्राचीदिशा में कमनीय किरणों 
को छिटका कर भूतल को कांचन-रन्जित बनाने वाला अग्निपुंजमय सूर्य-बिम्ब तथा 
सायंकाल में रजत-रश्मियों को विखेर कर जगत्मण्डल को शीतलता के समुद्ध में गोता 
लगाने वाले सुधाकर का बिम्ब किस मनुष्य के हदय में कौतुकमय विस्मय उत्पन्न नहीं 
करते? वर्षाकालीन नील गगन-मण्डल में काले-काले विचित्र बलाहकों की दौड़, उनके 
पारस्परिक संघर्ष से उत्पन्न कौधने वाली बिजुली की लपक तथा कर्ण-कुहरों को बधिर 
बना देने वाले गर्जन की गड़गड़ाहट आदि प्राकृतिक दृश्य मनुष्य-मात्र के हृदय पर एक 
विचित्र प्रभाव जमाये बिना नहीं रह सकते? वैदिक आयों ने इस प्राकृतिक लीलाओं को 
सुगमतया समझाने के लिये भिन्न-भिन्न देवताओं की कल्पना की है। 


ऋग्वेद के आदिम काल में बहुल देवताओं की सत्ता मानी जाती थी जिसे विद्वान 
पालीथीजम (बहुदेववाद) की संज्ञा देते हैं। कालान्तर में जब वैदिक आयो का मानसिक 
विकास हुआ, तब उन्होंने इन बहु देवताओं के अधिपति या प्रधान रूप में एक देवता- 
विशेष की कल्पना की। इसी का नाम है- मनोथीजम (एकेश्वरवाद)। अत: बहुदेवता बाद 
के बहुत काल पीछे एकदेववाद का जन्म हुआ और उसके भी अवान्तर काल में 
सवेंश्वरवाद का सूचक पुरूषसूक्त दशम्‌ मण्डल का ९०वाँ सूक्त है, जो पाश्चात्य गणना 
के हिसाब से दशतयी के मण्डलों में सबसे अधिक अर्वाचीन है। 
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वैदिक धर्म की एक विशिष्टता ध्यान देने योग्य है। जिस देवता की स्तुति मन्त्रो 
के द्वारा की जाती है, वही देवता स्तुतिकाल में सबसे बड़ा, व्यापक, जगत्‌ का स्रष्टा 
तथा संसार का सर्वाधिक उपकारी माना जाता है। वरूण के स्तावक सूक्तों में वही सब 
देवाताओं में महान्‌ तथा सर्वापेक्षया महत्त्वशाली माना गया है। अन्य देवगण उसी 
वरूण से उत्पन्न होते है तथा उसके शासन में रहकर अपने निश्चित कार्य का निर्वाह 
करते हैं। इन्द्र स्तुति काल में सबसे श्रेष्ठ देव माने जाते है तथा इतर देवताओं का 
उद्गम उन्हीं से सम्पन्न होता है। अन्य देवताओं के विषय में भी यही तथ्य मिलता है। 
यह विशिष्टता वैदिक देवों के विषय में ही पूर्णतया उपलब्ध होती है। मैक्समूलर के 
अनुसार अतिप्राचीन धर्मो का यह एक विशिष्ट प्रकार है। इसकी संज्ञा उनके अनुसार 
'हेनोथीजम' या 'केनोथीजम' है। 

पश्चिमी विद्वानों की सम्मति में वैदिक देवतावाद की उत्पत्ति तथा विकास का यही 
संक्षिप्त क्रम है, परन्तु हमारी यह दृढ़ धारणा है कि वैदिक धर्म का यह विकास-क्रम 
निन्तान्त निराधार है जिसे पाश्चात्य विद्वानों ने सिद्ध करने का प्रयास किया है। 

पश्चिमी विद्वान वैदिक देवता को प्रकृति का ही रूप मानते हैं, परन्तु भारतीय 
विद्वानों की दृष्टि में चेतनाहीन जड़ प्रकृति कभी भी देवरूप में गृहीत नहीं की जा 
सकती। वस्तुतः प्रकृति की शक्तियों के ऊपर अध्यक्षता करने वाले चेतन देवों की पूजा 
अभीष्ट होती है। वादरायण ने अपने वेदान्त सूत्र 'अभिमानि व्यवपदेशस्तु 
विशेषानुगतिभ्याम्‌ (२/१/५) के द्वारा प्रकृति के अभिमानी-उस पर अध्यक्षता करने 
वाले तत्त्व को ही देवता माना है। 


देव की संख्या 

देवों की संख्या के विषय में वेद तथा पुराण दोनों ग्रन्थों में पर्याप्त मतभेद है। 
यास्क (निरूक्त ७/५) के अनुसार त्रिलोकी के प्रतिलोक में एक एक देव की स्थिति 
होने से तीन ही देव है- पृथ्वी में अग्नि, अन्तरिक्ष में इन्द्र अथवा वायु और आकाश 
में सूयी ऋग्वेद के मन्त्र में ही देवों को संख्या के विषय में विशेष बातें दी गयी है। 
ऋग्वेद (१/१३९/११) ३३ देवों का अस्तित्व बतलाता है- ११ पृथ्वी में, ११ 
अन्तरिक्ष में तथा ११ द्यौमे। दूसरे मन्त्र (८/२८/१) में यही संख्या पुनः उल्लिखित 
है- त्रयखिंशत्‌ देवाः, परन्तु इन देवों के नाम के संकेत का नितरां अभाव है। यह 
संकेत उपलब्ध होता है शतपथ में (११/६/३/५) जिसके अनुसार ८ वसु, ११ रूद्र, 
१२ आदित्य, इन्द्र तथा १ प्रजापति- इन देवों को मिलाकर पूर्वोक्त संख्या की पूर्ति 
होती है। ऐतरेय ब्राह्मण ने इस संख्या को द्विगुणित कर ३३ सोमप देव और ३३ 
असोमप देव का विभाजन किया है। ऋग्वेद के विशिष्ट उल्लेखानुसार देवों की संख्या 
तीन सहस्र तीन सौ ऊनतालीस (३३३९) है। इसी संख्या का उल्लेख शतपथ (११/ 
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६/३/४) में तथा शांखायन श्रौत सूत्र (८/२१/१४) से भी मिलता है। फलतः देवों 
. की भूयसी संख्या ऋग्वेद स्वयं निर्दिष्ट करता है। 
प्रतीत होता है कि इतनी बृहत्‌ संख्या ने ऋषियों के मन में देव के विषय में 
सन्देह उत्पन्न कर दिया था। तभी तो नेम भार्गव नामक ऋषि इन्द्र के विषय में निषेध 
प्रकट करते हैं। 
प्र सु स्तोम भरत वाजयन्त इन्द्राय सत्यं यदि सत्यमस्ति। 
नेन्द्रो अस्तीति नेम उ त्व आह क ई ददर्श कमभिष्टवाम।। 
(शृ ८/१००/३) 
इस सन्देह का निराकरण ऋग्वेद के प्रख्यात 'स जनासः” सूक्त में मिलता है- 
(ऋक० २/१२/५) श्रदस्मै धत्त स जनास इन्द्रः । परन्तु ऋग्वेद की अन्य विकसित 
विचारधारा में देव एक ही है और उसके बहुत्व की कल्पना उसके किसी गुण को लेकर 
की गयी है। एकं सदू विग्रा बहुधा वदन्ति (ऋ० १/१६४/४६) सुपर्ण विप्रा कवयो 
वचोभिरेक सन्तं बहुधा कल्पयन्ति (ऋ०१०/११४/५)- ये प्रख्यात उल्लेख देव 
के एकत्व के निःसन्देह प्रतिपादक है। फलतः बहुदेववाद के भीतर देव की एकत्व 
कल्पना ऋग्वेद की सर्वथा मान्य है। इसी सूत्र का भाष्य पुराणों में हमें प्राप्त होता है। 
मीमांसकों के अनुसार देवताओं का कोई विग्रह या रूप नहीं होता। देवगण मन्त्रात्मक 
होते है। चतुर्थ्यन्त पदयुक्त मन्त्र ही देवता है। ‘अग्नये स्वाहा' में 'अग्नये' चतुर्थ्यन्त पद 
ही देवरूप ही! 
सारांश- यास्क ने नैरूक्तों के मत का निरूक्त में उल्लेख किया है कि देवता 
तीन होते है। पृथ्वी पर अग्नि, अन्तरिक्ष में वायु अथवा इन्द्र तथा द्यो में सूर्य- ये ही 
प्रधान तीन देवता स्थान-भेद से है। प्रतीत होता है कि नैरूक्तगण ऋग्वेद के इस मन्त्र 
को अपनी इस गणना का आधार मानते है- 
सूयों नो दिवस्पातु वातो अन्तरिक्षात्‌ अग्निनंः पार्थिवेभ्यः। 
(ऋ०१०/१५/१) 
ऋग्वेद के अन्य मन्त्र में बताया गया है कि प्रत्येक स्थान में ११ प्रकार के देवता 
निवास करते है। फलत: देवताओं की संख्या ३५११-३३ तैंतीस हैं। 
ये देवासो दिवि एकादश स्थ पृथिव्यध्येकादश स्थ। 
अप्सुक्षितो महिनेकादश स्थ ते देवासो यज्ञमिमं जुषध्वम्‌ ।। 
(ऋ०१/१९९/११) 
१. तिस्न एवं देवता इति नेरूक्ता। अग्नि: परथिवीस्थानीयः। वायु वां इन्द्रो वा अन्तरिकषस्थानः। सुयो 
चुस्थान:॥ -निरूक्त 
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देखना है कि ३३ देवताओं में किन देवता की गणना स्वीकृत की गयी है। 
शतपथ ब्रा० (११,६,३,५) तथा ऐतरेय ब्रा० (१२/११/२२) के अनुसार ८ वसु, 
११ रूद्र तथा १२ आदित्य, द्या: और पृथ्वी के साथ (श०ब्रा०) तथा वषट्कार और 
प्रजापति के साथ। (ऐ०ब्रा०) तैंतीस देवताओं की संख्या पूरी करते हैं 

इनमें तीन सबसे बड़े देवताओं का निरूपण करना हमारा लक्ष्य है, यद्यपि ऋग्वेद 
(८/३०/१) का कथन है कि कोई भी देवता छोटा नहीं है, सब देवता बड़े ही है- 

नहि वो अस्त्यर्भको देवासो न कुमारको। विश्वे सतो महान्त इत्‌ ।। 

ऋग्वेद के वंशमण्डल (द्वितीय मण्डल से सप्तम मण्डल) विशिष्ट ऋषियों से 
सम्बन्ध रखते हैं, परन्तु ध्यान देने की बात है कि इन मण्डलों में अग्निसूक्त सर्वप्रथम 
आते है, इन्द्र सूक्त द्वितीय स्थान पर तथा विश्वेदेवा: तृतीय स्थान पर और उसके बाद 
अन्य देवताओं का नम्बर आता है। 
वेद में अद्दैततत्त्व 

यास्क के अनुसार इस जगत्‌ के मूल में एक ही महत्त्वशालिनी शक्ति विद्यमान 
है, जो निरतिशय ऐश्वर्यशालिनी होने के कारण 'ईश्वर' कहलाती है। वह एक अद्वितीय 
है। उसी एक देवता की बहुत रूपों से स्तुति की जाती है- (निरूक्त ७/४,८/९) 

महाभाग्याद्‌ देवताया एक एव आत्मा बहुधा स्तूयते । 
एकस्यात्मनोऽन्ये देवाः प्रत्यङ्गानि भवन्ति।। 

अतः यास्क की सम्मति में देवतागण एक ही देवता की भिन्न-भिन्न शक्तियों के 
प्रतीक हैं। बृहदूदेवता निरूक्त के कथन का अनुमोदन करती है।* सर्वव्यापी सर्वात्मक 
ब्रह्मसत्ता का निरूपण करना ही ऋग्वेद का प्रधान लक्ष्य है। यही 'कारणसत्ता' कायवर्गो 
में अनुप्रविष्ट होकर सर्वत्र भिन्न-भिन्न आकारों से परिलक्षित हो रही है। प्रकृति की 
कार्यावली के मूल में एक ही सत्ता है, एक ही नियन्ता है, एक ही देवता वर्तमान है, 
अन्य सकल देवता इसी मूलभूत सत्ता के विकासमात्र है। इस महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त का 
प्रतिपादन भिन्न-भिन्न प्रकारों से वैदिक ऋषियों ने किया है। ऐतरेय आरण्यकर ने स्पष्ट 
शब्दों में प्रतिपादित किया है कि “एक ही महती सत्ता की उपासना ऋग्वेदी लोग 'उक्थ' 
में किया करते है, उसी को यजुर्वेदी लोग याज्ञिक अग्नि के रूप में उपासना किया करते 
हैं तथा सामवेदी लोग “महाव्रत' नामक याग में उसी की उपासना करते है।” शंकराचार्य 
ने १/१/२५ ब्रह्मसूत्र के भाष्य में इस मन्त्र का उल्लेख किया है। ऋग्वेद का भी प्रमाण 
इस विषय में नितान्त सुस्पष्ट है। 


१. बृहद्‌ देवता- अध्याय १, श्लोक ६१-६५ द 
२. एतं होव बहूचा महत्युक्थे मीमांसन्त एतमग्नावध्यर्यव एतं महात्रते छन्दोगाः ऐतरेय 
आरण्यक-३/२/३१२ 
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देवतागण को ऋग्वेद में 'असुर' कहा गया है! “असुर” का अर्थ है असुविशिष्ट 
अथवा प्राणशक्ति-सम्मन्न। इन्द्र, वरूण, सविता, उषा आदि देवता असुर है। देवताओं 
को बल-स्वरूप कहा गया है। देवतागण अविनश्वर शक्तिमात्र है। वे आतस्थिवांसः 
(स्थिर रहने वाले) अनन्तासः (अनन्त) अजिरास:, उरव:, विश्वतस्परि (५/४७/२) 
कहे गये है। वे विश्व के समस्त प्राणियों को व्याप्त कर स्थिर रहते हैं। उनके लिये “सत्य” 
ध्रुव 'नित्य' प्रभृति शब्दों का प्रयोग किया गया उपलब्ध होता है। इतना ही नहीं, एक 
समस्त सूक्त (ऋ० ३/५५) में देवताओं का 'असुरत्व' एक ही माना गया है। 
'असुरत्व' का अर्थ है बल या सामर्थ्य। देवताओं के भीतर विद्यमान सामर्थ्य एक ही है, 
भिन्न-भिन्न, स्वतन्त्र नहीं। इस सूक्त के प्रत्येक मन्त्र के अन्त में यही पद बार-बार आता 
है- महद्‌ देवानामसुरत्वमेकम, देवों का महत्‌ सामर्थ्य एक ही है। एक ही महामहिम- 
शालिनी शक्ति के विकसित रूप होने से उनकी शक्ति स्वतन्त्र नहीं है, प्रत्युत उनके 
भीतर विद्यमानशक्ति एक ही है। “जीर्ण औषधियों में, नवीन उत्पन्न होनेवाली औषधियों 
में, पल्लव तथा पुष्प से सुशोभित औषधियों में तथा गर्भधारण करनेवाली औषधियों 
में एक ही शक्ति विद्यमान रहती है। देवों का महत्‌ सामर्थ्य वस्तुतः एक ही है। (ऋ० 
३/५५/४) 
ऋत- ऋग्वेद में 'ऋत' की बड़ी मनोरम कल्पना है। ऋत का अर्थ है सत्य, 
अविनाशी सत्ता। इस जगत्‌ में ऋत के कारण ही सृष्टि की उत्पत्ति होती हौ? सृष्टि के 
आदि में ऋत!ही सर्वप्रथम उत्पन्न हुआ।१ विश्व में सुव्यवस्था, प्रतिष्ठा, नियमन का 
कारणभूत तत्त्व यही ऋत ही है। इस ऋत की सत्ता के कारण ही विषमता के स्थान पर 
समता का, अशान्ति की जगह शान्ति का साम्राज्य विराजमान है। इस सुव्यवस्था का 
कारण क्या है? “ऋत” अर्थात्‌ सत्यभूत ब्रह्म देवतागण भी ऋत के स्वरूप है या ऋत 
से उत्पन्न हुये हैं। सोम ऋत के द्वारा उत्पन्न (ऋतजात) तथा वर्धित होते हैं, वे स्वयं 
ऋत रूप है (ऋग्वेद ९/१०८/८) सूर्य ऋत का ही विस्तार करते हैं तथा नदियाँ इसी 
ऋत को वहन करती है“ (ऋ०वे० १/१०५/१५) सकल देवताओं के भीतर सकल 
कार्यो के अन्तर में यही ऋत या कारणसत्ता अनुप्रविष्ट है। इसी सत्ता का अवलम्बन 
कर कार्यवर्ग अपनी स्थिति बनाये हुये हैं 


१. तद्‌ देवस्य सवितुः असुरस्य प्रचेतसः -(४/५३/१) 
(पर्जन्यः) असुरः पिता नः- (५/८३/६) 
महद्‌ विष्णोः (इन्द्रस्य) असुरस्य नाम- (३/१८/४) 
२. द्रष्टव्य ऋ०वे० ३/५५/५। 
३. ऋतं च सत्यं चाभीद्धात्‌ तपसोऽध्यजायत -ऋ०वे० १०/१९०१ 
४. ऋतमर्पन्ति सिन्धवः। 
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ऋग्वेद में देवताओं के द्विविध रूप का वर्णन मिलता है- एक तो स्थूल दृश्य 
रूप है और दूसरा सूक्ष्म अदृश्य गूढ़ रूप। उनका जो रूप हमारे नेत्रो के सामने आता 
है वह है उनका स्थूल रूप (या आधिभौतिक रूप), परन्तु जो रूप हमारी इन्द्रियों से 
अतीत है, भौतिक इन्द्रियों में जिसे ग्रहण करने की शक्ति नहीं है वह है उनका गूढ़ रूप 
(आधिदैविक रूप)। इनसे अतिरिक्त एक तृतीय प्रकार-आध्यात्मिक रूप- का भी 
परिचय किन्ही मन्त्र में उपलब्ध होता है। उदाहरण के लिये विष्णु, सूर्य तथा अग्नि के 
द्विविध रूप की समीक्षा कीजिए। जिस रूप में विष्णु ने पार्थिव लोकों का निर्माण किया, 
उत्तर सधस्य' अन्तरिक्ष को स्थिर किया तथा तीन क्रमों से इस विश्व को माप डाला, 
वह उनका एक रूप है परन्तु इससे अतिरिक्त उनका 'परमपद' है जहाँ विष्णु का सूक्ष्म 
रूप निवास करता है। उस लोक में विष्णु के भक्त लोग अमृतपान करते हुये 
आनन्दानुभव किया करते है। उसमें मधुचक्र है-अमृतकूप है। उस परम पद की 
ज्ञानसम्पन्न जागरणशील विप्र लोग-विद्वज्जन ही जानते हैं। विष्णु के परम पद की प्राप्ति 
ब्रह्म की ही उपलब्धि है। इसलिये श्रुति विष्णु को हमारा सच्चा बन्धु बतलाती है। 

इसी प्रकार सूर्य के त्रिविध रूपों का नितान्त स्पष्ट वर्णन उपलब्ध होता है। ऋषि 
अन्धकार को दूर करने वाले सूर्य के तीन रूपों का वर्णन करते है- उत्‌:, उत्‌ +तर 
= उत्तर, उत्‌ +तम = उत्तम, जो क्रमशः माहात्म्य में बढ़कर है। सूर्य की उस ज्योति 
का नाम 'उत है जो इस भुवन के भौतिक अन्धकार के अपनयन में समर्थ होती है। 
देवों के मध्य में जो देव-रूप से निवास करती है वह 'उत्तर' है, परन्तु इन दोनों से 
बढ़कर एक विशिष्ट ज्योति है, उसकी संज्ञा इस मन्त्र में उत्तम' है। अत: ये तीनों शब्द 
सूर्य के कार्यात्मक, कारणात्मक तथा कार्य-कारण से अतीत अवस्था के द्योतक हैं। 
अतः इस एक ही मन्त्र में सूर्य के आधिभौतिक, आधिदैविक तथा आध्यात्मिक स्वरूपों 
का संकेत किया है।* “सूर्य आत्मा जगतस्तस्थुषश्च' (जंगम तथा स्थावर समस्त विश्व का 
आत्मा सूर्य है) इस मन्त्र का लक्ष्य आधिभौतिक सूर्य नहीं है। 'आत्मा' शब्द स्पष्टतः 
सूर्य के परमात्म-तत्त्व को लक्ष्य कर प्रयुक्त किया गया है। 


अग्नि के इसी प्रकार स्थूल तथा सूक्ष्म रूपों की मनोरम कल्पना ऋग्वेद में 
मिलती है। ऐतरेय आरण्यक का कहना है कि अग्नि दो प्रकार का होता है- 


१. ऋ०वे० १/१५४/१ 
२. विष्णोः पद परमे मध्व उत्सः- (ऋ०१/१५४/५) 
३. तद्‌ विप्रासो विपन्यवो जागृवांसः समिन्धते। 
विष्णोर्यत्‌ परमं पदम्‌ (ऋ०वे० १/२२/२१) 
४. उद्‌ वयं तमसस्परि ज्योतिः पश्यन्त उत्तरम्‌ । 
देवं देवत्रा सूर्यमगन्म ज्योतिरुत्तमम्‌ ॥ (ऋ० वे० १।२०।१०) 
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(१) तिरोहित अग्नि और (२) पुरोहित अग्नि 'तिरोहित' शब्द अग्नि के अव्यक्त, 
गूढ़ तथा सूक्ष्म रूप का परिचायक है। अतः पुरोहित अग्नि व्यक्त, पार्थिव अग्नि का 
प्रतिपादक हैं। “अग्निमीडे पुरोहितम्‌ मन्त्र में पुरोहित अर्थात्‌ अभिव्यक्त- पार्थिव अग्नि 
की सत्ता का निर्देश स्पष्टतः किया गया है।' 
इन प्रमाणों के आधार पर निःसन्देह कह सकते हैं कि ऋग्वेद इस विश्व के 
अनुपम शक्तिशाली एक नियन्ता से परिचित है तथा वह विभिन्न देवताओं को उसी की 
नाना शक्तियों का प्रतिनिधि बतलाता है! अतः वैदिक धर्म अद्वैततत्व के ऊपर 
अवलम्बित है। नाना के बीच में एकता की भावना, भिन्नता के बीच अभिन्नता की 
कल्पना दार्शनिक जगत में मौलिक तत्त्व है और इस निगूढ़तम्‌ तत्त्व के अनुसन्धान 
करने का समस्त गौरव हमारे वैदिककालीन आर्षचक्षु:सम्पन्न महर्षियों को निःसन्देह 
प्राप्त है। 


(२) देव परिचय 


चुस्थान देवता 

वरूण- वरूणसूक्तों की संख्या एक दर्जन से अधिक न होने पर भी वरूण 
आयौं के महनीय देवता है। उनका मानव रूप एकान्त सुन्दर है। वह अपने भुजाओं को 
हिलाते हैं, भ्रमण करते हैं, रथ हाँकते हैं, बैठते हैं तथा खाते-पीते हैं।:उनका शरीर 
पुष्ट तथा मांसल है। उनका सुनहला कवच (हिरण्ययद्रापि) दर्शकों के नेत्रों को चकाचौंध 
किया करता है। सूर्य उनका नेत्र है। वह दूर की वस्तुओं को भी देख सकते हैं तथा उनके 
हजार नेत्रो का उल्लेख है। उनका रथ सूर्य की तरह चमकता है जिसमें सुन्दर घोड़े जुटे 
रहते हैं। अपने नेत्र के द्वारा वे समस्त भुवनों के भीतर घटित होने वाली घटनाओं का 
निरीक्षण करते हैं तथा मनुष्यों के हृदय में संचरणशील भावों का भी पूर्ण ज्ञान रखते 
हैं। ऊर्ध्वतम लोक में उनका सुवर्णमय प्रासाद है- एक हजार खम्भो तथा एक सहस्र 
द्वारो से मण्डित विशाल प्रासाद, जहाँ बैठकर वे अदभुत, अतीत तथा भविष्य में 
करणीय समस्त कार्यो को देखा करते हैं। पितृगण उसी प्रासाद में वरूण का दर्शन करते 
हैं और वहीं वरूण के चारों ओर दूतगण (स्पशः) बैठते हैं तथा दोनों लोकों का 
निरीक्षण किया करते हैं। वरूण सम्राट्‌ तथा स्वराट्‌ की उपाधि से विभूषित है। वे क्षत्र 
(प्रभुत्व) के अधिपति होने से क्षत्रिय नाम से व्यवहृत किये जाते हैं असुर (प्राणदायक) 
शब्द मुख्यतः वरूण के लिये ही प्रयुक्त होता है। उनकी अनिवर्चनीय शक्ति का नाम 
माया है जिसके द्वारा वे जगत का संचालन किया करते है। 


१. देवतातत् के विशद विवेचन के लिये देखिये कोकिलेश्चर शास्री-अद्वैतवाद (बंगला) पंचम अध्याय 
(कलकत्ता विश्वविद्यालय द्वारा प्रकाशिता) 
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इसी माया के बल पर वह जगत्‌ का रक्षण तथा संवर्धन करता है। वृष्टि को 
भेजकर अन्न उपजाता है तथा जगती को बलीयसी बनाता है। सूर्य को आकाश के 
बीचो-बीच प्रकाश के निमित्त भेजता है तथा हिरण्मयी उषा की प्रेरणा करता है। अत्रि 
ऋषि इसी माया का निर्देश तथा रूप संकलन स्पष्टत: कर रहे है। (ऋ० ५/ ६३/४) 


माया वां मित्रावरूणा दिवि श्रिता सूर्यो ज्योतिश्चरति चित्रमायुधम्‌ । 

तमभ्रेण वृष्टया गूहथो दिवि पर्जन्य द्रप्सा मधुमन्त ईरते ।। 

हे मित्रावरूण, आज की माया शक्ति आकाश का आश्रय लेकर निवास करती 
है। चित्र-विचित्र किरणों से सम्पन्न होने वाला ज्योतिष्मान्‌ सूर्य इसी शक्ति के सहारे 
चलता है। आकाश में उस सूर्य को मेघ तथा वृष्टि से आप छिपा देते हैं जिससे पर्जन्य 
मधुमान्‌ जल बिन्दुओं की वर्षा कर जगती को मधुमयी, मङ्गलमयी तथा मोदमयी बना 
देता है। यह समस्त गौरव है आप की माया शक्ति का 


वैदिक ऋषियों को मर्मस्पर्शी आध्यात्मिक दृष्टि विश्व की विषमता तथा विपुलता 
का बाह्य आवरण भंग कर उसके अन्तस्थल में प्रवेश करती है और बतलाती है कि 
इसके भीतर सुव्यवस्था का अखण्ड साम्राज्य विराजता है-सर्वत्र एक सूत्र में बँधी 
व्यवस्था-नटी अपना नर्तन कर जगती के प्राणियों का मङ्गल साधन करती है। इस 
भौतिक व्यवस्था का वैदिक अभिधान 'ऋत' है और वेद के मन्तव्यानुसार ही जगत्‌ 
पर उत्पन्न होने वाले पदार्थो में सर्वप्रथम उत्पन्न होने का गौरव इसी ऋत को उपलब्ध 
है। सृष्टि के इस आधार-स्थानीय ऋत की प्रशस्त प्रशंसा मन्त्रं में बहुशः मिलती है। 
वरूण के अनुशासन के वशवर्ती बनकर ही नक्षत्र अपने गमनागमन का निश्चय करते 
है। जगती को चमकाता हुआ चन्द्रमा रात को आता है वरूण की ही आज्ञा से। तथ्य 
यह कि वरूण के व्रत अदब्ध-अघर्षणीय होते हैं। ऋतगोपा' वरूण के अनुशासन में 
ही इस विश्व का अणु से अणुतर पदार्थ तथा महत्‌ से भी महत्ता पदार्थ परिचालित होकर 
अपनी सत्ता तथा स्थिति धारण करता है और इसे महनीय बनाता है। विश्व के इस 
महनीय तथ्य का प्रतिपादक ऋषि का यह मार्मिक कथन है- “अदब्धानि बरूणस्य 
ब्रतानि'' अर्थात्‌ जो कोई व्यक्ति वरूण के इस व्रत का उल्लंघन करता है, व्रतपालन 
में शिथिलता करता है, व्रत-मार्ग की व्यवस्था का तिरस्कार कर अव्यवस्था को अपने 
जीवन का लक्ष्य बनाता है उसे वरूण कभी क्षमा नहीं करते। वे क्रुद्ध होकर उस व्यक्ति 
को अपने नाशकारी आयुध का पात्र बनाते हैं तथा पाशहस्त वरूण उस व्यक्ति को 
अपने विकट पाश से जकड़ देते हैं। 

वरूण के नियत सर्वदा ही निश्चित तथा दृढ़ हैं और इसीलिए उन्हीं के लिये 
'धृतब्रत' शब्द प्रयुक्त होता है। स्वयं देवता लोग भी उनके ब्रत का पालन करते हैं। 
उनकी शक्ति इतनी अधिक है कि उसके बिना न तो उड़ने वाली पक्षियाँ और न बहने 
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वाली सरिताएँ अपने गन्तव्य स्थान को प्राप्त कर सकती है। वह समग्र विश्व और सब 
प्राणियों के निवास-स्थान को व्याप्त कर विद्यमान है। वह सर्वज्ञ है, वह आकाश में 
उड़ने वाली पक्षियों के मार्ग को, समुद्रगामी नावों के पथ को, सुदूर बहने वाले वायु 
के प्रवाह को भली-भाँति जानता है। इतना ही नहीं, वे मनुष्यों के सत्य-अनृत भावों को 
भी देखते है। इस जगत्‌ में ऐसा कोई भी प्राणी नही है जो बिना उनके ज्ञान के निमेष 

तक भी उठा सके। 
इस विश्व के नैतिक अध्यक्ष के रूप में वरूण से बढ़कर कोई भी देवता नहीं है। 
पाप करने से, उनके ब्रतों को भंग करने से, उनका क्रोध उत्पन्न होता है और पापियों 
को दण्ड देते हैं। पापियों को बाँधने के लिये उनके हाथ में पाश रहता है, परन्तु वे 
दयालु भी हैं। वे अपने अनुग्रहशक्ति के द्वारा अपने किये गये अपराधों को स्वीकार करने 
वाले प्राणियों पर दया की वर्षा करते हैं। ऋग्वेद में एक बहुत सुन्दर सूक्त ७/८६) 
मिलता है जिसमें वरूण के कोपभाजन बनने की आशंका से विचलित उपासक के हृदय 
का मार्मिक उदगार है। भौतिक पार्थिव के गुप्तचरों के समान आध्यात्मिक आधिपत्य से 
आदृत सम्राट वरूण के स्पर्श (गुप्तचर) जगतीतल के जीवों को स्पर्श करते हैं तथा 
उनके गुण-दोषों की खबर अपने मालिक के पास क्षणभर में पहुँचा देते हैं। इस प्रकार 
गुण-दोषों के द्रष्टा, पाप-पुण्यों के विवेचक, कर्मानुसारी फलों के उपस्कर्ता सम्राट 
वरूण का स्थान वैदिक देवता-मण्डली में प्रजापति के समकक्ष है। 
विशाल समुद्र के वक्षःस्थल पर एक ही नाव में बैठकर झूले में झूलते हुये वरूण 
तथा वसिष्ठ का मानस-साक्षात्कार किस व्यक्ति के हृदय में आध्यात्मिकता को भव्य 
झाँकी नहीं कराता (ऋ०वे० ७/८८/३) 
आ यद्‌ रूहाव वरूणश्च नावं प्रयत्‌ समुद्रमीरयाव मध्यस्‌ । 
अधि यदपां स्नुभिश्चराव प प्रेङ्ग इङखयावहे शुभे कम्‌।। 
वरूण कर्म-द्रष्टा ईश्वर के प्रतिनिधि हैं, वशिष्ठ कर्मभोक्ता जीव के प्रतीक है। 
समुद्र में बहने वाली नाव भवसागर पर छलकने वाले इस मानव शरीर का प्रतीक है। 
समान वृक्ष पर बैठने वाले दो, पक्षियों का चित्र, नरनारायण के परस्पर संगमन का 
दृश्य तथा समान रथ पर आरूढ़ कृष्ण और अर्जुन का दृश्य इसी वसिछ-वरूण के 
परस्पर मिलन की विभिन्न अभिव्यक्तियाँ है। 
कतिपय विद्वान मित्र के साम्य पर वरूण को रजनी का देवता मानते हैं, तो दूसरे 
लोग चन्द्रमा का। 'मित्रावरूणौ में मित्र निःसन्देह सूर्य का प्रतिनिधि है, तथापि इसी 
कारण वरूण को चन्द्रमा का प्रतिनिधि मानना कथमपि सम्भव नहीं दीखता। वरूण के 
जिस रूप तथा कार्य-कलाप का वर्णन ऊपर किया गया है वह चन्द्रमा के लिये यथार्थ 
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सिद्ध नहीं होता। अतः निरूक्तकार यास्क की ही सम्मति सुसंगत प्रतीत होती है। सूर्य- 
चन्द्रमा की विचरण लीला का ललित निकेतन, नील सलिल के सतह पर फैलने वाले 
फेनपुन्जों के समान विकसित तारापुन्जो से चमकृत, विश्व का आवरणकर्ता यह आकाश 
ही वरूण देवता का भौतिक प्रतीक है। इसी समीकरण में व्युत्पत्ति ही सहायक नहीं है, 
अपितु कार्यावली भी। 'वृणोति सर्वम्‌' इस व्युत्पत्ति के अनुसार वरूण ही जगत्‌ के 
आवरणकर्ता देवता है। आकाश जगतीतल का आवरण करने के कारण ही वरूण का 
चल-चक्र कहा जा सकता है। वरूण के कार्यकलाप की समता नितान्त स्पष्ट है। वरूण 
की देवत्व कल्पना नितान्त प्राचीन युग में ही सम्पन्न हो गयी थी, क्योंकि ग्रीस देश में 
वरूण की कल्पना यूरेनस के रूप में उपलब्ध होती है। बोगाजकोई से प्राप्त शिलालेख 
में वरूण वर्तमान है, जिससे स्पष्ट है कि ईस्वी पूर्व १५ सौ वर्ष पहले मितानी लोगों 
के भी वे उपास्य देवता थे। इस प्रकार अनेक विद्वान आकाश को ही वरूण देवता का 
प्राकृत रूप मानते हैं। इन मतों का समीक्षण अब किया जा रहा है। 


वरुण का मौलिक स्वरूप 

चुलोक का सबसे उत्तम एवं प्रभावशाली देवता वरूण हँ। वरूण के मूल स्वरूप 
के विश्लेषण के निमित्त कतिपय तथ्यों की जानकारी आवश्यक है- 

(१) वरूण तथा इन्द्र में वैषम्य दिखलाया गया है। दोनों कि पार्थक्य के लिये 
जो मन्त्र के प्रसंग में उद्धृत है वह बतलाता है कि जिस प्रकार इन्द्र भौतिक स्तर पर 
सबसे बड्डे देवता थे, उसी प्रकार वरूण नैतिक स्तर पर महनीय देवता थे। 

(२) वरूण तथा मित्र दोनों एक साथ रहते हैं। इसलिये ऋग्वेदसंहिता के २३ 
सूक्तों में दोनों की एक साथ स्तुति उपलब्ध होती हे। इसलिये 'वरूणा' (दो वरूण) तथा 
'मित्रा' (दो मित्र) यह द्विवचनान्त प्रयोग दोनों का संकेत करता है। ऋग्वेद में मित्र' 
वरूण एक ही रथ पर साथ-साथ आरोहरण करने वाले बताये गये है (ऋ०५/६२/ 
८१, ५/६३/१, ५/६८/५, ८/१०१/२) 

(३) वरूण और मित्र दोनों आकाश में संचरणशील बतलाये गये हैं। फलतः 
वरूण को आकाशरूप मानना सर्वथा अनुचित है। 

(४) ऊपर कहा गया है कि वरूण और इन्द्र में वैषम्य है। यह वैषम्य किंजन्य 
है? वैषम्य का कारण यह है कि इन्द्र का सम्बन्ध 'शची' अथवा “शवस्‌ (बल) से तथा 
वरूण का सम्बन्ध 'क्रत (नैतिकता, धार्मिकता) के साथ है। ऋत' को ही ब्राह्मणों में 
व्रत” कहा गया है। 'ऋत' का मूल अर्थ ही है व्रत, याग का नियमित अनुष्ठान। 


१. हिरण्यरूपमुषसो व्युष्टा वयः स्थूणमुदिता सूर्यस्य। 
आरोहथो वरूण मित्र गर्तमतश्चक्षाथे अदिति दितिं च॥ -क्र० ५/६२/८ 
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आनुष्ठानिक व्यवस्था से ही ऋतका विकसित अर्थ हुआ “नैतिक व्यवस्था' में तथा 
सृष्टिगत व्यवस्था' में। 

(५) नैतिक व्यवस्था से सम्बद्ध होने के कारण मित्र तथा वरूण मनुष्यों के द्वारा 
सम्पाद्य नैतिक नियमों के व्यवस्थापक के रूप में चित्रित किये गये हैं। इसके लिये वे 
“चर (दूत, स्पश) का उपयोग करते हैं। स्पश के अन्तर्गत 'सूर्य' जो उनका चक्षु बताया 
गया है दिन के समय में 'दूत' बन कर आते हैं। रात के काल में ताराओं का इसी काम 
के लिये प्रयोग किया जाता था और इसीलिए वे 'स्पशः बहुवचनान्त पद द्वारा संकेतित 
किये गये हैं। इन स्पशों का कार्य आकाश और पृथ्वी को अच्छी तरह देखना है। 

(ऋ० ७/८७/३)- 
परि स्पशो वरूणस्य स्मदिष्टा, उभे पश्यन्ति रोदसी सुमेके। 

( वरूण को सुन्दर चुने गये दूत सुन्दर रूप वाले द्यो और पृथिवी के चारों ओर 
से देखा करते हैं।) मित्र अकेले भी इस कार्य का सम्पादन करता है। (ऋ०३/५९/१) 
मित्र और वरूण आदित्यों के अन्तर्गत आते है। फलतः आदित्यगण भी अपने दूतों के 
द्वारा मानवों के हृदय में विद्यमान पुण्यों का एवं पापों का निरीक्षण किया करते हैं। 

त आदित्यास उरवो गभीरा अदब्थासो दिप्सन्तो भूर्यक्षाः । 
अन्तः पश्चयन्ति वृजिनोत साधु सर्व राजभ्यः परमा चिदन्ति ।। 
(ऋ०वे० २/२७/३) 

(६) वरूण मानवों के नैतिक आचरणों के द्रष्टा होने से ही उनको पुण्यों के लिये 
पुरस्कृत करता है और उनके पापों के लिये दण्डित करता है। जो उसके ब्रत का 
उल्लंघन करते हैं उन्हें वह अपने पाशों से बांधता है तथा उन्हें जलोदर रोग से आक्रान्त 
कर देता है। उसका सम्बन्ध जल के साथ इतना सुनिश्चित है। इसालिये . उन्हें जलोदर 
रोग से आक्रान्त कर देता है। ऐतरेय ब्राहमण में शुनःशेप के आख्यान में रजा हरिश्नद्र 
वरूण के द्वारा स्थिर नियमों का उल्लंघन करता है जिसके कारण वह जलोदर रोग से 
पीड़ित हो जाता है और शुनःशेप के आलम्भन से ही उसे निष्कृति मिलती है। वरूण 
के इस गुण का दूसरा भी पक्ष है। वह अपराधियों को दण्ड देता है, तो वह उन व्यक्तियों 
को पुरस्कार भी देता है जो अपना अपराध स्वीकारते हैं अथवा उसके लिये प्रायश्चित 
करते हैं। फलत: योगानुष्ठान के नियम के उल्लंघन के निमित्त वरूण अथवा मित्रावरूण 
क्षमा प्रदान कर सकते हैं। दशरात्र याग के नवम दिन प्रायश्चित का विधान है। यद्यपि 

यहाँ प्रयुक्त बहिष्पवमान स्तोत्र की प्रथम ऋचा में अनेक देवताओं का उल्लेख है, परन्तु 
तांड्य ब्राह्मण का इस विषय में कहना है कि- 


४८६ वैदिक साहित्य 
वारूण्येषा भवति। यद्‌ दे यज्ञस्य दुरिष्टं भवति। 
तन्‌ वरूणो गृहणाति तदवयजयति।। 
यह ऋचा वरूण के ही लिये है। याग में जो भाग अशुद्धि से किया गया है उसे 
वरूण ग्रहण करता है और दी गयी आहुति में से उस अंश को वह कार देता है। इस 
प्रकार के अन्य स्थलों पर भी वरूण प्रायश्चित किये जाने पर क्षमा प्रदान करते हैं। 
(७) वरूण का सम्बन्ध रात्रि के साथ निर्दिष्ट किया गया है- 
देवस्य मवितुः प्रातः प्रमवः प्राणः। वरूणस्य सायम सबो5पानः . 
-ते०ब्रा० १,५,३, ३ 
मन्त्र का अर्थ है “क' प्रातःकाल बाहर जाने की प्रेरणा सविता का प्राण है। 
सायंकाल लौट आने की प्रेरणा वरूण का अपान है। 
दिन में सूर्य या मित्र के साथ वरूण का होना स्वाभाविक है, परन्तु उसका रात्रि 
के साथ सम्बन्ध होने का क्या कारण है? मित्र और वरूण को ऋग्वेद अनेक मन्त्रं में 
एक ही रथ पर आरोहण करने वाला बतलाता है ( ऋ० वे० ५/६२।८, ८/१०१/ 
२) फलतः ये दोनों न सूर्य और चन्द्रमा हो सकते हैं और न सूर्य और आकाशा 


प्रोफेसर क्षेत्रेशचन्द्र चट्टोपाध्याय का कथन है कि 'क' जिस प्रकार मित्र दिवा-सूर्य 
का प्रतीक है, उसी प्रकार वरूण को निशा-सूर्य का प्रतीक मानना चाहिये। ऐतरेय ब्रा० 
(१५/६) में सूर्य के विषय में एक विलक्षण तथ्य का निर्देश किया गया है कि सूर्य 
न तो कभी उगता है और न कभी डूबता है। सूर्य जब अस्त होता प्रतीत होता है तब 
वह अपने को उलट देता है जिसे उसका कृष्ण भाग हमारी ओर हो जाता है और 
उज्ज्वल भाग दूसरी ओर हो जाता है। प्रातःकाल जब वह उदय लेता हुआ प्रतीत होता 
है, तब वह रात्रि के अन्त को प्राप्त कर अपने को उलट देता है जिससे उसका 
प्रकाशमान भाग हमारी ओर हो जाता है और कृष्ण भाग दूसरी ओर हो जाता है। इस 
ब्राह्मण के कथनानुसार सूर्य के दो पक्ष होते है- कृष्ण तथा उज्ज्वल। उज्ज्वल भाग का 
प्रतिनिधि देवता तो मित्र है। कृष्ण भाग का प्रतिनिधित्व वरूण करता है। इसलिये वरूण 
को अस्तंगामी सूर्य अथवा निशा सूर्य मानना नितान्त उचित है, क्योंकि वरूण विषयक 
सब तथ्यों का इससे समाधान हो जाता ही! 

वरूण के इतर रूप का भी परिचय इसी घटना से मिलता है कि वह अस्तंगामी 
सूर्य का प्रतीक है तथा ऋत का धारण करने वाला है। ऋत या ब्रत का अर्थ है सृष्टि 
के नियम जिसके अन्तर्गत वर्षा तथा नदियों के प्रवाह को मानना यथार्थ है। फलतः 


१. इस नवीन मत के लिये द्रष्ठव्य प्रो० क्षेत्रेशचन्द्र चट्टोपाध्याय; वेदिक रिलिजन (अं) पृ०५७-६३ 
(प्रकाशक हिन्दू विश्वविद्यालय, वाराणसी १९७५) । 
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ऋतधारी वरूणधारी वरूण का सम्बन्ध जल से होना औचित्यपूर्ण है। इसके लिये दो 
कारण माने जा सकते है एक तो है जलोदर रोग का वरूण के साथ सम्बन्ध रखना। 
वरूण नियम भंग करने वाले अपराधियों को जलोदर रोग से आक्रान्त कर देते हैं। दूसरा 
कारण यह है कि अस्तगामी सूर्य, जिसके अध्यक्षता करने वाले देवता वरूण हैं 
सायंकाल में समुद्र में डूब जाते हैं। ऋग्वेद (७/८७/६) की स्पष्ट उक्ति है- 

अब सिन्धु वरूणो छ्यौरिव स्यात्‌ । 

. (स्वर्ग के समान ही वरूण समुद्र के नीचे चले गये है) इसी कथन के अनुसार 
समुद्र वरूण का आवासस्थान माना गया है। फलतः वरूण का जल के साथ सम्बद्ध 
रहना नितान्त औचित्यपूर्ण है। समुद्र से सम्बन्ध रखने के कारण ही वरूण पश्चिमी दिशा 
के अधिपति माने जाते है। आर्यगण पश्चिम समुद्र से ही आरम्भ से परिचित थे। पूरबी 
समुद्र से परिचित होने की घटना पीछे उनके जीवन में घटित हुई। फलत: डूबते हुये 
सूर्य का अथवा रात्रिकालीन सूर्य का वरूण को प्रतिनिधि मान लेने से उनके विषय में 
परिज्ञात समस्त विलक्षणताओं की गति भली-भाँति बैठाई जा सकती है। 'वरूण' की 
व्युत्पत्ति से भी उक्त तथ्य की विसंगति नहीं होती। यह शब्द वृधातु से निष्पन्न हुआ है 
जिसका अर्थ है- आच्छादन। जिस प्रकार आकाश इस विश्व को आच्छादित करता है, 
उसी प्रकार रात्रि भी अपने कृष्णवर्णी आच्छादन से समग्र विश्व को ढंक लेती है। अतएव 
रात्रि से सम्बद्ध देवता को 'वरूण' आख्या से पुकारने में किसी प्रकार का अनौचित्य 
नहीं है। 


सौर देवता 


पूषन्‌- ऋग्वेद के आठ सूक्तों में पूषन्‌ की स्तुति है, जिनमें से अधिकांश पंचम 
षष्ट मण्डल में विद्यमान है। उनकी मानुषाकृति के विशेष चिन्हों का परिचय नहीं 
मिलता। उनके सिर पर जटायें है तथा दाढ़ी है। उनके हाथ में सुवर्ण की बनी हुई माला 
तथा अंकुश है। घोड़ों के स्थान पर बकरे रथ के वाहन हैं। वह अपनी भगिनी (पूषा) 
का प्रेमी तथा सूर्य की कन्या सूर्या का पति है। वह सब प्राणियों के देखने वाला तथा 
जाननेवाला देवता है। उनका वासस्थान स्वर्ग में है, जहाँ से वह सब संसार को देखते 
हुये अपने रथ पर चढ़कर आते-जाते हैं। प्रेतात्माओं की पितृ-लोक में ले जाने का काम 
उनका है। वह मार्गों के अध्यक्ष है तथा उन्हें विपत्तियों से दूर कर प्राणियों की रक्षा करते 
है। वह गोचर भूमि में जाने वाले पशुओं के पीछे जाते हैं, तथा भूले हुये पशुओं को 
घर लाते हैं। इसलिये वे मुक्ति के पुत्र (विमुचो नपात्‌) कहलाते है। 'आधृणि' 
(प्रकाशमान) उनका विशिष्ट विशेषण है। 'पूषन' शब्द का अर्थ है पोषणकर्ता और 
इसीलिये वे सूर्य की पोषण-शक्ति के प्रतिनिधि देव है। 
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मित्र- पूषन्‌ की अपेक्षा 'मित्र' के सूक्त बिल्कुल नगण्य हैं। वह वरुण के संग 
में इतनी अधिकता तथा घनिष्ठता से उल्लिखित है कि उसके लिए एक ही स्वतन्त्र सूक्त 
है (३।५९)। वह मनुष्यों को उद्यमशील बनाता है (यातयति) और “यातयज्जनः” 
(मनुष्यों को एकत्र बाँध रखनेवाला) विशेषण उसी के लिए प्रयुक्त होता है। मित्र सूर्य 
के संचार का नियामक है। इसीलिए वह सविता के साथ अभिन्न माना जाता है 
(१।३५)। अग्नि जो उषाओं का अग्रगामी होता है (अर्थात्‌ उषा के उदय से प्रथम 
जलाया जाता है) मित्र को उत्पन्न करता है, और प्रज्वलित होने पर वही 'मित्र' होता 
है। ब्राह्मण-अन्धों में मित्र का सम्बन्ध दिन से माना गया है तथा वरुण का रात्रि के साथ| 
वैदिक मित्र पारशी धर्म का मुख्य देवता 'मिथ' से अभिन्न है। मिथ निश्चित रूप से सूर्य 
का प्रतीक है। इस प्रकार मित्र के सौर देवता होने में कुछ भी सन्देह नहीं। मित्र का अर्थ 
है- सुहृद्‌ या सहायक। इसलिए मित्र सूर्य की रक्षण शक्ति का निःसन्देह प्रतिनिधि है। 

सवितृ- मित्र की अपेक्षा सवितृ की भूयसी महत्ता ऋग्वेद में दृष्टिगोचर होती है! 
वह स्वतन्त्र रूप से एकादश सूक्तं दरारा प्रशंसित है। वह 'हिरण्यमय' देव है, जिसके 
हाथ, नेत्र और जिह्वा सब हिरण्यमय है। दो शीघ्रगामी अश्वों के द्वारा संचालित रथ पर 
चढ़कर सविता विश्व को अपने हिरण्यमय नेत्रों से देखता हुआ गमन किया करता है। 
वह प्राणियों के पापों तथा दोषों को दूर कर उन्हें निर्दोष बनाता है। वह ऋत का 
अनुगामी है। हिन्दुओं के “गायत्री मन्त्र” का उपास्य यही सविता देवता है-वह नितान्त 
पवित्र तथा स्फूर्तिदायक मन्त्र जिसका प्रातः और सन्ध्या-वन्दन में जपना प्रत्येक द्विज 
का मुख्य धर्म है। सविता का सम्बन्ध प्रात:काल के समान सायंकाल से भी है, क्योंकि 
उन्हीं के आदेश पर रात्रि का आगमन होता है। “सविता” का अर्थ है प्रसव करनेवाला, 
स्फूर्ति देने वाला देवता। अतः सविता विश्व में गति के संचार करने तथा प्रेरणा देनेवाले 
सूर्य का ही निश्चयेन प्रतिनिधि है। 

आकृष्णेन रजसा वर्तमानो निवेशयन्नमृतं मर्त्य॑ च। 
हिरण्ययेन सविता रथेनाऽऽदेवो याति भुवनानि पश्यन्‌ ।। 
(ऋक० १/३५/२) 

सूर्य 


सौर देवों में सूर्य का रूप इतना ठोस है कि इसके भौतिक आधार, उदय लेने 
बाले सूर्य, को मन्त्रं में कभी भुलाया नहीं गया है। इनकी आँख का वर्णन मिलता है, 
परन्तु वे स्वयं मित्रावरूण के नेत्र कहे गये है। वह सब प्राणियों का उनके शोभन तथा 
अशोभन कार्यो का द्रष्टा है तथा मनुष्यों को कर्म का प्रेरक देव, जङ्गम तथा स्थावर 
पदार्थों की आत्मा है। (सूर्य आत्मा जगतस्तस्थुषश्च) “एतश” नामक एक घोड़ा अथवा 
“हरित” नामक सात तेज चलनेवाली घोडियाँ उसके रथ को खींचती है। 
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अनेक मन्त्रों में सूर्य कभी तो आकाश में उड़ने वाले पक्षी के रूप में कभी लाल 
रङ्ग के पक्षी के रूप में और कभी उड़ने वाले गृध्र के रूप में माना गया है। आकाश 
में चमकता हुआ वह अन्धकार को दूर भगाता है जिसे वह चर्म की भाँति लपेट लेता 
है, अथवा जिसकी किरणें पानी में चर्म के समान उसे फेंक देती है। वह दिनों को मापता 
है और जीवन को बढ़ाता है। वह रोग, बीमारी तथा दुष्ट स्वप्नों को दूर भगा देता है। 
वह अपने गौरव तथा महत्त्व के कारण देवों का पुरोहित कहा गया है (असुर्य पुरोहितः) 
“सूर्य” का सम्बन्ध स्वर (प्रकाश) से है तथा वह अवेस्ता के 'हरे' (सूर्य) के समान ही 
है, जो तेज घोड़ों को रखता है तथा जो अहुरमज्दा का नेत्र है। उसके वैशिष्टय को यह 
मन्त्र स्पष्टतः प्रकट कर रहा है। (ऋ० वे० ७/६३/१)- 
उद्‌ वेति सुभणो विश्वचक्षाः साधारणः सूर्यो मानुषाणाम्‌ । 
चक्षुमित्रस्य वरूणस्य देवश्चमेंव यः समविव्यक तमांसि ।। 
विष्णु 
व्यापनशील होने से विष्णु सूर्य के क्रियाशील रूप से प्रतिनिधि है। सूर्य को नाना 
क्रियाओं तथा दशाओं की विभिन्नत्ता से अनेक देवताओं के रूप में ऋग्वेद में कल्पना 
की गई है। सूर्य एक स्थान पर कभी नहीं टिकता। वह प्रातःकाल प्राची के क्षितिज से 
उठकर दोपहर को ठीक आकाश के मध्य में आ विराजता है तथा सन्ध्याकाल में पश्चिम 
दिशा में अस्त हो जाता है। यह सूर्य का क्रियाशील उद्योग-सम्पन्न रूप है जिसकी 
कल्पना “विष्णु के रूप में की गयी है। उसके स्वरूप की तुलना पर्वत पर रहनेवाले, 
यथेच्छ भ्रमण करनेवाले, भयानक पशु (=सिंह) से की गयी है (मृगो न भीमः कृचरो 
गिष्टिः, क्रग० १/१५४/२) विष्णु का महत्वशाली कार्य पृथ्वी को तीन डगों में माप 
डालने का है। वह एक होकर भी तीन डगों से विश्व को नाप लेता है (एको विममे 
त्रिभिरित्‌ पदेभिः)। इन विशाल क्रमों या डगो के कारण वह 'उरूक्रम' तथा 'उरूगाय' 
कहलाता है। विष्णु के इन तीन पदक्रमों के विषय में पर्याप्त मतभेद था। यास्क के 
उल्लेखानुसार (निरूक्त १२/१९) आचार्य और्णवाभ के मत में प्रातः, मध्यान्ह तथा 
सायंकाल में सूर्य के द्वारा अंगीकृत आकाश के तीन स्थान बिन्दुओं का निर्देश है। अन्य 
आचार्य शाकपूणि के मत में त्रिक्रमणो से पृथ्वी, अन्तरिक्ष तथा आकाश- इन तीनों 
लोकों के मापने तथा अतिक्रमण करने का संकेत है। इन दोनों मतों में से द्वितीय मत 
की पुष्टि ऋग्वेदीय मन्त्रो से स्वत: होती है, जिनमें तृतीय पद की सत्ता ऊर्ध्वतम लोक 
में मानी गयी है। 


४९० वैदिक साहित्य 
तद्‌ विष्णोः परमं 

भगवान्‌ विष्णु की महिमा अकथनीय है वे वैदिक देवता है और अनेक वैदिक 
मन्त्रों में उनके स्वरूप का स्पष्ट परिचय मिलता है। ऋग्वेद के सूक्तो में उनके एक 
विलक्षण कार्य की ओर बारम्बार ध्यान आकृष्ट कराया गया है और वह कार्य है- तीन 
पदों (क्रमों) में विश्व को माप डाला। “उन्होंने इस दीर्घ, विस्तृत विश्व (सघस्व-सध सह 
तिष्ठन्ति जना यत्र) को अकेले ही बिना किसी सहायता से तीन पदों (पग या डग) 
के द्वारा अपना लिया' -(ऋग्वेद १/१५४/३) 

“य इदं दीर्घ प्रयतं सधस्थमेकी विममे त्रिभिरित्‌ पदेभिः'।। 

इसी विलक्षण वीरकर्म के कारण विष्णु वेद में 'उरूगाय' 'उरूक्रम' आदि नामों 
से अभिहित किये जाते हैं और इसीलिये पुराण उन्हें त्रिविक्रम (तीन डग भरनेवाला) 
की संज्ञा से पुकारता है। भगवान्‌ विष्णु का परम पद-सबसे श्रेष्ठ स्थान है। विष्णु के 
परमपद में मधु का उत्स (झरना) है- विष्णो; पदे परमे मध्व उत्स।' (वही मन्त्र ५) 
मधु" यहाँ उपलक्षण है- स्वादिष्ट तथा माधुर्यमय वस्तुओं का। ऋग्वेद का यह मन्त्र उस 
परमपद की विलक्षणता का संकेत देते हुये कहता है कि वहाँ पर प्रभूत शृङ्गं से युक्त 
(भूरिश्रज्ञ) तथा शीघ्रगामिनी चञ्चल (अयासः) गौओं का निवास है। वह निरन्तर 
समधिक प्रकाशमान लोक है जो इस भूतल के ऊपर सर्वदा चमकता रहता है- (ऋग्वेद 
१/१५४/६)- 

ता वां वास्तून्युश्मसि गमथ्ये यत्र गावो भूरिशृङ्गा अणसः । 

अत्राह तदुरूगायस्य विष्णोः परमं पदमव भाति भूरि ।। 

यह मन्त्र स्वयं प्रतीकात्मक है। “गौ' शब्द सूर्य की रहिमयों का वाचक है। किरणों 
की चञ्चलता के विषय में कहना ही व्यर्थ है। वे कितनी तेजी से इस भूतल पर विचरण 
करती है। रश्मियों का परस्पर संघर्षजन्य विकिरण यहाँ 'भूरिशृङ्गा' शब्द का द्योत्य 
तात्पर्यं है। फलतः विष्णु का परमपद सूर्यरहिमियों की अभिव्यक्ति का स्थान, जहाँ वे 
एक-दूसरे के साथ टक्कर खाकर विभिन्न दिशाओं में अपने को बिखेरती रहती है। यह 
तो सामान्यरूप से प्रतीत अर्थ है, परन्तु तथ्य यह है कि भगवान्‌ का यह स्थान चन्द्र, 
सूर्य तथा अग्नि के नियन्त्रण से ऊपर है। 

श्रीमद्भगवद्गीता में भगवान्‌ के परमधाम का वर्णन है- “तद्धाम परमं मम्‌ ।' 
(८/२१, १५/१६) इस धाम की विशिष्टता है कि इसमें प्रवेश होता है, परन्तु इससे 
प्रत्यावर्तन नहीं होता। इसीलिये इसी वैशिष्ठय के कारण गीता कहती है- "यदू गत्वा 
न निवर्तन्ते इससे सिद्ध होता है कि यह एक अवस्था-विशेष है, जिसमें निरोध होने 
पर व्युत्थान नहीं है। फलतः यह सदा-सर्वदा समाधि की दशा है, जिससे कथमपि 
व्युत्थान होता ही नहीं। इस दशा को ही शैव दार्शनिक ग्रन्थ भ्रत्यभिज्ञा-हृदय' में 
“नित्योदित समाधि” की संज्ञा दी गयी है। योग की यह चरमावस्था का नाम है। यह 
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धर्ममेध समाधि की अवस्था है। बुद्धधर्म में भी इसका प्रातिनिध्य है। बोधिसत्व की वहाँ 
दस भूमियाँ निर्दिष्ट की गयी है, उनमें दसवीं अर्थात्‌ अन्तिम भूमिका यह द्योतक है। 
अद्वैत वेदान्तियों के सम्प्रदाय में अस्पर्शयोग भी दशा के समान दशा का प्रतिपादक 
योग है। योगदृष्टि से यही है-विष्णु का परमपद। 

वैष्णवमत के, विशेषतः श्री वैष्णवमत के अनुसार भगवान्‌ की दो विभूतियाँ है- 
एकपाद्‌-विभूति तथा त्रिपाद्‌-विभूति। इस विभूतिद्वयका संकेत ऋग्वेद के प्रसिद्ध पुरूष 
सूक्त में उपलब्ध होता है, जिसमें पुरूष के त्रिपाद के ऊर्ध्वगमन तथा एक पाद के 
अधोष्वस्थानका स्पष्ट उल्लेख मिलता है। इस मन्त्र में (ऋग्वेद १०/९०/४) 

'त्रिपादूर्ध्व उदैत पुरूषः पादोऽस्येहाभवत्‌ पुनः ।' 

त्रिपादविभूति के ही अन्तर्गत विष्णु के परमपद की स्थिति है। एकपाद 
लीलाविभूति है भगवान्‌ की ओर त्रिपाद है नित्यविभूति। अनन्तकोटि ब्रह्माण्ड से 
समन्वित प्रकृति एक पाद्विभूति के अन्तर्गत है। बीच में जो व्यवधान है, उसी का नाम 
“विरजा” है। यह विरजा लोकालोकपर्वत के उस पार विराजमान है। पौराणिक 
कल्पनानुसार सप्तद्वीपा वसुमतीका अन्तिम द्वीप पुष्करद्वीप है, जो स्वादु जलवाले समुद्र 
द्वारा वेष्टित है। इसी स्वादिष्ट जलात्मक समुद्र से आगे लोकालोक पर्वत की स्थिति है, 
जो इस सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड को वेष्टित कर अवस्थित है। इस पर्वत के इधर तो प्रकाश की 
सत्ता है और उधर अन्धतामिस्र घोर अन्धकार का साम्राज्य है। प्रकाशवाले पक्ष से वह 
दृष्टिगोचर होता है (लोक्यते इति लोकः) और अन्धकारवाले पक्ष से वह दृष्टिगोचर 
ही नहीं है, फलतः वह 'अलोक' भी है (न लोक्यते इति अलोकः) इसी द्विविध 
परिस्थिति के कारण वह यथार्थनामा “लोकालोक” पर्वत है। कालिदास ने यज्ञ करने से 
्रसन्नचित्त होने वाले (इज्याविशुद्धात्मा) तथा अपत्याभाव के कारण विषष्ण होने वाले 
(ग्रजालोपनिमीलितः) राजा दिलीप की तुलना के लिये प्रकाश तथा अप्रकाश होने 
वाले लोकालोक पर्वत को चुना है- 


सोऽहमिज्याविशुद्धात्मा प्रजालोपनिमीलितः । 

प्रकाशश्चाप्रकाशश्च लोकालोक इवाचलः ।। 
(रघुवंश १/६८) 
महाकवि माघ ने भी शिशुपालवध (१६/८३) में सूर्य की किरणों को लोकालोक 
पर्वत के द्वारा व्याहत होकर नहीं फैलने का निर्देश किया है। यह पर्वत इतना ऊँचा है 
कि सूर्य की किरणें इसे पारकर दूसरी ओर के लोक को प्रकाशित ही नहीं कर सकती! 
इसीलिये तो उधर घना अन्धकार है। इस अन्धकार के आगे विरजा नदी की स्थिति 
है। पद्मपुराण, उत्तरखण्ड, २५५ अ०के अनुसार विरजा प्रधानलोक, अर्थात्‌ 
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प्राकृतलोक तथा परमलोक के बीच में विराजान रहती है 


प्रधानपरमव्योम्नोरन्तरे विरजा नदी॥५७।। 
वेदाङ्गस्वेदजनिततोयैः प्रस्नाविता शुभा । 
तस्याः पारे परे व्योम्नि त्रिपाद्‌भूतं सनातनम्‌ ।। ५८।। 
वेदों के अङ्गन्स्वेद से उत्पन्न जलों से वह प्रवाहित होती है'- इस वाक्य का 
तात्पर्य अध्यात्मप्रेमी वैष्णवों द्वारा विवेचनीय है। 
विरजा का ही अपर नाम 'कारणसलिल' है, जो इस ब्रह्माण्ड को आच्छादित 
किये रहता है। श्रीमद्भागवत (१० स्कन्ध ८९ अध्याय) में भगवान्‌ अर्जुन के साथ 
ब्राह्मण के मृतपुत्र के अन्वेषण के लिये वैष्णवधाम में पधारते हैं। वहाँ इस तथ्य का 
विस्तृत विवरण है। लोकालोक के अनन्तर गाढ अन्धकार को भगवान्‌ श्रीकृष्ण सुदर्शन 
के द्वारा दूर करते है। (भागवत १०/८९/५१) तथा वे ऐसे सलिल में प्रवेश करते हैं 
जो बलवान आँधी के कारण भयानक लहरों से नितान्त क्षुब्ध होता है- (भागवत १०/ 
८९/५३)- 
ततः प्रविष्टः सलिलं नभस्वता बलीयसैजद्‌ बृहदूर्मिभूषणम्‌ । 
इस सलिल को श्रीधर स्वामी 'कारणवारि' की संज्ञा देते हैंफलत: भागवत की 
यही विरजा नदी है। विरजा के अनन्तर “परम व्योम' अथवा 'वैकुण्ठलोक' विराजमान 
रहता है। इस लोक का बड़ा ही विशद विवरण वैष्णव पुराणों में, विशेषतः पद्यपुराण 
(उत्तरखण्ड २५५-२५६ अ०) में उपलब्ध होता है। वही है- विष्णु का परमपद जो 
अमृत, शाश्वत, नित्य, अनन्त, शुद्ध, सत्त्वमय, दिव्य तथा अक्षर आदि विशेषणों से 
विभूषित किया जाता है। वह अनन्त कोटि सूर्य तथा अग्नि के वर्चस्‌ के समान है। वह 
सर्ववेदमय है- जाग्रत, स्वप्न आदि दशाओं से वर्जित तथा सब प्रकार के प्रलयं से 
रहित। वही आनन्द का सागर है, जिसके विषय में गीता (१५/६) कहती है- 
न तद्‌ भासयते सूयों न शशाङ्को न पावकः । 
यद्‌ गत्वा न निवर्तन्ते तद्धाम परमं मम ।। 
वह मोक्षरूप है, क्योंकि वहाँ प्रवेश होने के अनन्तर निवर्तन नहीं है। किसी 
प्रकार का वहाँ बन्धन नहीं है, अतः वह नित्य आनन्दधाम है। इस विशाल लोक के 
मध्य में दिव्य नगरी 'अयोध्या' है, जिसके चार दरवाजे है। प्रतिद्वार पर दो-दो द्वारपालों 
से यह नगरी सुरक्षित है। यह नगरी रमणीय सुन्दर ललनाओं से विभूषित है। इसके मध्य 
में है- एक विशाल मण्डप, जिसके बीच में सिंहासन विद्यमान है, जिसकी संज्ञा 
“योगपीठ' है। इसके मध्य में स्थित अष्टदल कमल की कर्णिका में भगवान्‌ महाविष्णु 
नित्यानपायिनी महालक्ष्मी के साथ सर्वदा लीला में निरत रहते हैं। मूर्ति के दोनों ओर | 
भूदेवी तथा लीला देवी विद्यमान रहती है। इस कमल के आठौं दल आठौं दिशाओं में 
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फैले हुये है, जिसके अग्रभाग पर स्थित अष्टमहिषी या अष्टशक्ति या अष्टगोपियाँ 
चामरादि से भगवान्‌ की सेवा में निमग्न रहती है जिन शक्तियों के नाम है- विमला, 
उत्कर्षिणी, ज्ञाना, क्रिया, योगा, प्रह्वी, सत्या तथा ईशाना। यही है भगवान्‌ श्रीकृष्ण का 
नित्य लीलाधाम, जहाँ वे अष्ट गोपिकाओं से सेवित श्रीराधारानी के संग में सदा-सर्वदा 
लीलारस में निमग्न रहते है। यह अतिप्राकृत लोक है-दिव्य सौन्दर्य का निकेतन तथा 

आनन्द के कल्लोल का मणिमय धाम। इस वर्णनातीत लोक की एक झलक पुराणों के 
पृष्ठों में अपना दर्शन देती है। (द्रष्टव्य पद्यपुराण उत्तरखण्ड, अ० २५६ श्लोक 
१७-४७) 

यही है “नित्य वृन्दाबन'- जहाँ महारास निरन्तर निरवच्छिन्न बिना किसी 
व्यवच्छेद के सदा-सर्वदा चलता रहता है और जहाँ रासेश्वरी तथा रासेश्वर की लोकातीत 
लीला की कथा सुनकर हम साधक अपने को धन्य मानते है। इस भौतिक वृन्दावन में 
होनेवाले गोप, गोपी, गोसमुदाय, यमुना, गोवर्धन आदि समस्त लीलोपकरण उस 
नित्य वृन्दावन के इन उपकरणों की एक फीकी आभा उत्पन्न करते हैं- प्रातिनिध्य करते 
हैं। “महानारायणोपनिषद्‌? तथा गर्गसंहिता में इसका विशिष्ट विशद विवरण 
अवलोकनीय है। 


विष्णु के इस रूप-निर्देश में अवान्तर-युगीन पौराणिक कल्पनाओं के बीज 
अन्त-निहित है। त्रिविक्रम विष्णु ही पुराणों में वामन के रूप में चित्रित है जिसके लिये 
'उरूक्रम'तथा 'उरूगाय' जैसे वैदिक पदों का प्रयोग दोनों के एकत्व का परिचायक है। 
“वैष्णव तन्त्रों के अनुसार भगवान्‌ विष्णु का वैकुण्ठलोक 'गोलोक' कहलाता है। इस 
धारणा का भी मूल पूर्वोक्त मन्त्र में पर्याप्तरूपेण उपलब्ध होता है। विष्णु के भक्त लोग 
इसी वैकुण्ठलोक में मृत्यु के अनन्तर जाते हैं तथा स्वादिष्ट वस्तुओं का उपभोग करते 
हुये आनन्द उठते हैं। (नरो यत्र देवयवो मदन्ति- ऋ० १/१५४/५ ) । इस सूर्यरूपी 
विष्णु की प्रमुखता वैदिक युग में भले ही न हो, परन्तु उसमें वे समस्त चिह्न विद्यमान 
है जिनका विकास तथा महत्त्व पीछे के युग में सम्पन्न दीखता है विशेषत: वैष्णव धर्म 
के माननीय ग्रन्थों में! 


अश्विन्‌- 

अश्चिनी संयुक्त देवता हैं जिनकी महत्ता इन्द्र, अग्नि तथा सोम के अनन्तर मान्य 
होती है। पूरे पचास सूक्त इनकी प्रार्थना में प्रयुक्त हैं। ये दो देवता हूँ, जो अविभक्त रूप 
से एकत्र रहते है। ये प्राचीन होते हुये भी युवक है। ये प्रकाशमान, प्रकाश के अधिपति, 
सुवर्ण की चमक धारण करने वाले तथा कमलो की माला से अलंकृत वर्णित है। इनकी 
लिये दो स्वतन्त्र तथा बहुश: प्रयुक्त विशेषण है- दस्रा (अद्भुत) तथा नासत्या (सत्य) 
इनके ही लिये हिरण्यवर्तनि' (सुवर्ण मार्ग वाले) शब्द का प्रयोग किया गया है। सोम 
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की अपेक्षा मधु से ही इनका घनिष्ठ सम्पर्क है। अन्य देवों की अपेक्षा ये मधु अधिक 
पीते हैं, उनके पास मधु से भरा हुआ कोष है, मधु के एक सैकड़े घड़ों को वे उड़ेलते 
हैं। उनका अंकुश ही मधुमय नहीं है, प्रत्युत उनका रथ भी मधुवर्ण वाला तथा मधु 
धारण करने वाला है। यह रथ घोड़ों के द्वारा अधिकतर पक्षियों या पक्षधारी अश्चो के 
द्वारा खींचा जाता है। इसी पर बैठकर वह एक ही दिन में द्यावापृथिवी की परिक्रमा कर 
आते हैं। उषा तथा सूर्य के उदय काल के मध्य में इनका आविर्भाव होता है, उषा के 
आगमन के अनन्तर वे उसका अनुगमन करते है। वे अन्धकार दूर करते हैं तथा मानवों 
को क्लेश पहुँचाने वाले राक्षसों को दूर भगा देते हैं 

ये सूर्यपुत्री सूर्या के पति है जिन्हें उसने स्वयं वरण किया है तथा जिनके रथ पर 
वह चढ़ती है। उनके रथ पर सूर्या की स्थिति उनका वैशिष्ट्य है। इसलिये ऋग्वेद के 
विवाह सूक्त (१०/८५) में उनसे विवाहित वधू को अपने रथ पर चढ़ाकर घर लाने 
तथा सन्तान उत्पन्न करने की क्षमता प्रदान करने की प्रार्थना की गयी है। 

विपत्तियों से प्राणियों का उद्धार करना अश्विन देवता का प्रधान कार्य है। विपत्ति 
से शीघ्रतम उद्धारक के रूप में उनकी ख्याति अक्षुण्ण है। वे देवताओं में कुशल वैद्य 
है, जो अपने औषधों से रोगों को दूर करते हैं, अन्धों को वे देखने की शक्ति देते हैं 
तथा बीमार पड़े लोगों को रोगमुक्त करते हैं। उनके परोपकार की कार्यावली का निर्देश 
अनेक मनर में बहुश: किया गया है। उन्होंने च्यवन ऋषि को वृद्धता से मुक्त कर यौवन 
प्रदान किया तथा उनकी पत्नी के लिये सुन्दर बना दिया। पेदु को उन्होंने एक सफेद 
शीघ्रगामी अश्च प्रदान किया। अन्धकार के कारागृह में बद्ध अत्रि का उद्धार किया, 
परन्तु उनकी सबसे श्रेष्ठ घटना है भृज्यु का समुद्र के तल से उद्धार, जब उसका हजार 
डांडों वाला जहाज समुद्र के बीच टूट गया था और वह उसमें अपने प्रिय प्राणों से 
वियुक्त रहा था। 

'अश्चिनी' के भौतिक आधार के विषय में प्राचीन काल से ही मत विभिन्नता चली 
आती है। यास्क ने निरूक्त (१२/१) में चार मतों का इस प्रसंग में उल्लेख किया है- 
१- आकाश और पृथ्वी, २- अहोरात्र, ३- सूर्य और चन्द्रमा, ४- पुण्यकर्ता दो राजा 
(ऐतिहासिको का मत) परन्तु इस मतचतुष्टयो में यास्क का झुकाव किस मत की ओर 
है- इसका पता नहीं चलता। यास्क इस 'अविवनों' की व्युत्पत्ति वश्‌ धातु से ह 
जिसका अर्थ होता है- विस्तृत होना परन्तु यह व्युत्पत्ति ठीक नहीं है। उन्होने 
“और्णवाभ' की व्युत्पत्ति उद्धृत की है। अश्वैरश्चिनां। 'अश्विना' नामकरण का कारण है 
कि वे अश्वं से संयुक्त रहते हैं। यह व्युत्पत्ति यथार्थ है। इसमें एक त्रुटि है- अश्चाम्याम्‌ 
अश्विनौ’ कहना चाहिए था, क्योंकि अश्विनौ दो घुड़सवार हैं। 
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इनके आविभार्व का समय यास्क ने दिया है- तयोः काल अर्ध्वमर्घरात्रात्‌ 
प्रकाशोभावस्य अनुविष्टम्भम्‌ । अर्थात्‌ उनको काल आधीरात्‌ के बाद से लेकर 
प्रातःकाल प्रकाश होने से पूर्व तक माना जाना चाहिये। यास्क ने आगे चलकर 
(१२/३) निरूक्त से स्पष्ट कहा है- 
तयोःकालः सूर्योदयपर्यन्तः, तस्मिन्नन्या देवता ओप्यन्ते। 
अर्थात्‌ उनका समय सूर्य के उदय पर्यन्त रहता है। सूर्योदय के समय अन्य देव 
ताओ को हवि प्रदान किया जाता है। यास्क के द्वारा निर्दिष्ट इस समय की ओर स्पष्ट 
संकेत यागानुष्ठान में मिलता है। अग्निष्टोम सोमयाग के अन्तिम दिन जब तक अन्धकार 
रहता है, तब तक होता ऋत्विक 'प्रातरनुवाक शस्त्र” का पाठ करता है। प्रात:काल में 
चिड़ियों के चहकने के पूर्व इस शस्त्र को समाप्त हो जाना चाहिए। इनमें पहिला शस्त्र 
| अग्नि के लिये होता है, अनन्तर उषस्‌ के लिये और अन्त में अश्विनी के लिये। फलतः 
इनका महनीय कार्य है- प्रकाश को ले आना। अतएव प्रकाश के आहर्ता के रूप में 
अश्विन की उपासना का अनुष्ठान वेद में विहित है। श्री क्षेत्रेष चन्द्र चट्टोपाध्याय ने 
दिखलाया है कि भजा बिहार से उपलब्ध सूर्य की प्रस्तरमूर्ति में दो खियों के साथ दो 
अवरोही अंकित किये गये हैं। इनमें स्रिया तो सूर्य की भार्याएँ है- संज्ञा एवं छाया, और 
अश्वारोही पुरूष अश्विनी ही हैं। वे सूर्य के आगमन की सूचना देते हैं 
प्रकाश के आहर्ता होने के कारण ही इनकी अन्य विविष्टतायों की भी संगति पूरी 
बैठती है। प्रकाश के लाने के कारण ये रात के घोर अन्धकार को दूर करते हैं तथा 
जन्तुओं को तकिसुग के तीब्र भय के छुटकारा देते हैं। च्यवन ऋषि को इन्होंने नवयौवन 
प्रदान किया था। फलतः ये देवताओं के वैद्य के रूप में भी चित्रित किये गये हैं। इस 
प्रकार अश्चिनो के वैदिक तथा पौराणिक वैलक्षण्य की पूरी संगति इनके इस स्वरुप 
निरूपण से भली-भाँति हो जाती है। 


उषा 


उषा देवी के सूक्तों में वैदिक ऋषियों की प्रतिभा अपने चरम रूप में दृष्टिगोचर 
होती है। उषा के सूक्त ऋग्वेद के सूक्तो में अत्यन्त सुन्दर, प्रभावशाली तथा प्रतिभा 
सम्पन्न है। ये वैदिक युग के गीति-काव्य के प्रमुख निदर्शन रूप में आलोचकों को 
चमत्कृत करते हैं “उषा' शब्द वस्‌ दीप्तौ धातु से निष्पन्न हुआ है। इसलिये इसका अर्थ 
है प्रकाशमान, दीप्तिसम्पन्न। 'उषा' के वर्णनप्रसंग में उसका भौतिक रूप मन्त्रद्रष्टाओं 
की दृष्टि से कभी ओझल नहीं होता! 'उषा' का मानवीय रूप सौन्दर्यं का चरम अवसान 
है। नर्तकी के समान प्रकाशमान वों से सज्जित, आलोक से आवृत्त 'उषा' जब प्राची- 
क्षितिज पर उदय लेती है, तब वह रजनी के घोर अन्धकार को सिले हुये वस्न के समान 
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दूर फेक देती है। 'पुराणी युवति' के शब्दों का प्रयोग उषा के लिये इसी निमित्त होता 
है कि वह पुराचीन होने पर भी नित्य उत्पन्न होती है। वह हिरण्यवर्णा हैं तथा उनके 
सुवर्णमय रथ को लाल रंगवाले, बलशाली तथा शिक्षित घोड़े (किरणें) खींचकर 
आकाश में लाते हैं। उस समय पक्षीगण अपने स्वरों से तथा मन्त्र-गायक लोग अपनी 
मधुर वाणी से उसका स्वागत करते हैं। वह प्रात: अग्नि के उपासकों को जगाती है और 
उन्हें अग्निहोत्र के लिये प्रेरित करती है। इस प्रकार वह देवों की सेवा करती है। 

'उषा' सूर्य के साथ बहुश: सम्बद्ध है। वह देवों के नेत्र को लाती है, सूर्य के लिये 
मार्ग बनाती है। सूर्य तथा उषा के सम्बन्ध के विषय में अनेक कल्पनायें मन्त्रों में मिलती 
है। सूर्य उषा का अनुगमन उसी प्रकार है जिस प्रकार वर-वधु का। फलतः वह सूर्य की 
पत्नी मानी गयी है। सूर्य से प्रथम ही उदय लेने के कारण वह सूर्य की माता भी कही 
गयी है, जो चमकते हुये बालक को अपने साथ लाती है। वह रजनी की ज्येष्ठ भगिनी 
मानी जाती है और इन दोनों बहिनों के नाम इन्द्र समास में 'उपासनक्ता' तथा 
“नक्तोषासा” के रूप में संयुक्त किये गये है। आकाश में उत्पन्न होने से वह 'दुहिता दिव:' 
भी प्रसिद्ध है। अग्नि भी उषा का कामुक कहा गया है, जो उस समय ऋत्विजों के द्वारा 
प्रज्वलित होकर उससे मिलने के लिये जाता है। अश्विनी भी उसके मित्र है, क्योंकि उषा 
उन्हें जगाती है,इसलिये उनसे भी सम्बद्ध है। 

वह मघोनी (दानशील), विश्वधारा (समस्त प्राणियों के द्वारा वरण योग्य) प्रचेता 
(प्रकृष्ट ज्ञान से सम्पन्न), सुभगा, रेवती (धन-युक्त) आदि विशेषणों से मण्डित की 
जाती है। वह प्रकृति के नियम का पालन करती हुई उचित समय पर उपस्थित होती 
है, इसलिये वह “ऋताबरी' शब्द का भाजन बनती है। वह अमरत्व का चिह्न (अमृतत्य 
केतुः) है। वह प्रकाश-पुंज का इस प्रकार आवर्तन करती है जिस प्रकार कोई पहिये को 
लुड़काता है। इस कमनीय कल्पना से मण्डित यह मन्त्र कितना कवित्वपूर्ण है। 
(ऋ०वे०३/६१/३) 

उषः प्रतीची भुवनानी विश्वोर्ध्वा तिष्ठस्यमृतस्य केतुः । 
समानर्थ चरणीयमाना चक्रमिव नव्यस्या ववृत्स्व ।। 


अन्तरिक्ष-स्थान देवता 


अन्तरिक्ष-स्थान देवताओं में इन्द्र की प्रमुखता है। इन्द्र की महनीयता का पता 
इसी घटना से लगता है कि समग्र ऋग्वेद के चतुर्थाश सूक्तं में केवल इन्द्र की ही स्तुति 
उपलब्ध होती है। वे वैदिक आयों के जातीय देवता है जिनसे आक्रमणकारी दस्युओं 
से आयों की रक्षा करने की सन्तत प्रार्थना मी गयी है। उनके वीर्याधायक कारों में सबसे 
महत्तम कार्य है-वृत्र का वधा 'वृत्र” नामक असुर ने अपने प्रभाव से नदियों के जल को 
रोक रखा था जिससे उनकी धारा प्रवाहित नहीं होती थी। इन्द्र के लिये त्वष्टा ने वज्र 
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नामक तीक्ष्ण आयुध तैयार किया जिसके द्वारा इन्द्र ने पर्वत में आश्रय लेने वाले सर्प, 
(वत्र) को स्वयं मार डाला। फलत: रभाने वाले गायों के समान नदियों का अवरूद्ध जल 
बड़े वेग से समुद्र की ओर बह निकला- 

अहन्नहिं पर्वते शिश्रियाणं त्वष्टास्मै वज्रं स्वयं ततक्ष । 
वाश्रा इन धेनवः स्यदमाना अञ्जः समुद्रमव जग्मुरापः ।। (क्र० १।३२।२) 

इन्द्र के स्वरूप का विवेचन करते समय प्राचीन आचायों के मतों की ओर ध्यान 
देना आवश्यक है। इन्द्र के नितान्त महत्त्वशाली देवता होने का मुख्य प्रमाण यही है 
कि ऋग्वेद में इन्द्र की स्तुति में प्रयुक्त मन्त्रों की संख्या सबसे अधिक है- समस्त 
स्तुतियों के लगभग एक चतुर्थांश! यों भी वह एक महनीय देवता है, क्योंकि उन्हें 
पिछले युग में देवों के अधिपति पद पर प्रतिष्ठित किया गया और 'देवराज' की उपाधि 
से मण्डित बनाया गया। 

उसके स्वरूप के विषय में यास्क ने निरूक्त (९/१०) में लिखा है- 

अथास्य कर्म रसानुप्रेदानं वृत्रवधः। या च का च बलकृतिरिनद्रकर्मेव्‌ तत्‌।। 

अर्थात उनका काम है रस का देना तथा वृत्र का वधा जो कुछ भी बल का कार्य 
है, वह इन्द्र का ही कर्म है। यास्क के कथन का अथर्व परिशिष्ट निरुक्त में जो कौत्सव्य 
की रचना माना जाता है, अक्षरश: अनुसरण किया गया है- स्नेहानुम्रेदान वृत्रवधो या 
च का च बलकृतिस्तदस्य कमी इसी प्रकार बृहद्‌ देवता में शौनक भी इन्हीं कर्मो की 
ओर संकेत करते है- 

रसादानं तु कर्मास्य वृत्रस्य च निबर्हणम। 
स्तुतेः प्रभुत्वं सर्वस्य बलस्य निखिला कृतिः ।। 

इस पच्य में इन्द्र कर्म के लिये एक नवीन तथ्य का उद्घाटन है कि उसकी 
स्तुतियो का प्रभुत्व है। क्यों न हो? ऊपर कहा ही गया है कि ऋग्वेद में इन्द्रसूक्त सबसे 
अधिक संख्या में है। इसी तथ्य के आधार पर वह स्तुतियो का प्रभुत्व रखने वाला यहाँ 
कहा गया है। यास्क, कौत्सव्य तथा शौनक द्वारा निर्दिष्ट अन्तिम कार्य का विश्लेषण 
प्रथमतः कार्य है। 


इन्द्र का सर्वाधिक महत्तवशाली कार्य है- निखिला बलकृति: । बल वाले जितने 
कार्य है उनका सम्पादन इन्द्र का महिमामय कार्य है! वृत्र के साथ उसका घनघोर संघर्ष 
तथा अन्त में अपने वद्र द्वारा वृत्र का हनन यहीं इन्द्र के कार्यो में प्रमुखता धारण करता 
है। वृत्र' का व्युत्पत्ति लभ्य अर्थ क्या है? वृत्र शब्द बृज्‌ आच्छादने धातु से निप्पन्न 
होता है जिसका अर्थ होता है शत्रु को चारों ओर से आच्छादन करने वाला अर्थात्‌ वह 
शत्रु जो अपने बल तथा प्रभाव के द्वारा चारों ओर से अपने प्रतिद्वन्द्वी को ढक डाले। 
इन्द्र के वृत्रष्न' विशेषण का स्वारस्य इसी तथ्य के प्रदर्शन में है कि वह आरम्भ से 
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ही शत्रुओं का विनाशकारी देवता रहा। अवेस्ता में यही 'वृत्रध्न' वेरेभ्रघ्न' के रूप में 
दृष्टिगोचर होता है और वहाँ भी उसका “शत्रुहन्ता” ही अर्थ है। ऋग्वेद में दैत्य-विशेष 
के अर्थ की अपेक्षा वृत्र शब्द सामान्य शत्रु के ही अर्थ में बहुश: प्रयुक्त हुआ है! 
ऋम्वद में वत्र शब्दे असुर के अर्थ में केवल ६२ बार ही प्रयुक्त है, परन्तु मानव 
शत्रु के अर्थ में लगभग ७० बार प्रयुक्त पाया जाता है। फलतः वृत्र का मौलिक अर्थ 
असुरविशेष की अपेक्षा शत्रु-सामान्य ही अधिक उपयुक्त है। इस अर्थ में वृत्र का प्रयोग 
देखिये- 
वृत्राण्यन्यो समिथेषु जिघ्नते, ब्रतान्यन्यो अभि रक्षते सदा (ऋ०७/८३/ ९) 
तात्पर्य है कि एक (इन्द्र) युद्धो में शत्रुओं को मारता है और दूसरा (वरूण) 
सर्वदा ब्रतों का रक्षण करता है। 
कृष्टीरन्यो धारयति प्रविक्ता, वृत्राण्यन्यो अप्रीति निहन्ति।।(ऋ० ७/८५/३ ) 
वरूण मनुष्यों को विवेक से (अर्थात्‌ सत्‌ और असत्‌ के बीच विवेक करने से) 
पोषण करता है और दूसरा (इन्द्र) शत्रुओं को इस प्रकार मारता है कि वे पुनः उठ न 
सकें। इन दोनों स्थलों पर 'वृत्राणि' शब्द विशिष्ट असुरों का निदेशक न होकर 
समानरूप से शत्रुओं को द्योतक है। इससे सिद्ध होता है इन्द्र वैदिक आर्यो का जातीय 
या राष्ट्रीय देवता था जो उनके मानव शत्रुओं का विनाश कर उन्हें समृद्धि प्रदान करता 
था। 


परन्तु आयों के मनुष्य शत्रुओं के अतिरिक्त अमानव शत्रु भी तो विद्यमान थे जो 
उन्हें नाना प्रकार से पीड़ा पहुँचाते थे, अवर्षण के रूप में जो उनकी कृषि को सुखा 
डालते थे तथा घोर शीत के रूप में जो उनकी प्रवहनशील नदियों की जलधारा को रोक 
देते थे। इन शत्रुओं का निवारण भी इन्द्र का ही कार्य था। इस प्रकार हम देखते है कि 
मूल रूप में जातीय देवता के स्तर से विजय के देवता एवं वर्षा देवता की कोटि में 
पहुँच जाना इन्द्र के लिये स्वाभाविक है। इसीलिये निरूक्तकार ने इन्द्र के कर्मों में 
रसानुप्रदान का प्रथमतः उल्लेख किया है। इन्द्र का यही विकास क्रम है। इन्द्र के विषय 
में पाश्चात्य वेदज्ञों की अनेक कल्पनायें एकदम निराधार एवं अप्रमाण है। आर्यो के 
विजय प्रदान करने वाले देव होने के नाते इन्द्र की भव्य स्तुतियाँ बल एवं ओज के 
वर्णन से परिपूर्ण है। जिसके बिना मानव जीत नहीं सकता, युद्ध के अवसर पर सहायता 
के लिये जिनका आह्वान किया जाता है, अच्युत को च्युत करने वाले वे ही इन्द्र है। 
(२/१२/९) 

यस्मान्न ऋते विजयन्ते जनासो यं युध्यमाना अवसे हवन्ते । 


यो विश्वस्य प्रतिमानं बभूव यो अच्युतच्युत स जनास इन्द्रः ।। 
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इन्द्र के अवयवों का बहुश: निर्देश मिलता है। सोमपान से वह अपने पेट को 
भरता है। वह स्वयं भूरे रंग का (हरि) है, तथा उसके बाल और दाढ़ी भी भूरी है। वह 
अपने पराक्रम से समस्त देवों को परिभूत कर देता है तथा उत्पन्न होते ही देवों में 
अग्रगण्य स्थान पा लेता है। चलायमान पृथ्वी को तथा हिलने-डुलनेवाले पर्वतों को 
उन्होंने स्थित कर दिया। उनके व्यक्तिगत रूप का भी सुन्दर चित्र हमें मन्त्रों में मिलता 
है। उसका शरीर बड़ा ही गठीला तथा बलशाली है। उनकी ठुड्डी (हनु) बड़ी ही सुन्दर 
है (सुशिप्र)। उनके बाहु वज्र के समान मजबूत है। (वज्र-वाहुः) तथा वे अपने हाथ में 
वज्र धारण करते है उन्होंने शत्रुओं के पुरों को-दुर्ग से वैष्टित नगरों को-ध्वस्त कर दिया 
है (पुरमित्‌)। बलशालिता के कारण इन्द्र की तुलना सात रस्सियों के सहारे वश में आने 
वाले बैल से दी गयी है (वृषभः सप्तरश्मिः) इन्द्र के वज्र को वष्टा ने लोहे से बनाया 
है, जो सुनहला, भूरा, तेज, अनेक शिरावाला और कभी-कभी पत्थर का बना हुआ 
बताया गया है। बज्र इन्द्र का अपना विशिष्ट आयुध है। इसीलिये वह “वज्रबाहु' तथा 
ब्रजी' विशेषणों से मण्डित होता है। भूरे रंगवाले दो अश्ों (हरि) के द्वारा खींचे गये 
सुनहले रथ पर चढ़कर इन्द्र युद्ध करता है (स्थेष्टा) अन्य देवों की अपेक्षा इन्द्र सोमपान 
का इतना अभ्यासी है कि 'सोमपा' शब्द उसी का विशिष्ट परिचायक है। सोम के पीने 
से उसमें उत्साह तथा शौर्य की इतनी अभिवृद्धि होती है कि जिससे वह अपने वीरमय 
कार्यों का सम्पादन करता है। वृत्र से युद्ध के अवसर पर उसने सोम से भरे हुये तीन 
तालाबों को पी डाला। ऋग्वेद का एक पूरा सूक्त (१०/११९) उसके सोमपान से 
उत्पन्न आनन्दोल्लास का कवित्वमय उद्गार है। उसके पिता घौ है, कहीं-कहीं 
अनुमानतः त्वष्टा भी प्रतीत होते हैं। उसकी पत्नी इन्द्राणी का भी उल्लेख मिलता है। 
वह अनेक देवताओं के साथ संयुक्त रूप से निर्दिष्ट है, विशेषतः मरूतों (मरूत्वन्त इन्द्र 
का विशिष्ट अभिधान है) अग्नि तथा वरूण के साथ उसकी शक्ति अतुलनीय है, जिसे 
न तो किसी मनुष्य ने पाया है और न किसी देवता ने। इस वैशिष्टय के कारण वह 
शचीपति तथा शक्र (बल का अध्यक्ष) शचीवन्त तथा शतक्रतु (सौ शक्तियों से 
सम्पन्न) विशेषणें का भाजन है। 


वृत्र को अपने बल पर बड़ा गर्व था (ओजायमानम्‌) और धूर्तता से वह अपने 
को इन्द्र की पकड़ से सदा बचाये रखता था, परन्तु इन्द्र ने बड़े उद्योग से उसे चाली 
सर्वे वर्ष में (चत्वारिश्यां शरदि) खोज निकाला और उसे अपने विकट वत्र से छिन्न- 
भिन्न कर दिया। उसके बुरे प्रभाव से नदियों का प्रभाव रूक गया था। सप्तसिन्धु प्रदेश 
की सातों नदियों की धारा रूक गयी थी। वृत्र-वध के फल-स्वरूप सप्तसिन्धुओं में जल 
प्रवाहित होने लगा तथा देश में सुख-सौख्य का साम्राज्य छा गया। इस प्रसंग में मेघ 
कहीं पर्वत कहा गया है जहाँ वह दैत्य वास करता है, अथवा जहाँ से वह उसे नीचे 
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गिरा देता है। जल-पूर्ण मेघ का संकेत ऊथः (धन), उत्स (झरना), कबन्ध (पीपा) 
तथा कोष शब्दों के द्वारा किया गया है। मेघ वायुवीर्य देत्यो के दुर्ग (पुर) भी कहे गये 
है। इसलिये उनके भेदक देवता के लिये (पुरभिद्‌) का प्रयोग अनेकशः किया गया है। 
इन्द्र और वृत्र के वास्तव संकेत ही व्याख्या अनेक प्रकार से प्राचीन तथा अर्वाचीन 
विद्वानों ने की है। 

(१) निरूक्त के समय में भी वृत्र के विषय में अनेक कल्पनाये प्रचलित थी। 
ऐतिहासिकों के अनुसार वृत्र वस्तुतः एक ऐतिहासिक राजा था और इन्द्र के साथ उसका 
वास्तव में युद्ध हुआ था। इसी पक्ष का आश्रयण कर भागवत में इस युद्ध का वर्णन 
किया गया हैं (भागवत, षष्ठ स्कन्ध, अध्याय ९-१३) । 

(२) यास्क के अनुसार वृत्र मेघ का प्रतीक है। आवरणार्थक वृज्‌ धातु से निष्पक्ष 
वृत्र शब्द का अर्थ है आवरण करने वाला, जल को पृथ्वी पर गिरने से रोकने वाला। 
जल-वर्षण न करने वाले मेघ ही वृत्र के प्रतिनिधि है। इन्द्र वृष्टि के देवता है। दो पत्थरों 
(मेघो) के बीच में अग्नि (विद्युत) उत्पन्न करने वाले इन्द्र (अश्मनोरन्तरग्नि जजान) 
का रूप वृष्टि-देवता का परिचायक है। वृत्र के मरने के अनन्तर नदियों के रूके हुये जल 
प्रवाह का वह निकलना भी इसी सिद्धान्त को पुष्ट करता है। 


(३) लोकमान्य तिलक के अनुसार इन्द्र सूर्य का प्रतीक है तथा वृत्र हिम का 
प्रतिनिधि। उत्तरी ध्रुव में शीत ऋतु में समस्त नदियाँ अत्यन्त ठंडक के कारण जम जाती 
है, उनकी धारा रूक जाती है। बसन्तकालीन सूर्य अपनी प्रखर रश्मियों से जब बरफ 
को गला डालता है, तब बसन्तकाल में नदियाँ प्रवाहित होने लगती है। अतः इन्द्र-वृत्र 
का आख्यान उत्तरी ध्रुव की भौगोलिक स्थिति का वास्तव में परिचायक है। 

(४) अधिकांश पश्चिमी वैदिक विद्वान निरूक्त के पूर्वोक्त मत में ही अधिक श्रद्धा 
रखते हैं और इन्द्र को वृष्टि का ही मुख्य देवता मानते हैं। डा० हिलेब्राण्ट इस मत से 
सहमत नहीं है। उनकी दृष्टि में वृत्र उस हिमानी का संकेत करता है जो शीत के कारण 
जल को बर्फ के रूप में परिणत कर देती है। इस हिमानी का संहार ही इस आख्यान 
का परिणाम है। इन भिन्न-भिन्न मतों में अधिकांश वेदज्ञों को यही मान्यता है कि इन्द्र 
वष्टि लाने वाला तूफान का देवता है। 


वृत्र के वध के साथ ही साथ वह प्रकाश, सूर्य तथा उषा को भी इस जगतीतल 
पर लाता है। सोम को भी वह ग्राप्त करता है। वह इस विश्व को क्षुब्ध करने वाली अनेक 
घटनाओं को शान्त करता है। कम्पायमान पर्वतों तथा पृथ्वी को स्थिर करता है। उसी 
ने इस अन्तरिक्ष को विशाल बनाया है। इन्हीं की कृपा से आयों ने अपने शत्रुओं पर 
विजय पायी तथा दस्युओ को जंगल में खदेड़ कर उनके स्थानों पर अधिकार कर लिया 
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(दासं वर्णमधरं गुहाकः -ऋ०२/१२/४)। अतएव आयौँ को विजय प्रदान करने 
वाले देव होने के नाते इनकी भव्य स्तुतियाँ बल तथा ओज के वर्णन से परिपूर्ण है। 
इन्द्र की स्तुति विजय -प्रदात्री है (ऋ०वे० २/१२/९)। 
अपां नपात्‌ 
इस देवता के नाम का अर्थ है- जल का पुत्रा इसके लिये एक पूरा सूक्त (२/ 
३५) स्वतन्त्र रूप से मिलता है। युवक तथा दीप्तिमान यह देवता बिना किसी इन्धन 
के ही जल के भीतर चमकता है, जो इसे चारों ओर घेरे रहता है तथा उसे पुष्ट करता 
है। बिजुली से ढँका हुआ यह देव रंग-रूप में बिल्कुल सुवर्णमय है। मन के समान 
वेगशाली घोड़े उसे खींचकर लाते है। 'आशुहेमन्‌' (शीघ्रगामी) पद का प्रयोग अपां 
नतात्‌ के लिए बहुश: तथा अग्नि के लिये एक बार किया गया है। इसीलिए यह अग्नि 
का, विशेषतः दिव्य अग्नि का (मेघों में छिपी हुई बिजुली का) प्रतीक माना जाता है। 
पर्जन्य 
यह बिल्कुल साधारण श्रेणी का देवता केवल तीन सूक्तों में प्रशंसित है। 
“पर्जन्य' का अर्थ है वर्षाकालीन मेघ और ठीक इसी रूप में इसका वर्णन भी मिलता 
है। उसकी उपमा जोर से रँभानेवाले वृषभू (कनिक्रदत्‌ वृषभः) से दी गयी है। वृष्टि का 
गिरना ही उसका मुख्य व्यापार है और इस समय वह बिजुली तथा गर्जन के संग में 
अपने जलमय रथ पर आरूढ़ होकर आकाश में गमन करता है। अपने घोड़ों को चाबुक 
से मारने वाले सारथी के समान वह अपने वर्षा के दूतों को प्रकट करता है और जब 
वह आकाश को वर्षा से संयुक्त (वर्ष्य) बनाता है, तब दूर से सिंह का गर्जन उत्पन्न 
होता है। वह विश्व में औषधियों को पैदा करने वाला परम मंगलकारी देवता है। इसीलिये 
वह शक्तिशाली पिता (असुरः पिता नः) कहा गया है। जलपूरित पर्जन्य की उपमा दुति 
(मशक) से बड़ी सुन्दरता के साथ दी गयी है (दुति सु कर्ष विषित॑न्यज्चं)। 
आपः- जल-देवता है, जिसका वर्णन चार सूक्तों में है अपने वज्र की सहायता 
से इन्द्र ने उसके लिये मार्ग बना दिया है जिस पर वह सदा चलता है और कभी चलने 
से पराङ्गमुख नहीं होता। राजा वरूण मनुष्यों के साथ तथा अनृत को देखता हुआ उसके 
बीच में भ्रमण करता है। मधु के साथ उसका अनेक बार वर्णन मिलता है। 
रूद्र का वैदिक स्वरूप 
ऋग्वेद में केवल तीन सूक्त -प्रथम मण्डल का ११४वाँ सूक्त, दो मण्डल का 
३३वाँ सूक्त तथा ७ मण्डल का ४६वाँ सूक्त-रूद्र देवता के विषय में उपलब्ध होते है। 
इनके अतिरिक्त अन्य देवताओं के साथ इनका नाम लगभग ५० बार आता है। ऋग्वेद 
में रद्र का स्थान अग्नि, वरूण, इन्द्र आदि देवताओं की अपेक्षा बहुत ही कम महत्त्व 
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का है, परन्तु यजुर्वेद तथा अर्थववेद में रूद्र का स्थान बहुत कुछ महत्त्व-संवलित है। 
यजुर्वेद का पूरा अध्याय ही इनकी स्तुति में प्रयुक्त किया गया है। यह 'रूद्राध्याय” 
यजुर्वेद की अनेक संहिताओं में थोड़े-बहुत अन्तर के साथ उपलब्ध होता है। तैत्तिरीय 
संहिता के चतुर्थ काण्ड का पाँचवाँ और सातवाँ प्रपाठक तथा शुक्ल यजुवेंदीय संहिता 
का १६वाँ अध्याय रूद्राध्याय' के नाम से विख्यात है। अर्थववेद के ११ काण्ड के 
द्वितीय सूक्त में रूददेव की स्तुति की गयी है। 

ऋग्वेद में रूद्र का मानव स्वरूप इस प्रकार वर्णित है- रूद्र के हाथ तथा बाहु 
हैं (ऋ० २/३३/७)। उनका शरीर अत्यन्त बलिष्ठ है। उनके ओठ अत्यन्त सुन्दर हैं 
(सुशिप्र:) उनके मस्तक पर बालों का एक जटाजूट है जिसके कारण वे 'कपर्दी' 
कहलाते हैं (ऋ०१/११४/१) उनका रंग भूरा है (ब्रु) तथा आकृति देदीप्यमान है। 
वे नानारूप धारण करने वाले हैं (पुरूरूप:) तथा उनके स्थिर अज्ञ चमकने वाले सोने 
के गहनों से विभूषित हैं। वे रथ पर सवार होते हैं। यजुर्वेद के रूद्राध्याय में तथा अथर्व 
के रूद्रसूक्त में उनके स्वरूप का इससे कहीं अधिक विशद वर्णन उपलब्ध होता है। रूद्र 
के मुख, चक्षु, त्वच्‌, अङ्ग, उदर, जिह्वा तथा दाँतों का उल्लेख है (अथर्व ११ काण्ड, 
२ सूक्त, ५-६ मन्त्र) उनके सहस्र नेत्र हैं (सहस्राक्षः)। उनकी गर्दन का रंग नीला है 
(नीलग्रीवः), परन्तु उनका कण्ठ उज्ज्वल रंग का है (शितिकण्ठ:)' । उनके माथे पर 
जटाजूट का वर्णन भी है, साथ ही साथ कभी-कभी वे मुण्डित केश (व्युप्तकेश:, 
शुण्य० १६/२९) भी कहे गये है। उनके केश लाल रंग या नीले रंग के हैं 
(हरिकेश:)। वे माथे पर पगड़ी पहनने वाले हैं (उष्णीषी, यजु० १६/२२) रंग उनके 
शरीर का कपिल है (बभ्लुश: १६/१८)। 


रूद्राध्याय के अनुसार रूद्र एक बलवान्‌ सुसज्जित योद्धा के रूप में हमारे सामने 
आते हैं। उनके हाथ में धनुष तथा बाण है। उनके धनुष का नाम 'पिनाक' है (शु० 
यजुर्वेद १६/५१)। उनका धनुष सोने का बना हुआ, हजारों आदमियों को मारने वाला, 
सैकड़ों बाणों से सुशोभित तथा मयूरपिच्छ से विभूषित बतलाया गया है (धनु-विभर्षि 
हरितं हिरयण्यं सहस्रध्नि शतबधं शिखण्डिनम्‌ -अ० ११/२/१२) बाणों को रखने के 
लिये वे तरकस (इषुधि) धारण करते हैं, जो संख्या में सो है। उनके हाथ में तलवार 
भी चमकती रहती है (निषङ्गी) तथा इस तलवार के रखने के लिये उनके पास म्यान 
(निषङ्गधि) है। वे वज्र भी धारण करते हैं, वज्र का नाम सृक है। (शु० य० १६/२१) 
शरीर की रक्षा करने के लिये वे अनेक साधनों को पहने हुये हैं। माथे की रक्षा करने 
के लिये वे शिरख्राण धारण करते हैं (बिल्मी, शु० १६/३५) और देह के बचाव के 
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वास्ते कवच तथा वर्म पहने हुये है। महीधर की टीका के अनुसार वर्म कवच से भिन्न 
होता था।' कवच कपड़ों का सिला हुआ 'अंगरखा' के ढंग का कोई पहनावा था, वर्म 
खासा लोहे का बना हुआ जिरहबख्तर था। कवच के ऊपर वर्म पहना जाता था। रूद्र 
शरीर पर चर्म का कपड़ा पहनते हैं (कृतिंबसानः- शु०य०१६/५१)। इससे स्पष्ट 
प्रतीत होता है कि जिस तरह रथ पर चढ़कर धनुर्वाण से सुसज्जित योद्धा रणाङ्गण में 

शत्रुओं के संहार के लिये जाता है, उसी भाँति रूद्र शिर पर बिल्म तथा देह पर कवच 
और वर्म पहन कर रथ पर आसन मार धनुष पर बाण चढ़ाकर अपने भक्तों के वैरियों 
को मारने के लिये मैदान में उतरते है वे धनुष पर बाण चढ़ाए रहते हैं। इसीलिये उनका 
नाम है- आततायी। इनके अख-शख्र इतने भयानक है कि ऋषि इनसे बचने के लिये 
सदा प्रार्थना किया करते है- (शु०य० १६/१०) 
विज्यं धनुः कपर्दिनी विशल्यो वाणवान्‌ उता 
अनेशन्नस्य या इषव आधुरस्य मिंसङ्गधिः।। 

रूद्र का शरीर नितान्त बलशाली है। ऋग्वेद में वे कूर बतलाये गये हैं। वे 
स्वर्गलोक के रक्तवर्ण (अरूष) वराह हैं (त्र०१/११४/४)। वे सबसे श्रेष्ठ बृषभ है 
वे तरूण हैं और उनका तारूण्य सदा टिकने वाला है, वे शूरों के अधिपति है और 
अपने सामर्थ्य से वे पर्वतों में टिकी हुई नदियों में जल का प्रवाह उत्पन्न कर देते है! 
उन्हें न मानने वाले मनुष्यों को वे अवश्य अपने बाणों से छिन्न-भिन्न कर देते हैं, परन्तु 
अपने उपासक मनुष्यों के लिये वे अत्यन्त उपकारी है। इसीलिये वे शिव' के नाम से 
भी पुकारे जाते हैं। उनके सम्बन्धियों का परिचय मन्त्रो के अध्ययन से चलता है। रूद्र 
मरूतों के पिता है (ऋ० १/११४/६)। यही कारण है कि अनेक मन्त्रों में मरूत तथा 
रूद्र की स्तुति एक साथ की गयी मिलती है। मरूतों के 'रूद्रिय' संज्ञा पाने का यही 
रहस्य है। त्रयम्बक' का प्रयोग ऋग्वेद के केवल एक ही मन्त्र में किया गया है, जो 
शुक्ल यजुर्वेद (अ०३, ६० मं०) में भी उदधृत पाया जाता है। रूद्र का स्तुतिपरक 
यह मन्त्र नितान्त प्रसिद्ध है- (ऋ०वे० ७/५३/१४) 

न्यम्बक॑ यजामहे सुगन्धिं पुष्टिवर्धनम्‌ । 
उर्वारुकमिव बग्यनान्पृत्योर्मुक्षीय माऽमृताम्‌ ।। 

“यम्बकं. शब्द का-अर्थ समस्त भाष्यकारों ने “तीन नेत्र वाला' किया है, परन्तु 
पाथरात्त्य विद्वानों को इस अर्थ में आस्था नहीं है। वे यहाँ 'अम्बक' शब्द को जननी- 
वाचक मान कर रूद्र को तीन माता वाला बतलाते हैं, परन्तु यह स्पष्टत: प्रतीत नहीं 
होता कि रूद्र की ये तीन मातायें कौन-सी थीं। वैदिक काल के अनन्तर रूद्र की पत्नी 
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के लिये प्रयुक्त 'अम्बिका' शब्द का प्रथम प्रयोग वाजसनेयी संहिता (३/५७) में आता 
है, परन्तु इतना अन्तर अवश्य है कि यह उनकी पत्नी का नाम न होकर उनकी भगिनी 
का नाम बतलाया गया है- “एष ते रूद्र भागः सह स्वस्राऽग्बिकया, तं जुषष्व 
स्वौहष ते रूद्र भाग आखुस्ते पशुः'' (शु०य०३/५७)। इनकी पत्नी के अन्य नाम 
वैदिक अन्थों में मिलते हैं पार्वती' शाब्द तैत्तिरीय आरण्यक में और “उमा हैमवती” 
शब्द केनोपनिषद्‌ में प्रयुक्त है। 

इस प्रकार ऋग्वेदीय देवमण्डली में रूद्र का स्थान नितान्त नगण्य-सा प्रतीत 
होता है, परन्तु अन्य संहिताओं में इनका महत्त्व बढ़ता-सा दीख पड़ता है। रूद्राध्याय 
में रूद्र के लिये भव, शर्व, पशुपति, उग्र, भीम आदि शब्दों का प्रयोग मिलता है। विश्व 
में ऐसा कोई भी स्थान नही है, चाहे वह स्वर्गलोग में, अन्तरिक्ष में, भूतल के ऊपर 
या भूतल के नीचे हो, जहाँ भगवान्‌ रूद्र का आधिपत्य न हो। यह समस्त विश्व सहस्रो 
रूद्रों की सत्ता से ओत-प्रोत है। रूद्र जगत के समग्र पदार्थों के स्वामी है। वे अन्नो के, 
खेतों के, वनों के अधिपति है, साथ ही साथ चोर, डाकू, ठग आदि जघन्य जीवों के 
भी वे स्वामी है। अथर्ववेद में रूद्र के नामों में भव, शर्व, पशुपति तथा भूतपति 
उल्लिखित है (११/३/६) पशुपति का तात्पर्य इतना ही नहीं है कि गाय आदि 
जानवरों के ही ऊपर उनका अधिकार चलता है, प्रत्युत “पशु' के अन्तर्गत मनुष्य की 
भी गणना अथर्ववेद को मान्य है (अ०्वे० ११/२/९)- 

त वेमे पञ्च पशवो भक्ता । 
गावो अश्वाः पुरूषा अजावयः ।। 

इस प्रकार “पशु' के तान्त्रिक अर्थ का आभास हमें अथर्व के इस मन्त्र में सर्वप्रथम 
मिलता है। रूद्र का निवास अग्नि, औषधियों तथा लताओं में ही नहीं है, बल्कि उन्होंने 
इन समस्त भुवनों की रचना कर इन्हें सम्पन्न बनाया है (अ०वे० ७/८७/१) 

यो अग्नौ रूद्रो य अप्स्वत्तर्य ओषधीर्वीरूध आविवेश। 
य इमा विश्वा भुवनानि चाक्लपे तस्मै रूद्राय नमो अस्त्वग्नये।। 


ब्राह्मण-काल में तो रूद्र का महत्त्व और भी बढ़ता ही चला गया है। ऐतरेय 
ब्राह्मण के एक दो उल्लेखों से ही रूद्र की महनीयता की पर्याप्त सूचना मिलती है। ३/ 
३/३३ में प्रजापति से उनकी कन्या के सहगमन का प्रसंग उठाकर रूद्र की उत्पत्ति की 
चर्चा की गयी है। वहाँ गौरव की दृष्टि से इनके नाम का उल्लेख नहीं किया गया है, 
त्युत 'एष देवोऽभवत्‌' कह कर सम्माननीय शब्द ही व्यवहत किया गया है! 

उपनिषदों में रूद्र की प्रधानता का परिचय हमें भली-भाँति मिलता है। छान्दोग्य 
(३/७/४) वृहदारण्यक (३/९/४) मैत्री (६/५), महानारायण (१३/२) नृसिंहः 
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तापनी- (१/२), श्ववेताश्वतर (३/२,४) आदि प्राचीन उपनिषदों में रूद्र के वैभव तथा 
प्रभाव का वर्णन उपलब्ध होता है। श्रेताश्वतर में रूद्र की एकता, जगन्निर्माण में 
निरपेक्षता, विश्व के आधिपत्य महर्षि तथा देवताओं के उत्पादक तथा ऐश्वर्य सम्पन्न 
बनाने के सिद्धान्तो का प्रतिपादन स्पष्ट भाषा में किया गया है। 'एको रूद्रो न द्वितीयाय 

तस्थु: (३/२)- 
यो देवानां प्रभवश्चोद्भवश्च विश्ववाधिपो रूद्रो महर्षिः । 
हिरण्यगर्भ जनयामास पूर्व स नो बुद्धया शुभया संयुनक्तु 11 

-आदि श्वेताश्वः श्रुति के प्रसिद्ध मन्त्र (३/४) इस विषय में प्रमाणरूप से उद्धृत 
किये जा सकते हैं। अवान्तरकालीन उपनिषदों में अनेक विषय रूदशिव की प्रभुता, 
महनीयता, अद्वितीयता दर्शाता है। अत: अथर्वशिर, कठरूद्र, रूद्रहदय, पाशुपत- 
ब्रह्म आदि शिवपरक उपनिषदों के नामोल्लेखमात्र से हमें यहाँ सन्तोष करना पड़ता है। 

प्रकृति के किस व्यक्त तथा दृश्य पदार्थ का निरीक्षण कर उसे 'रूद्र की संज्ञा 
प्रदान की गयी है? अन्थो में सर्वत्र 'रूद्र' की व्युत्पत्ति 'रूद' (रोना) धातु से निष्पन्न 
बतलाई गयी है। शतपथ-ब्राह्मण (६/१/३/८) में रूद्र की मनोरम कहानी दी गयी है 
कि प्रजापति ने जब सृष्टि करना आरम्भ किया तब एक कुमार का जन्म हुआ, जो 
जनमते ही अपने नामकरण के लिये रोने लगा। नामकरण आगे किया गया अवश्य, 
परन्तु जन्म के ही समय रोदन-क्रिया के साथ सम्बद्ध होने के कारण उस कुमार-का नाम 
रूद्र' रखा गया (यदरोदीत तस्माद्‌ रूद्रः) बृहदारण्यक (३/९/४) में इसी प्रकार 
दशो इन्द्रियों तथा मन को एकादश रूद्र के रूप में ग्रहण किया गया है। इन्हें रूद्र" 
कहने का तात्पर्य यही है कि जब ये शरीर छोड़कर बाहर निकल जाते हैं, तो मृतक 
के सगे सम्बन्धियों को रूलाते हैं (ते यदास्माच्छरीरान्मर्त्यादुत्क्रमन्ति अथ रोदयन्ति। 
तद्‌ यद्‌ रोदयन्ति, तस्माद्‌ रूद्रा इति) पाश्चात्य वेदानुशाली विद्वानों ने रूद्र के 
प्राकृतिक आधार को ढूँढ़ निकालने का विशेष परिश्रम किया है।२ डा० बेवर रूद्र को 
तूफान का देवता मानते है। डा० हिलेब्रान्त की सम्मति में ये ग्रीष्मकाल के देवता है 
तथा किसी विशिष्ट नक्षत्र से भी इनका सम्बन्ध है। डा० श्रायदेर के विचार में मृतात्माओं 
के प्रधान व्यक्ति को देवत्व का रूप प्रदान कर रूद्र मान लिया गया है, क्योंकि यह 
वर्णन अनेक स्थलों पर मिलता है कि मृतकों की आत्माएँ आँधी के साथ उड़कर ऊपर 
जाती है। डा० ओल्डेनवर्ग इस मत में आस्था रखते हुय रूद्र का सम्बन्ध पर्वत तथा 


य SST a 
; १. रूद्र की अन्य व्युत्पत्तियो के लिये देखिये ऋ० १/१४४/१ का सायण-भाष्य। 


२. इन सब मतों के लिये डा० ए० बी० कीथ का 'रिलीजन ऐण्ड फिलासफी आफ वेद' के पृ० १४६- 
४७ देखिंए। 
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जंगल के साथ स्थापित करना श्रेयस्कर मानते हैं। रूद्र का सम्बन्ध पर्वत के साथ 
अवश्य है। उनकी पत्नी उमा भी हैमवती कहीं जाती है। अत: इस मत के लिये भी कुछ 
आधार है, परन्तु इन कथनों में कल्पना का विशेष उपयोग किया है। 


वस्तुत: रूद्र अग्नि के ही प्रतीक है। अग्नि के दृश्य, भौतिक आधार पर रूद्र 
की कल्पना खड़ी की गयी है। अग्नि की शिखा ऊपर उठती है, अत: रूद्र के ऊर्ध्व 
लिङ्ग की कल्पना की गयी है। अग्नि वेदी पर प्रज्वलित होता है, इसी कारण शिव 
जलधारी के बीच में रखे जाते हैं। अग्नि में घृत की आहुति दी जाती है, इसीलिये शिव 
के ऊपर जल से अभिषेक किया जाता है। शिवभक्तों के लिये भस्म धारण करने की प्रथा 
का भी स्वारस्य इस सिद्धान्त के मानने से भली-भाँति हो जाता है। ऋग्वेद (२/१/६) 
ने 'त्वमग्ने रूद्रो' कहकर इस एकीकरण का संकेत किया है। अथर्व (७/८३) 'तस्मै 
रूद्राय नमो अस्त्वग्नये' मन्त्र में इसी ओर इंगित करता है। शतपथ ब्राह्मण (३/१/ 
३) 'अन्नर्वै रूद्र अत्यन्त स्पष्ट भाषा में दोनों की एकता का प्रतिपादन कर रहा है। रूद्र 
की आठ मूर्तियाँ आठ भौतिक पदार्थों की प्रतिनिधि है। 'रूद्र” अग्नि है, शर्व जलरूप 
है, “पशुपति औषधि है, “उग्र” वायु है, 'अशनि' विद्युत है, भव' पर्जन्य है, 'महान 
देव” (महादेव) चन्द्रमा है, 'ईशान्‌ 'आदित्य हा शतपथ से पता चलता है कि रूद्र को 
प्राच्यलोग (पूरब के निवासी) 'शर्व” के नाम से तथा बाहीक (पश्चिम के निवासी) लोग 
भव! नाम से पुकारते थे, परन्तु ये सब वस्तुतः अग्नि के ही नाम है- 


“'अग्निर्वै स देवः। तस्यैतानि नामानि शर्व इति यथा प्राच्या आचक्षन्ते। 
भव इति यथा वाहीकाः। पशूनां पति रूद्रोऽग्निरितिः, तान्यस्याशान्तान्येवेतराणि 
नामानि, अग्निरित्वेव शान्ततमम्‌ ।'' (शतपथ १/७/३/८) 

शुक्लयजुर्वेद (३९/८) में अग्नि, अशनि, पशुपति, भव, शर्व, ईशान, 
महादेव, उग्र- ये सब एक ही देवता के पृथक-पृथक नाम कहे गये है। शतपथ को 
व्याख्या के अनुसार 'अशनि' का अर्थ है विद्युत। इस प्रकार यजुर्वेद के प्रमाण से स्पष्ट 
है कि पृथ्वीतल पर जो रूद्र देवता अग्निरूप से निवास करते है, आकाश में काले मेघो 
के बीच में चमकने वाली विद्युत के रूप में वे ही प्रकट होते हैं। अत: रूद्र का विद्युत 
का अधिष्ठाता देव मानना नितान्त उचित प्रतीत होता है। 

इस विवेचन की सहायता से हम रूद्र के शिवत्व' को भली-भाँति पहचान लेते 
है। वह भयानक पशु की भाँति उग्र तथा भयद अवश्य है, परन्तु साथ ही साथ वह 
अपने भक्तों को विपत्तियों से बचाता भी है तथा उनका मंगल साधन करता है। उसके 
रोग निवारण करने की शक्ति का अनेक बार उल्लेख आता है। उसके ह हजारों 
औषधि है जिनके द्वारा वह ज्वर (तक्मन्‌) तथा विष का निवारण करता है। वैद्यों में वह 


000) 
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सबसे श्रेष्ठ वैध हे। (भिषक-तमं त्वा भिषजां श्रृणोमि- त्र० २/३३/४) इस प्रसंङ्ग 
के रूद्र के दो विशिष्ट विशेषण उपलब्ध होते हैं- जलाष (ठंडक पहुँचाने वाला) तथा 
जलाषभेषज (ठंढी दवाओं को रखने वाला) है 


क्व स्यते रूद्र मृळयाकु- 
हस्तो यो अस्ति भेषजो जलाषः। (० २/३३/७) 


वस्तुतः अग्नि के दो रूप है-घोरा तनु और अधोरा तनु। अपने भयंकर घोर रूप 
से वह संसार का संहार करने में समर्थ होता है, परन्तु अघोर रूप में वहीं संसार के 
पालन में भी शक्तिमान्‌ है। यदि अग्नि का निवास इस महीतल पर न हो, तो क्या एक 
क्षण के लिये भी प्राणियों में प्राण का संचार रह सकता है? विद्युत में संहारकारिणी 
शक्ति का निवास अवश्य है, परन्तु वही विद्युत भूतल पर प्रभूत पर प्रभूत जल-वृष्टि 
का भी कारण बनती है और जीवों के जीवित रहने में मुख्य हेतु का रूप धारण करती 
है। सूक्ष्म दृष्टि से विचार करने पर प्रलय में भी सृष्टि के बीज निहित रहते हैं, संहार 
में भी उत्पत्ति का निदान अन्तर्हित रहता है। 

अतः उग्ररूप के हेतु जो देव 'रूद्र' है, वहीं जगत के मंगल-साधन करने के 
कारण 'शिव' है। जो रूद्र है, वही शिव है। रूद्र और शिव की अभिन्नता की प्रथम 
सूचना ऋग्वेद में ही उपलब्ध होती है (२/३३/७)। ऋग्वेदीय ऋषि गुत्समद के साथ- 
साथ रूद्रदेव से हम भी प्रार्थना करते है कि रूद्र के बाण हम लोगों को स्पर्श न कर 
दूर से ही हट जाय तथा हमारे पुत्र और सगे-सम्बन्धियों के ऊपर उस दानशील की दया 
सतत बनी रहे। (ऋ०वे० २/३३/१४)- 

परि णो हेती रूद्रस्य वृज्याः परि त्वेषस्य दुर्मतिर्मही गात्‌ । 

अव स्थिरा मघवद्भ्यस्तनुष्वा सीढ्वस्तोकाय तनयाय मूळ ।। 

मरूतः 
मरूत देवता का सम्बन्ध रूद्र से हे। रूद्र के ये पुत्र हैं। ऋग्वेद में इनका स्थान 
पर्याप्त रूपेण महत्वपूर्ण है। ३३ सूक्तं में स्वतन्त्र रूप से, ७ सूक्तो में इन्द्र के साथ 
तथा एक-एक सूक्त में अग्नि तथा पूषण के साथ संयुक्त रूप से वर्णित होने के कारण 
इनके ऋग्वेदीय गौरव का परिचय मिल सकता है। गोरूपा पृश्नि मरूतों की माता है 
मरूत देवों का एक गण है जिसमें सब अवयस्क, समानचेता, समनिवास तथा समान 
उदय स्थान वाले भ्राता है। रोदसी देवी उनके रथ पर विराजमान रहती है और इसीलिये 
वह उनकी पत्नी मानी जाती है। रंग में ये सुवर्ण के समान, चुतिमान, अग्नि के समान 
प्रकाशमान्‌ तथा स्वतः प्रकाश भी है। वे माला, सुवर्णमय द्वापि, सुवर्णमय आभूषण 
तथा सुवर्णमय शिरख्राण धारण करते हैं। फलतः उनकी देहप्रभा आँखों को चकाचौंध 
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बना देती है। उनके गर्जन तथा वायु के तुमुल ध्वनि का वर्णन मिलता है। उनके प्रभाव 
के सामने पर्वत तथा द्यावा-पृथिवी काँपते हैं। उनका प्रधान कार्य वृष्टि कराना है और 
जल बरसाने के समय वे विश्व को अन्धकार से ढक लेते है। इन्द्र के साथ इनका सम्बन्ध 
नितान्त घनिष्ठ हे, क्योंकि वृत्र-वध के अवसर पर ये इन्द्र के प्रधान सहायक है। रूद्र 
के समान उनसे भी विपत्तियो से रक्षा की तथा रोगों के निवारण के लिये औषधियों को 
बरसाने की भी प्रार्थना की गयी है। 


पृथ्वी-स्थान देवता 
ऋग्वेद के ऋषियों के अनुसार अग्नि ही सबसे महत्त्वशाली देवता है। इसका 
कारण स्पष्ट है। कोई भी याग अग्नि के अभाव में अनुष्ठित नहीं किया जा सकता। याग 
में तीन अग्नियाँ मुख्य होती है- गार्हपत्य, आहवनीय एवं दक्षिणाग्नि। इनमें गार्हपत्य 
अग्नि तो सदा ही प्रज्वलित रहती है, परन्तु आहवनीय तथा दक्षिणाग्नि को प्रज्वलित 
बिना किये यज्ञ-याग का सम्पादन ही असम्भव है। फलतः अग्नि की वैदिक देवताओं 
में प्रमुखता के विषय में किसी प्रकार का सन्देह नहीं किया जा सकता। 


अग्नि देवता की मानवाकृति का वर्णन सामान्य रूप से यज्ञीय अग्नि को लक्ष्य 
कर किया गया है। अग्नि का पीठ घृत निर्मित है (घृतपृष्ठ), वह घृतमुख है तथा 
द्युतिमान जिह्वा वाला है। अग्नि के केश तथा दाढ़ी दोनों ही भूरे रङ्ग के हैं। अग्नि के 
तीन सिर होते है। अग्नि का नेत्र घृत है। अग्नि का रथ भी है- सुनहला तथा चमकदार। 
दो या दो से अधिक घोड़े उस रथ को खींचते है। अग्नि अपने रथ पर यज्ञशाला में बलि 
ग्रहण करने के लिये देवताओं को बैठाकर लाते है। वह अपने उपासकों का सर्वदा 
सहायक होता है और प्रार्थनाओं से प्रसन्न होकर वह यजमान के पाप को दूर करता है। 


अग्नि को अनेक पशुओं के समान बतलाया गया है। वह गर्जनशील वृषभ के 
समान वर्णित है। उत्त्पत्ति के समय वह एक बछड़ा प्रतीत होता है तथा प्रज्वलित होने 
के समय देवताओं को लाने वाला अश्व माना गया है। उसके प्रकाश का बहुल वर्णन 
मिलता है। उसकी ज्वाला सौर किरणों और उषा की प्रभा तथा विद्युत की चमक के 
समान है। काष्ठ तथा घृत अग्नि के भोजन है और आज्य उसका पेय है। उसकी आवाज 
इतनी तेज होती है मानों आकाश का गर्जन। 'धूमकेतु' उनकी विशिष्टता का द्योतक 
प्रख्यात अभिधान है। अग्नि कभी द्यावापूथिवी का पुत्र और कभी द्य: का सूनु कहा गया 
है। 'अपां नपात के रूप में अग्नि एक स्वतन्त्र देखता ही है। अग्नि का जन्मस्थान स्वर्ग 
है जहाँ से मातरिश्वा ने मनुष्यों के कल्याण के निमित्त उसका इस भूतल पर आनयन 
किया। इस प्रकार यह कथा ग्रीक कथा से मिलती है। अग्नि का ज्ञान सर्वातिशायी है। 
वह समग्र उत्पन्न प्राणियों को जानता है। इसीलिये वह 'जातवेदा:' के नाम से प्रख्यात 
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है। वह अपने उपासकों का सदा कल्याण करता है, विशेषतः सन्तान, ग्रा्हस्थ-मंगल 
तथा सौख्य-समृद्धि का प्रदाता है। 


अग्नि हमारा सबसे निकट का देवता है। ऐतरेय ब्राह्मण के आरम्भिक वाक्य का 
यही तात्पर्य प्रतीत होता है- 


अनिनर्वै देवानामवमो विष्णुः परम्‌: (अग्नि देवों में है सबसे नीचा, सबसे 
निकटस्थ) और विष्णु है सबसे बड़ा (सबसे दूरस्थ) 


पृथ्वी पर अग्नि ‘अपां नपात्‌’ (बादलों में विद्युत) अन्तरिक्ष के देवता का तथा 
सूर्य घुस्थान देवता का प्रातिनिध्य करता है। आशय है कि सूर्य जिस प्रकार आकाश 
में प्रकाश तथा उष्णता का आगार है तथा अपां नपात्‌ अन्तरिक्ष में है, उसी प्रकार 
तद्रूप अग्नि इस पृथ्वी पर है। इन्द्र के अनन्तर अग्नि ही सर्वमान्य देवता है जिसकी 
स्तुति लगभग दो सौ सूक्तं में की गयी है। अपां नापात्‌ के साथ अग्नि के तादात्म्य के 

) विषय में ऋग्वेद का यह कथन है (२/३५/१३)- 


स ई वृषाजनयत्‌ तासु गर्भ, स ई शिशुर्धयन्ति तं रिहन्ति। 
सो अपां नपादनभिम्लातवर्णोऽ न्यस्येवेह तन्वा विवेश।। 


सूर्य ने वीर्यसेचक होकर उन जलों में गर्भ को पैदा किया। शिशु रूप वह अपां 
नपात्‌ उनका दूध पीता है और वे (आपः) उसे चाटते है। उस अपां नपात्‌ ने अम्लान 
वर्ण होकर इस पृथ्वी पर अग्नि के रूप में प्रवेश किया। प्रतीत होता है मानों वह दूसरे 
शरीर से हो। 


ऋग्वेद अग्नि के साथ पिता का सम्बन्ध स्थापित करता है। जिस प्रकार पिता पुत्र 
के लिये 'सूपायन' सुन्दर रूप से प्राप्ति का विषय बन जाता है, उसी प्रकार तुम भी 
मेरे लिये बनो। हमारे कल्याण के लिये सर्वदा हमारे साथ रहिये- 


स नः पितेव सुनवे$ग्ने सुपायनो भव। सचस्वा नः स्वस्तये। (१/१/९) 

बृहस्पति 

यह देवता ११ सूक्त में स्वतन्त्र रूप से और अन्य दो सूक्तो में इन्द्र के साथ 
संयुक्त रूप से वर्णित है। इनका दूसरा नाम ब्राह्मणस्पति (= मन्त्र के पति) भी है। इनके 
शारीरिक चिन्हों का विशेष परिचय नहीं मिलता। उनकी तीखी सीगें तथा काली पीठ 
है वे स्वयं सुवर्ण के समान देदीप्यमान है। हाथ में धनुष-वाण तथा सुनहला परशु है। 
उनके रथ को लाल रंग के घोड़े खींचते है और वे दैत्यों का नाश कर गोष्ठों को खोल 
देते है तथा आलोक का जगत्‌ में आनयन करते हैं। सब प्रार्थनाओं तथा मन्त्रों के प्रेरक 
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होने से वृहस्पति के बिना यागानुष्ठान एक निष्फल व्यापार है। इन्द्र के साथ अधिकतर 
संयुक्त रूप से प्रशंसित होने के कारण इन्द्र के अनेक विशेषण, जैसे- मघवन्‌ 
(दानशील) तथा वज्री, इन्हें प्रकृत्या प्राप्त है। इसी कारण गुहा के भीतर छिपी हुई गायों 
के निष्कासन-व्यापार से इनका भी सम्बन्ध है। गायन करने वाले (क्रक्वता) गणों से 
घिरा हुआ बृहस्पति बल नामक असुर को अपने गर्जन से फाड़ डालता है, गायों को 
बाहर निकाल देता है, अन्धकार को दूर भगा देता है तथा प्रकाश का आविर्भाव करता 
है। अपने उपासकों को वह दीर्घ आयु प्रदान करता है-यह कहना व्यर्थ है। 


बृहस्पति” का प्रथम अंश वृह (वर्धन) धातु से निष्पन्न बृह' शब्द का षष्ठी 
एकवचन है। फलतः इस पद का अर्थ है- मन्त्र या प्रार्थना का अधिपति। बृहस्पति अग्नि 
के प्रतीक होते हैं। अग्नि के समान ये भी अनुष्ठान के ऊपर शासन करने वाले एक 
दिव्य ऋत्विज्‌ है। हिन्दू धर्म के विकास-काल में ये वृहस्पति ही गणपति (=गणेश) के 
रूप में स्वीकृत किये गये है। गणपति के स्थूलकाय गजानन रूप से अनेक आलोचकों 
को भ्रम हुआ करता है कि ये वस्तुत: अनायों की देव-मण्डली से गृहीत देवता है; परन्तु 
ऋग्वेद के प्रामाण्य पर यह तथ्य पुष्ट नहीं होता है।' गणों के अधिपति होने से वृहस्पति 
ही गणपति' के अभिधान से मण्डित है। वृहस्पति तथा इन्द्र दोनों अंगिरस-गण के साथ 
गायों की प्राप्ति के लिये सम्बद्ध है (१/६२/३)। इन्हीं गणों का आधिपत्य गणपति का 
गणपतित्व है। बृहस्पति से यह भव्य प्रार्थना सुमति की ओर दानस्तुति की स्वीकृति तथा 
शत्रुओं से धन के हरण के लिये की गयी है ( ऋ०वे० ४/५०/११)- 

बृहस्पत इन्द्र वर्धतं नः सचा सा वां सुमतिर्भूत्वस्मे । 
अविष्टं धियो जिगृतं पुरंधीर्जजस्तमयो वनुषामरातीः ।। 

सोम- 

ऋग्वेद में सोमयाग प्रधान अनुष्ठान के रूप में गृहीत था। इसलिये सोम की 
महत्ता अग्नि से किंचित ही न्यून है। लगभग १२० सूक्तों में इनकी स्तुति इनकी महत्ता 
का परिचायक है। इसकी मानवाकृति के चिन्ह वरूण तथा इन्द्र की अपेक्षा कम 
विकसित है। सोमरस के चुलाने के प्रकार का वर्णन पीछे किया गया है। साथ ही साथ 
मन्त्रों में उस आनन्दोल्लास की भी प्रचुरता हमें उपलब्ध होती है। जब इन्द्र सोमपान 
से मत्त होकर वृत्र-वध के लिये रणक्षेत्र में उतरता है। यद्यपि साधारणतः सोम (अवेस्ता 
के हओम) पर्वतों पर उगने वाला बताया जाता है, तथापि उसका वास्तव निवास स्वर्ग 
में हैं। सोम स्वर्ग का पुत्र है, स्वर्ग का दुग्ध है तथा स्वर्ग में वह शुद्ध किया जाता है, 


१. द्रष्टव्य बलदेव उपाध्याय- भारतीय धर्म और दर्शन, पृ० ५८-६७ चौखम्भा प्रकाशन, वाराणसी, १९७७ 
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वह स्वर्ग का पति है और उसका वासस्थान उच्चतम स्वर्ग हैं और यहीं से वह इस 
भूतल पर लाया गया था। गृध्र के द्वारा इन्द्र के लिये सोम के आनयन की कथा दो सूक्तों 
(४/२६, ४/२७) में वर्णित है। अमृत-प्रदायी होने से वह “वनस्पति” कहलाता है। वह 
राजा है। मानवों तथा देवों का अधिपति है : चन्द्रमा के साथ उसका समीकरण ऋग्वेद 
तथा अथर्व में दृष्टिगोचर होता है। ब्राह्मण ग्रन्थों में यह सिद्ध घटना है। सोम की यह 
प्रार्थना कितनी सुन्दर भाषा में हैं। (ऋ०वे० ८/४८/४)- 
शं नो भव हृद आ पीत इन्दो पितेव सोम सूनवे सुशेवः । 
सखेव सख्य उरूशंस धारः प्र ण आबु्जीवसे सोम तारो: ।। 
सोम नामक लता का रस निकाल कर देवताओं को अर्पण किया जाता था। सोम 
चुलाने को “सवन' नाम से पुकारते है। ऋग्वेद में सोम “मौञ्जवत' कहा गया हे 
(ऋ०वे० १०/३४/१) जिससे उसके उत्पत्ति स्थल का पता मिलता है। गन्धार में 
'मूजवत' पर्वत पर यह लता उगती थी, परन्तु आर्यगण ज्यों-ज्यों पूरब की ओर बढ़ते 
गये, इसका मिलना कठिन होता गया। इसीलिये सोम खरीद कर उपयोग में लाया जाता 
था। इसकी दुर्लभता के कारण ही पूतिका नामक लता उसका प्रतिनिधित्व करती थी। 
सोम की महत्ता का परिचय इस घटना से भी लग सकता है कि ऋग्वेद का एक पूरा 
मण्डल (नवम मण्डल) इसी की स्तुति में प्रयुक्त है और इसीलिये वह 'पबमान मण्डल” 
के नाम से प्रख्यात है। 
सोम का रस निकाल कर देवों को अर्पित किया जाता था तथा उसका अवशिष्ट 
भाग यजमान को भी पीने के लिये 'हवि: शेष” के रूप में दिया जाता था। इसके पीने 
से अमरत्व की सद्य: प्राप्ति होती थी। इस विषय में ऋग्वेद का स्पष्ट कथन है- (ऋग्वेद, 
अष्टक मण्डल ४८ सू०) 
अपाम सोमममृता अभूम, अगन्म ज्योतिरविदाम देवान्‌ ।। 


आशय है- यजमान का कथन है कि हमने सोम का पान किया, हम अमर हो 
गये, हमने दिव्य ज्योति को प्राप्त किया और देवताओं के पास तक पहुँच गये। सोम 
के पीने से होने वाले अपूर्व आनन्दोल्लास का वर्णन ऋग्वेद के इस प्रसिद्ध सूक्त (नवम्‌ 
मण्डल, ११३ सू०) में मिलता है। एक दो मन्त्रों को देखिये- 
यत्र ज्योतिरजस्रं यस्मिन्‌ लोके स्वर्हितम्‌ । 
तस्मिन्‌ मां धेहि पवमानामृते लोके अक्षित इन्द्राय इन्दो परिस्रव।। 
जिस लोक में किसी प्रकार न्यून न होने वाली ज्योति रहती है, जिस लोक में 
सूर्य रखा हुआ है, उसे क्षीण न होने वाले अमृत लोक में मुझे रख दो। ए इन्दु (सोम) 
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इन्द्र के लिये प्रवाहित हो- 


यत्रानन्दाश्च मोदाश्च मुदः प्रमुद आसते। 
कामस्य यत्राप्ताः कामाः तत्र माममृतं कृषि इन्द्रायेन्दो परिस्रव।। 


जिस लोक में- स्वर्ग लोक में- आनन्द, मोद, मुद, प्रमुद का निवास है, जिस 
लोक में समस्त मानव की कामना में परिपूर्ण हो जाती है, उस लोक में मुझे अमृत 
बनाओ। 


सोमरस के पान के उत्पन्न लोकातीत आनन्द का यह वर्णन है। यज्ञ में सोमरस 
के पाने से यजमान को उस अलौकिक लोक की प्राप्ति होती है जहाँ आनन्द का 
अखण्ड निवास है तथा अन्यून अमरत्व का आवास है। उपनिषदों में ब्रह्म की प्राप्ति 
से उत्पन्न आनन्द का ही यहाँ संकेत है। यह कोई लौकिक आनन्द न होकर लोकातीत 
आनन्द की भव्य झाँकी है। 

प्रतीत होता है कि इस आनन्दोल्लास के प्रदाता होने के कारण ही सोम और 
चन्द्रमा का समीकरण किया गया है। निशाकर वस्तुतः काल के मापक होने के कारण 
ही 'मास' शब्द के द्वारा अभिहित होता है और आह्वादक होने से वह “चन्द्र”! कहलाता 
है। (चदि आह्वादे धातु से निष्पन्न होने से) कालिदास ने इसीलिये चन्द्र को प्रह्णादनं 
ज्योति’, कहा है (रघुवंश १३ सर्ग, ४१ लोक)। इसी प्रह्मादन धर्म की एकता के कारण 
ही चन्द्रमा भी 'सोम' कहलाने लगा और सोम के लिये प्रयुक्त 'इन्दु शब्द भी उसके 
लिये प्रयुक्त हो चला। 


(३) यज्ञ- संस्था 

यज्ञ वैदिक धर्म का मेरूदण्ड है। अग्नि में नाना देवताओं को उद्दिष्ट कर हविष्य 
अथवा सोमरस का हवन यज्ञ के नाम से अभिहित किया जाता है। व्राह्मण-ग्रन्यो में यज्ञ 
संस्था का साम्राज्य है तथा उसके नाना अनुष्ठानों का इतना सूक्ष्म तथा विस्तृत वर्णन 
है कि आलोचक को आश्चर्यचकित हो जाना पड़ता है। इस संस्था का सर्वाङ्गपूर्ण विवेचन 
श्रोत तथा गृह्मसूत्रों की सहायता से ही हो सकता है। इसका पूर्ण वैभव वहीं दृष्टिगोचर 
होता है। ऐतरेय ब्राहमण में वैदिक कर्म पाँच भागों में विभक्त है- अग्निहोत्र, दर्शपूर्णमास, 
चातुर्मास्य, पशु तथा सोम, परन्तु स्मृति तथा कल्प ग्रन्थो में स्मार्त और श्रोत कमं की 
सम्मिलित संख्या २१ मानी गयी है। वैदिक कर्म के तीन प्रकार तथा अवान्तर प्रकारों 
का निर्देश इस प्रकार है- 

(क) पाक-यज्ञ संस्था- औपासन होम, वैश्वदेव, पार्वण, अष्टका, मासिक 
श्राद्ध श्रवणा, शूलगव = ७ । 
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(ख) हविर्यज्ञसंस्या- अग्निहोत्र, दर्शपूर्णमास, आग्रयण, चातुर्मास्य, निरूढ- 
पशुबन्ध, सौत्रामणी, पिण्डपितृ-यज्ञादिक दर्वीहोम = ७ । 
(ग) सोम संस्था- अग्निष्टोम, अत्यग्निष्टोम, उक्थ्य, षोडशी, वाजपेय, 
अतिरात्र, आप्तीयार्म = ७। 
अग्नि मुख्यतया दो प्रकार का होता है-स्मार्ताग्नि तथा श्रोताग्नि। इनमें प्रथम 
अग्नि का स्थापन प्रत्येक विवाहित व्यक्ति को करना चाहिए। उस गृह्याग्नि में क्रियमाण 
यज्ञ 'पाकयज्ञ' के नाम से अभिहित होते है। अन्तिम दो प्रकार की यागसंस्थाओं का 
सम्बन्ध श्रोताग्नि से है। अग्न्याधान करने वाला व्यक्ति ही इन यज्ञों का अधिकारी होता 
है। अग्नि के आधान का अधिकार पच्चीस से ऊपर चालीस साल से पूर्व उम्र वाले 
सपत्नीक व्यक्ति को है तथा स्थापन करने पर उसे यावज्जीवन अग्नि की उपासना करते 
रहना अनिवार्य होता है। श्रोतअग्नि के चार प्रकार है- (१) गार्हपत्य (२) आहवनीय 
(३) दक्षिणाग्नि (४) सभ्याग्नि। इन्हीं में नाना होमद्रव्यो के प्रक्षेप का विधान है। 
(१) अग्निहोत्र प्रतिदिन प्रातः तथा संध्याकाल में अग्नि की उपासना है, जिसमें 
मुख्यतः दुग्ध को तथा गौणतः यवागू, तण्डुल, दधि तथा घृत की आहुति दी जाती है। 
(२) दर्शपूर्णमास याग क्रमशः अमावस्या तथा पूर्णिमा में किया जाता है। दर्श में 
आग्नेय पुरीडाश याग, इन्द्रदेवताक दधिद्रव्यक याग क्रमशः अमावस्या तथा पूर्णिमा में 
किया जाता है। दर्श में आग्नेय पुरोडाश याग, इन्द्रदेवताक, दधिद्रव्यक याग तथा 
इनद्रदेवताक पयोद्रव्यक याग में तीन याग होते है। पौर्णमास में अग्निदेवताक 
अष्टाकलाप पुरोडाश याग, अग्निषोमीय आज्यद्रव्यक उमांशुयाग तथा अग्निषोमीय 
एकादशकपाल पुरोडाश याग- ये तीन याग होते हैं। इस प्रकार छ: यागों की समष्टि 
दर्शपूर्णमास के नाम से प्रसिद्ध है। 


(३) आग्रयण इष्टि- नवीन उत्पन्न द्रव्य (धान तथा यव) से शरद्‌ तथा वसन्त 
में दृष्टि विहित है। द्रव्य है पुरोडाश तथा चरू। यह नित्य इष्टि है जिसके अनुष्ठान के 
अनन्तर ही अहिताग्नि नये अन्न को खाता है। 

(४) चातुर्मास्य- चार-चार मासों में अनुष्ठय होने के कारण इसका यह 
नामकरण है। इसमें चार पर्व होते है- (१) वैश्वदेव पर्व, फाल्गुनी पूर्णिमा को अनुष्ठेय। 
(२) वरूण-प्रघास-चार मास बीतने पर आषाढ़ी पूर्णिमा में अनुष्ठेय पर्व (३) साकमेध- 
चार मासों के अनन्तर कार्तिक पूर्णिमा में अनुष्ठेय। (४) शुनासीरीय- फाल्गुन शुक्ल 
प्रतिपद्‌ को अनुष्ठेय चतुर्थ पर्व इसी क्रम से पुनः इसका आवर्तन प्रतिवर्ष होता है। 


(५) निरूढपशु- प्रतिवत्सर वर्षा ऋतु में करना चाहिए। कहीं-कहीं उत्तरायण 
तथा दक्षिणायन के आरम्भ में दो बार भी विकल्प से अनुष्ठान विहित है। द्रव्य है छाग 
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और वह भी प्रत्यक्ष नहीं, प्रत्युत उसके वपा, हृदय, वक्ष: यकृत आदि नाना अङ्गों का 
होम इन्द्राग्नि, सूर्य अथवा प्रजापति के उद्देश्य से अग्नि में विहित है। खदिर अथवा 
बिल्व से निर्मित यूप में छाग को बाँधकर 'संज्ञपन' करते है 'संज्ञपन” का अर्थ है 
शस्रधात के बिना ही पशु का मुँह बन्द कर शरास रोकने से मारना)। तदन्तर अंग- 
विशेषों को निकाल कर अग्नि में हवन किया जाता है। 

(६) सौत्रामयी- (सुत्राम्णः इयमिति सौत्रामणी इष्टिः) : यह भी पशुयाग का 
ही एक प्रकार है। स्वतन्त्र तथा अंगभूत होने से से यह दो प्रकार की होती है, जिनमें 
स्वतन्त्र याग में ब्राह्मणमात्र का तथा अंगभूत में क्षत्रिय और वैश्य का अधिकार माना 
जाता है। पशु तीन होते है- अज, मेष तथा ऋषभ और देवता भी यथाक्रम अश्विनौ:, 
सरस्वती तथा इन्द्र होते है। सौत्रामण्यां सुराग्रह एकान्त नियम नहीं है। अत: आपस्तम्ब 
श्रोत-सूत्र (१९/२/२३) में पयोग्रहा वा स्युः नियम विकल्पतः मिलता है। इसलिये 
पयोग्रहण का भी विधान न्याय्य है। इसके भी कई प्रकार है। 

(७) पिण्डपितृ-यज्ञ- नाम से ही पता चलता है कि पितरों के उद्देश्य से यज्ञ 
का विधान होता है। हवि: संस्था के ये ही सात यज्ञ विहित है। 


सोम याग 

सोमयाग ही आयों का अत्यन्त प्रसिद्ध याग है। पारसी लोगों में भी यह प्रचलित 
था। यह बहुत ही विस्तृत, दीर्घकालीन तथा बहुसाधनव्यापी व्यापार है। इसके प्रधानतः 
कालगणना की दृष्टि से तीन प्रकार है- 

(१) एकाह-एक दिन में साध्ययाग। (२) अहीन- दो दिनों से लेकर १२ 
दिनों तक चलने वाला याग। (३) सत्र- १३ दिनों से आरम्भ कर पूरे वर्ष तक तथा एक 
हजार वर्षो तक चलने वाला याग! द्वादशाह दोनों प्रकार का होता है- अहीन तथा सत्र 
भी। 

सोमलता के रस की आहुति देने से यह सोमयाग कहलाता है। सोम के रूपरंग 
तथा प्रभाव का वर्णन ऊपर विस्तार के साथ किया गया है। आज यह लता भारतवर्ष 
में उपलब्ध नहीं हौ अत: उसकी कोई प्रतिनिधि 'पूतीका' नामक लता का आजकल 
प्रयोग होता है। इसमें १६ ऋत्विजों का कार्य होता है। मुख्य ऋत्विजों के तीन-तीन 
सहायक होते ही 

अग्निष्टोम- यज्ञायज्ञा वो अग्नये ( क्र० ६/४८/१, साम मन्त्र संख्या ३५) 
ऋचा पर साम-गान 'अग्निष्टोम' कहलाता है। इस साम के अन्तिम होने से यह याग 
कहलाता है 'अगिनिष्टोम संस्था” और लघुता की दृष्टि से केवल अग्निष्टोम! “संस्था' का 
अर्थ है 'अन्त' । अग्निष्टोम ही इसमें सबसे अन्तिम साम होता है। यही इस नामकरण 
का हेतु है। यह याग पाँच दिनों तक चलता है। ऐष्टिक वेदिं में आनुषङ्गिक इष्टियों का 


) 
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तथा सौमिक वेदि पर प्रधान इष्टियों का अनुष्ठान किया जाता है। प्रकृति याग होने से 
इसका विशेष महत्व है। १२ शख्रो का प्रयोग इसकी विशिष्टता है। 


उक्थ्य- उक्थ्य नामक साम से समाप्य याग। इसमें पूर्व याग से तीन शस्र 
अधिक होते है। अतः शस्त्रो की संख्या १५ होती है। ये अधिक तीनों शस्त्र उक्थ्यशस्र 
कहलाते है। 


षोडशी- इस दृष्टि में उक्थ्य के अनन्तर एक षोडशी नामक स्तोत्र और भी 
विद्यमान रहता है। पन्द्रह स्तोत्रो को गर्भित कर एक अधिक स्रोत की सत्ता इसकी 
विशिष्टता है। यह स्वतन्त्र क्रतु नहीं है। इसीलिये अग्निष्टोम के समान इसका अनुष्ठान 
पृथक रूप से नहीं होता। 


अतिरात्र- षोडशीस्तोत्र के अनन्तर अतिरात्र-संज्ञक सामों का गायन इस याग के 
अन्त में होता है। इसीलिये यह अतिरात्र के नाम से प्रख्यात है। अब तक निर्दिष्ट इन 
चारों यागों का सामूहिक अभिधान 'ज्योतिष्ठोम' है। तैत्तिरीय ब्राह्मण (१/५/११) के 
अनुसार त्रिवृत, पंचदश, सप्तदश तथा एकविंश- इन चारों स्तोमों को “ज्योतिः' पद 
के द्वारा संकेतित किया जाता है और इन यागों में इन्हीं की प्रधानता होने से यह 
नामकरण है। 


अत्यग्निष्टोम- यह याग है जिसमें अग्नष्टोम के अनन्तर बिना किये ही षोडशी 
का विधान किया जाता है। वाजपेय तथा आप्तोर्याम-पूर्वोक्त ज्योतिष्टोमो में 
आवापोद्वाप से निष्पन्न संस्थायें है। इन सबकी प्रकृति होने से अग्निष्टोम” का ही विशेष 
वर्णन श्रोत-सूत्रों में अत्यधिक उपलब्ध होता है। सोम का त्रिषवण होता है- प्रात: सवन, 
माध्यन्दिन सवन तथा सायं सवन। सवन कर्म की “सुत्या' के नाम से अभिहित होता 
है। इन यागों के अतिरिक्त अन्य यागों में गवामयन (सत्र) वाजपेर राजसूय तथा 
अश्वमेध मुख्य है।' 

्रात्यस्तोम- सावित्री अर्थात्‌ गायत्री से पतित ब्राह्मण और क्षत्रियों को ब्रात्य नाम 
से पुकारते थे। जो नाम मात्र के ब्राह्मण (ब्रह्मबन्धु) और क्षत्रिय (क्षत्रबन्धु या राजन्यबन्धु) 
थे और पीढ़ियों से वैदिक संस्कारों से रहित थे, उनकी शुद्धि व्रात्य स्तोम से की जाती 
थी और फिर वे व्यवहार के योग्य हो जाते थे। कात्यायन श्रोतसूत्र के २२ अध्याय 
(कंडिका ४) में व्रात्य स्तोम का प्रकरण उपस्थित किया गया है। इस प्रसंग में 
'्रात्यधन' की गणना की गयी है जिसमें व्रात्यो का वेश एवं सामग्री की वस्तुओं की 


१. विशेष के लिये द्रष्टव्य-विद्याधर अग्निहोत्री रचित 'कातीत्र श्रौत-सूत्र की सरला व्याख्या की भूमिका (पृष्ठ 
४२-७५), चिन्नस्वामी शास्री रचित 'यज्ञप्रकाश' (कलकत्ता) रामेन्द्रसुन्दर त्रिवेदी रचित 'यज्ञकथा' 
(बंगाल, कलकत्ता से प्रकाशित) ३३ वं० सा०। 
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गिनती की गयी है। व्रात्यस्तोम यज्ञ के अन्त में दक्षिणा दान के समय में विधान है कि 
ये ब्रात्यथन मगधदेशीय ब्रह्मबन्धु को दिये जाँय अथवा उन लोगों को दे दिये जॉय तो 
ब्रात्य आचरण से अभी विरत न हुये हो। इसका तात्पर्य यह है कि व्रात्यलोग तो 
व्रात्यस्तोम के अन्त में व्रात्यमाव से रहित होकर शुद्ध, व्यवहार-योग्य हो जाते थे। 
अतएव उनके पापमय जीवन के चिन्हों को उन लोगों को देने की व्यवस्था है जो अपने 
पुरानी दशा के अनुयायी हो। क्षत्रिय तो दान लेने का अधिकारी नहीं होता, फलत: ब्रात्य 
क्षत्रबन्धु अपना दान मगधदेशीय ब्रह्मबन्धुओं को देता था। कात्यायन श्रोत सूत्र का यही 
विधान है। 

ब्रात्यथन के अन्तर्गत निम्नलिखित वस्तुये परिगणित की गयी हैं * - 

(१) तिर्यङ्गनद्धम उष्णीषम्‌- टेढ़ी बँधी हुई पगड़ी, (२) प्रतोद्‌ तीखी नोक की 
चाबुक जैसी बैल हॉकने वाले रखते है, (३) ज्याह्मोडो5योग्यं धनुः (बिना प्रत्यंचाका 
बेकार धनुष) (४) वासः कृष्णशंकद्रु (काले सूत से बनी हुई कवरे रंग की या काले 
किनारे की धोती) (५) रथ- जो मार्ग-कुमार्ग में जा सके, जिसमें लकड़ी के पट्टे बिछे 
हो तथा जिसमें कुछ आचार्यो के मत में काँपते हुये दो घोड़े या दो खच्चर जुते हों। (६) 
निष्को राजतः (चाँदी का बना हुआ गले का चाँद) (७) भेड़ की दो छाले (जिनके दोनों 
पाश्चो में सिलाई हो और जो काले तथा सफेद रंग की हों) ये छाले उन ब्रात्य की होती 
है जो सबसे नृशंस (निर्दय अथवा प्रसिद्ध) या सबसे धनवान्‌ या सबसे बड़ा विद्वान 
हो। यह त्रात्यस्तोम में गृहपति बनाया जाता है। दूसरे व्रात्यों के केवल एक ही छाल होती 
है और रस्सी के समान मोटे किनारे वाली, काली या लाल पाड़ की, दो छोर की धोती 
होती है। (८) दामनी द्वे (कमर या पेट को बाँधने के दो रस्से) (९) दो जूते (जिनके 
चमड़े के कान हो, पंजाबी जूतों की तरह) 

पंचाग्नि- यज्ञ में पंचाग्नियो में आहुति प्रवान मुख्यतया विहित है। याजक दृष्टि 
से पञ्चाग्नियों के नाम तथा वेदी पर निर्दिष्ट स्थान इस प्रकार है- श्रौत अग्नि वह है 
जिसमें श्रौत-सूत्रों के द्वारा प्रतिपादित यागानुष्टान विहित है। ये संख्या में तीन है- 
आहवनीय, गार्हपत्य और दक्षिणाग्नि, इनकी स्थापना एकही दिन में की जाती है। 
प्रत्येक अग्नि का कुण्ड भिन्न-भिन्न आकार का होता हे! आहवनीय का कुण्ड होता है 
चौकोर, गार्हपत्य का होता है। गोलाकार और दक्षिणाग्नि का अर्धचन्द्राकार। इनमें मुख्य 
अग्निकुण्ड आहवनीय है जिसमें देवताओं के उद्देश्य से आहुति प्रदान की जाती है। 
गाईपत्य-अग्नि साधारणतया हवि के पाक के लिये व्यवहृत होती है और इसमें 
पत्नीजन्य होम (पत्नी सयाज आदि) किये जाते हैं। दक्षिणाग्नि में पितृकर्म की 
साधारणत: व्यवस्था मान्य है। श्रौत-कर्म के लिये श्रोताग्नि की आवश्यकता होती है 


१. द्रष्टव्य चन्द्रधर गुलेरी- गुलेरी ग्रन्थ प्रथम खण्ड, पृ० १८४-१८५। 
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और स्मार्त कर्म के लिये एकमात्र गृहाग्नि आवश्यक होती है। इस गृह्याग्नि में गृह्य सूत्रों 
के द्वारा विहित कर्म जैसे ओपासन होम आदि, का अनुष्ठान विहित होता है। सभ्याग्नि 
इन पूर्वोक्त चारों अग्नियों से पृथक पंचम अग्नि है। इसका श्रौतसूत्र में ही विधान है। 
इसे सभामण्डप में स्थापित करना पड़ता है और इसीलिये इसे सभ्य (सभा+यत्‌) नाम 
से अभिहित किया जाता है। याज्ञिको की ये ही पंचाग्नियाँ होती है। पंचाग्नियों के इतर 
नाम भी शास्रं में उपलब्ध होते हैं। उपनिषदों में पञ्चाग्नविद्या के प्रसंग में पंचाग्नि का 
वर्णन है। भागवत्‌ में वानप्रस्थ आश्रमों को 'पञ्चतपा' नाम से अभिहित किया गया है। 
(ग्रीष्मे पञ्चतपा बीर वर्षाख्रासारषाण मुनिः, भाग ४।२३।६)। यहाँ 'पञ्चाग्नि-साधन 
का उल्लेख है जिसमें चारों दिशाओं में चार अग्नि भौतिक को तथा आकाश में सूर्य 
को पंचम अग्नि के रूप में ग्रहण किया गया है। अग्नियों का सम्बन्ध पंचकोणों से भी 
है और इसी आधार पर आगे वर्णन दिया गया है। 

पंचाङ्ग-साधन- शतपथ-ब्राह्मण में यज्ञ पंचाङ्ग सम्पन्न कहा गया है। यज्ञ के इस 
पंचाड़ का निर्देश अधोलिखित रूप में समझना चाहिये। 

(१) देवता- एक आत्मा की विभिन्न विभूतियाँ ही देवता है। देवता को तीन 
श्रेणियों में विभक्त किया जाता है। आजानज देवता, कर्म देवता तथा आजान देवता। 
इनमें आजानज देवता तथा कर्म देवता कर्मफल के भोक्ता होते हैं तथा दिव्य लोक में 
रहकर अपने कृत कर्म का फल-भोग करते रहते हैं। आजान देवता की स्थिति इनसे 
भिन्न होती है। ये देवता सृष्टि के आदिकाल में उद्भूत हुये है (जैसे- सूर्य, चन्द्र, वायु, 
इन्द्र आदि) ये स्तुति और आहुति से प्रसन्न होते है तथा कर्म का फल प्रदान करते हैं। 
वे दिव्य, साकार और ऐश्वर्य सम्पन्न होते है तथा सिद्ध योगियों के साथ एक समय में 
अनेकत्र प्रकट होने की क्षमता भी रखते हो! 


(२) हविर्द्रव्य- आजान देवताओं को यज्ञ में आहुति में दिया जाने वाला पदार्थ 
द्रव्य कहलाता है। आहुति का प्राचीन वैदिक अर्थ है आह्वान, आहुति यज्ञो में देवताओं 
को मन्त्रो के द्वारा बुलाया जाता था और वे प्रत्यक्ष होकर अपना भाग ग्रहण करते थे, 
परन्तु प्रचलित अर्थ है- द्रव्य का वह भाग जो देवताओं को अर्पण किया जाता है, 
आहुति कहलाता है। अग्निमुखा वै देवा: के नियमानुसार आग में दी गयी आहुति 
वस्तुतः देवताओं के मुख में ही दी जाती है। याज्ञिक लोगों का सिद्धान्त है कि अग्नि 
में प्रविष्ट होने पर आहुति अमृत के रूप में परिणत हो जाती है और अमृत भोजी देवों 
के लिये वह जीवनाधार पदार्थ बन जाती है। 


१. एकैका देवता बहुभी रूपैरात्मानं परविभज्य बहुषु यागेषु युगपदङ्गता गच्छतीति, परैश्च न दृशयते, 
अन्तर्धानादिक्रियायोगात्‌ । (१/३/२७ ब्र०सू० शाङ्करभाष्य) 
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(३) मन्त्र- मननाद्‌ वै मन्त्रा:। मन्त्र का मन्वत्व उसके मनन के कारण है। मन्त्र 
शक्तिसम्पन्न वह शब्द-राशि है जिसके प्रभाव से हवि देवताओं के पास योग्य रूप में 
प्रस्तुत होती है। मन्त्र चैतन्यात्मक होते हैं। मीमांसा की दृष्टि में मन्त्र ही देवताओं का 
विग्रह होता है। 

(४) ऋत्विक- यज्ञ के लिये आमन्त्रित तथा तत्कार्य कराने में निष्णात ब्राह्मण 
“क्रत्विज्‌' कहलाता है। ये चार प्रकार के होते हैं और एक-एक वेद के साथ सम्बद्ध 
होकर उसकी सहायता से अपना यज्ञीय कार्य निष्पादन करते हैं- 

(क) होता- ऋग्वेद के द्वारा देवताओं का यज्ञ में आह्वान करता है। 

(ख) अध्वर्यु- यजुषों के द्वारा यज्ञ में होमादि का अनुष्ठान करता है। 

(ग) उद्गाता- सामों को उच्चस्वर से गायन करता है। 

(घ) ब्रह्मा- अधर्ववेद के साथ सम्बद्ध होने पर भी अन्य वेदों का भी ज्ञाता होता 
है और यज्ञ के विविध कर्मो का निरीक्षण इसका प्रधान कार्य होता है। इन चारों में 
प्रत्येक के सहायक तीन-तीन ऋत्विक होते हैं और इस प्रकार महत्त्वपूर्ण यज्ञ में षो$श 
ऋत्विजों का रहना अनिवार्य होता है। इनमें प्रत्येक के निर्दिष्ट कार्य पृथक-पृथक होते 
हैं, जिनका विवरण श्रोत-सूत्रों में विस्तार से दिया गया है। 

(५) दक्षिणा- यज्ञ के अन्त में ऋत्विजों को पारिश्रमिक के रूप में दिया गया 
द्रव्य 'दक्षिणा' कहलाता है। 'निर्दक्षिणो हतो यज्ञ: के अनुसार दक्षिणा देना यज्ञ की 
पूर्णता के लिये नितान्त आवश्यक होता है। दक्षिणा सर्वोत्तम द्रव्य से ही दी जाती है। 
इसके लिये वैदिक युग में गाय से बढ़कर पूततम पदार्थ अन्य नहीं था। इसलिये गाय 
ही दक्षिणा में दी जाती थी। 'दक्षिणा' गो का पर्यायवाची माना जाता था (“दक्षिणासु 
नीयमानासु श्रद्धा आविवेश”-कठोपनिषद्‌ )। 

इन पाँचों अंड्गों की समग्रता तथा विशुद्धि यज्ञ की पूर्णता के लिये आवश्यक 
मानी जाती थी। यदि इन अंगों में से किसी एक में थोड़ी भी त्रुटि हो जाती थी तो यज्ञ 
का अभीष्ट फल प्राप्त नहीं होता था। प्रत्येक अंग का विस्तार भी उपलब्ध होता है जैसे 
मन्त्र की उच्चारण विधि, उसका प्रकार, अनुष्ठान के अवसर पर विधिवत्‌ प्रयोग आदि। 
इसीलिये यज्ञ प्राचीन युग में अपने पूर्ण विस्तार तथा वैभव के साथ सम्पन्न होता था 


यज्ञ का रहस्य 


बाह्यरूप से देखने पर यज्ञ तो केवल किसी देवताविशेष के लिये द्रव्य का अग्नि 
में प्रक्षेप हैं, परन्तु यह विलक्षण रहस्य से संवलित है। जिस कर्म से शुद्धि-देह शुद्धि, 
इन्द्रिय शुद्धि, अहंकार शुद्धि और चित्त शुद्धि होती है, जिस कर्म का फल स्वार्थ नही, 
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पदार्थ होता है, जिस कर्म से नया आवरण नहीं बनता, प्रत्युत पहिले का आवरण क्षीण 
हो जाता है, जो मार्ग जीवन को क्रमशः कल्याण के मार्ग में अग्रसर होने में सहायता 
देता है और अन्त में महाज्ञान तक प्राप्त कराता है- वही यज्ञ है। गीता के अनुसार 
निष्काम भाव से किया गया, फलाकांक्षा से रहित योगस्थ कर्म या स्वाभावसिद्ध कर्म 
ही यज्ञ कहलाता है। इस यज्ञ से उत्पन्न फल की यथार्थता समझने के लिये त्याग तथा 
ग्रहण के सिद्धान्त को भली-भाँति समझना चाहिये। त्याग और ग्रहण- ये दोनों कर्म के 

अंग है। जो असार होने से हेय है, उसका त्याग करना तथा सारवान्‌ होने से जो उपादेय 
है, उसका ग्रहण करना- ये दोनों क्रियायें ही यज्ञ के स्वरूप की प्रतिपादिका है। क्रिया- 
कौशल से शुद्धाशुद्ध मिश्रित पदार्थ से क्रमश: अशुद्ध अंश का त्याग तथा शुद्ध अंश 
की वृद्धि होती है। यज्ञ के द्वारा इस रहस्य का उद्धाटन सिद्ध होता है। 
बहिर्याग के रहस्य को समझना अन्तर्याग के रूप को समझने से सिद्ध होता है। 
अज्ञान को निरस्त कर ज्ञान तथा महाज्ञान की प्राप्ति करना ही यज्ञ का उद्देश्य है। अग्नि 
में देहाभिमान को हवन कर शुद्ध सत्त्व में प्रतिष्ठित होना यज्ञ का प्रधान उद्देश्य है। 
चैतन्य के विकास के पाँच स्तर है, जो कोषों के साथ सम्बद्ध है। ये कोष पाँच है, जो 
क्रमशः उच्च से उच्चतर चैतन्य की वृद्धि के सूचक है। कोषों के नाम है- अन्नमय, 
प्राणमय, मनोमय, विज्ञानमय तथा आनन्दमय। ज्ञान की विभिन्न भूमिया होती है, जिनमें 
निम्न से होकर उच्च भूमि में प्रतिष्ठित होना जीवन का सदुद्देश्य है। जिस भूमि में स्थूल 
देह में आत्मप्रतीति होती है वही निम्नतम भूमि है। अन्नमय कोष स्थूल है। पहले इस 
कोष से अभिमान निकलकर प्राणमय कोष में जाता है। देह का सारभाग वीर्य है। 
सप्तधातुमय अन्नमय कोष के सारभूत वीर्य (बिन्दु) का दोहन कर उसके अनुरूप अग्नि 
में आहुति देनी पड़ती है, तब प्राणमय कोष के चैतन्य की अभिवृद्धि होती है। प्रथम 
कोषस्थ बिन्दु की आहुति द्वितीय अग्नि में पड़ती है। उसका ओजोमय सारभाग प्राणमय 
कोष की पुष्टि करता है। देह का प्रथम अमृत वीर्य है, जो अन्नमय कोष का पोषक है, 
द्वितीय वीर्य ओज है, जो प्राणमय कोष का पोषक होता है। इस ओज को भी शुद्ध करने 
की आवश्यकता होती है और जब तक यह ओज विशुद्ध नहीं बनता, तब तक वह 
मनोमय कोष को पुष्ट नहीं कर सकता। इसे तृतीय अग्नि में हवन करना पड़ता है, तब 
ओज का मलिनाँश दूर हो जाता है और वह निर्मल होकर मनोमय कोष की सम्पुष्टि 
करता है। मन संकल्प-विकल्पात्मक होने से मलिनांश से संवलित होता है। मन का 
विकल्प अंश उसके मालिन्य का सूचक है और यह विकल्प अंश सामान्यतः मन के 
साथ सर्वदा जड़ित होता है। चतुर्थ अग्नि में मन की आहुति दी जाती है जिससे उसका 
विकल्प अंश दूरीभूत हो जाता है और संकल्प विशुद्ध होकर शेष रह जाता है। यही 
है विज्ञान, जो विज्ञानमय कोष का आधारभूत चैतन्य होने से उसकी पुष्टि करता है। 
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विज्ञान में भी अनुकूलता और प्रतिकूलता दोनों विद्यमान रहते हैं । अनुकूल ज्ञान सुख 
है और प्रतिकूल ज्ञान दुःख। अनुकूलवेदनीयं सुखम्‌, प्रतिकूलवेदनीयं दुःखम। 
प्रतिकूलता ही विज्ञान का मल है और इस मल की विशुद्धि के लिये पंचम अग्नि में 
विज्ञान की आहुति दी जाती है। तब यह विशुद्ध विज्ञान आनन्द रूप में परिणत हो जाता 
है। यही पंचम अमृत है, जो आनन्दकोष का उपजीव्य है। उसमें मल न होने से उसका 
शोधन नहीं होता। यह नित्य, अमृत और अक्षय है। साधारणतः अब आहुति देने की 
आवश्यकता नहीं होती, क्योंकि मलिन अंश के अभाव में आहुति का प्रसङ्ग ही नहीं 
उठता, तथापि यहाँ एक और आहुति दी जाती है, वह है 'ब्रह्माग्नौ ब्रह्मणा हुतम्‌ के 
द्वारा लक्षित आहुति। आनन्दमय कोष भी तो अन्ततः कोषों के ही भीतर गणनीय होता 
है, अतएव उसका भी अतिक्रमण अपेक्षित होता है। अब आता है एक ओर आत्म- 
समर्पण और दूसरी ओर होता है पूर्ण आत्म-स्वरूप में प्रतिष्ठा। इस समय आत्मा अपने 
अनवत्तिन्न पूर्ण सच्चिदानन्द रूप में प्रतिष्ठित होकर विद्योतित होता है। आत्मज्योति के 
प्रादुर्भाव की यही दिव्य दशा है। 
जीव को भगवान के चरणारविन्द में अपना सर्वस्व समर्पण करना होता है। दुःख 
तथा सुख, हेय तथा उपादेय, मृत्यु तथा अमृतत्व इन सबका समर्पण अनन्त ब्रह्माण्ड 
नायक भगवान के चरणों में करने से ही जीव का परम कल्याण सम्पन्न होता है। यज्ञ 
आत्म बलिरूप है। उसके द्वारा मलिन अंश का त्याग कर शुद्ध अंश का ग्रहण किया 
जाता है। अन्तत; विशुद्ध सत्त्व में आत्मा प्रतिष्ठित होता है। यज्ञ की चरम आहुति या 
पूर्णाहुति ग्रहण करने की क्षमता न तो किसी लौकिक अग्नि में है और न किसी 
अलौकिक अग्नि में ही,यह तो विशुद्ध अमृत है। एकमात्र ब्रह्माग्नि में-विशुद्ध चैतन्य 
रूप में अग्नि में- ही उस परम अमृत के धारण करने की क्षमता है। उसमें अग्नि और 
सौम एकाकार होते हैं। चैतन्य और आनन्द का पूर्ण सामरस्य हो जाता है। शिव तथा 
शक्ति की पूर्ण समरसता उल्लसित हो उठती है। कामेश्वर तथा कामेश्वरी का अभिन्न 
आलिङ्गन, जो शाक्तागमों का अन्तिम लक्ष्य है उसी समय सम्पन्न होता है। इसी का नाम 
परिपूर्ण सत्य है। पंचाग्नियों में आहुति दानस्वरूप यज्ञ का यही चरम पर्यवसान और 
अन्तिम लक्ष्य है। 
यज्ञ का एक अन्य प्रयोजन भी है और वह है जगत-चक्र के यथावत संचरण के 
लिये साधन जुटाना। सृष्टि के कार्य में यज्ञ का ही साधन आवश्यक होता है। यह एक 
वैदिक तत्त्व है जिसका विवरण पुरूषसूक्त में और परिवर्धन श्रीमद्‌ भगवद्गीता (तृतीय 
अध्याय, श्लोक १०-१६) में उपलब्ध होता है। प्रजापति ने भूतों की सृष्टि तथा यज्ञ 
का सर्जन एक साथ किया और देवमानवों के परस्पर साहाय्य भाव का आदर्श उसी 
आदिकाल में स्थापित किया! इस चक्र की कड़ियों का रूप देखिये-संसार में जीव ही 
“अपने स्वरूप से प्रधान है। इन जीवों को सृष्टि होती है अन्न से, अन्न उत्पन्न होता है 
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पर्जन्य से (मेघ वृष्टि से) और पर्जन्य उत्पन्न होता है यज्ञ से, यज्ञ उत्पन्न होता है कर्म 
से और कर्म उत्पन्न होता है ब्रह्म! से और ब्रह्म उत्पन्न होता है अक्षर परमेश्वर से। 

पारस्परिक भावना ही इस विश्व-चक्र के संचरण का मूल तत्त्व है। देवता तथा 
मानव- दोनों की परस्पर भावना से ही यह विश्व चलता है और इस भावना का मूल 
साधन है-यज्ञ। यज्ञ के द्वारा ही मनुष्य देवताओं का आहार प्रस्तुत करता है जिससे वे 
पुष्ट होते हैं और देवता मानवों के कल्याणार्थ नाना कमों का सम्पादन स्वयं करते हैं 
भगवान के सच्चे भक्तों का कभी अमंगल नही होता। उनकी प्रतिज्ञा ही है- न मे भक्त: 
प्रणश्यति (- मेरा भक्त कभी नष्ट नहीं होता)। स्वार्थ के लिये जीना पापमय है- 
केवलाघो भवति केवलादी ( जो व्यक्ति अपने लिये ही केवल भोजन पकाता है वह 
पाप का भागी होता है)। जिसका जीवन परमार्थ में व्यतीत होता है, जो क्षुद्र स्वार्थ से 
ऊपर उठ कर परोपकार के साधन में निरत रहता है उसका योगक्षेम भगवान स्वयं 
सम्पन्न करते है, परन्तु जो यज्ञार्थ कर्म से विमुख होता है, जो अपने स्वार्थ में ही आसक्त 
होता है, जो भगवान के द्वारा परिचालित मंगलमय यज्ञमय जगत-चक्र का अनुवर्तन 
नहीं करता, उस इन्द्रियाराम के लिये इस विश्व में कहीं स्थान नहीं है फलतः यज्ञ की 
आराधना करना मानव के मंगल का प्रधान पन्था है। भगवान का यह मंगलमय उपदेश 
यज्ञ की उपादेयता का मूल मन्त्र है- 


देवान्‌ भावयतानेन ते देवा भावयन्तु वः। 
परस्परं भावयन्तः श्रेयः परमवाप्स्यथ।। (गीता ३/११) 


स्वर्ग की कल्पना 


यज्ञ का प्रधान फल स्वर्ग की प्राप्ति है। नाना उद्देश्यों से भी अनेक यज्ञों का 
सम्पादन किया जाता है, परन्तु स्वर्ग ही उसका सर्वोत्तम तथा परममंगलमय उद्देश्य है। 
ऋग्वेद के सूक्तपंचक (१०/१४-१८) के अनुपालन से मृत्यु तथा भविष्य जीवन की 
वैदिक मान्यताओं से हमें परिचय प्राप्त होता है। शावसंस्कार के लिये अग्निदाह ही श्रेष्ठ 
उपाय माना जाता था और इसलिये अग्नि शव को पितृलोक तथा देव-लोक तक 
पहुँचाता है। प्रेत के लिये स्वर्ग तक जाने का रास्ता बहुत दीर्घ है जिस पर सविता 
्रेतात्माओं को राह दिखलाता हुआ ले जाता है। (ऋ० १/३५) तथा पूषन उनकी रक्षा 


१. कर्म ब्रह्योदभवं विद्धि में ब्रह्म का अर्थ कुछ विद्वान वेद मानते है परन्तु ब्रह्म का अर्थ प्रकृति मानना ही 
उचित है। ममयोनिर्महद ब्रह्म (गीता १४/३) में ब्रह्म का यही अर्थ प्रकृति है। रामानुज ने इस अर्थ को 
स्वीकार किया है। शान्तिपर्व का कथन है- “अनु यज्ञं जगत्‌ सर्वम्‌ यज्ञश्चानु जगत सदा” (शान्ति 
२६७/३४) अर्थात यज्ञ के पीछे जगत है और जगत के पीछे यज्ञ है। जगत्‌ प्रकृति है। अतः ब्रह्म का 
प्रकृति अर्थ करने से इस वाक्य का यथार्थ तात्पर्य निकलता है। 
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करता है (६/५४)। चिता जलने के पहिले प्रेत-पुरूष की पत्नी, जो शव के साथ लेटी 
हुई थी, उठती है और उसका धनुष हाथ से हटा लिया जाता है। यह इसकी सूचना है 
कि प्राचीनतर काल में पत्नी तथा धनुष दोनों ही शव के साथ जला दिये जाते थे। पितरों 
के मार्ग पर चलकर प्रेत की आत्मा प्रकाशमान लोक में प्रवेश करती है और पितरो के 
साथ साक्षात्कार करती है। वहाँ उच्चतम लोक में यम पितरों के साथ बैठकर आनन्द 
में कालयापन करते है। 


यम (अवेस्ता 'यिम') प्रथम मानव है जिन्होंने मानवों के लिये पितृलोक में जाने 
का मार्ग खोज निकाला (यमो नो गार्तु प्रथमं बिबेद- ऋ० १०/१४/२) । उसी लोक 
में हमारे पूर्व पितृगण प्राचीनकाल में गये है तथा उसके अनन्तर भावी पुरुष अनेक मार्गों 
से उसी लोक में जाते है। यम विवस्वात के पुत्र होने से 'वैवस्वत' कहलाते है। यम के 
लिये राजा शब्द का प्रयोग अनेकत्र किया गया है, व्यक्त रूप से देव का नही। पितृलोक 
के मार्ग में यम के शबल दो कुत्ते रहते है जो सरमा के पुत्र चार नेत्र वाले (चतुरक्षौ), 
मार्ग के रक्षक (पथिरक्षी) तथा मनुष्यों पर पहरा देनेवाले (नृचक्षसौ) है। प्रेतात्मा को 
इनसे बचकर जाने का उपदेश दिया गया है। दीर्घ नासिका वाले (उरूणमौ), प्राण के 
संहारक (असुतृपौ) तथा नाना वर्ण वाले (उदुम्बलौ)- ये सारमेय यम के दूत बतलाये 
गये है। ये मनुष्यों में घूमते है तथा पितृलोक में जाने वालों को ढूँढ़ा करते है। पितृलोक 
प्रकाशमान देदीप्यमान लोक है जहाँ यम पितृ लोगों के साथ आनन्द में मग्न दीखते 
हैं। पितरों के अनेक गण होते हैं जिनमें अङ्गिरस, नवग्वा, अथर्वण, भृगु तथा वसिष्ठ 
मुख्य माने जाते हैं। ये सोमरस के अभिलाषुक है तथा मर्त्यलोक में प्रस्तुत आहुति के 
लिये सदा लालायित रहते हैं। उनके यज्ञ में आने, सोम पीने तथा उपासकों की रक्षा 
करने के लिये नाना प्रकार की प्रार्थनाएं की गयी है। 


असुं य ईयुरवृका ऋतज्ञास्ते नोऽबन्स्तु पितरो हवेषु। 


'पितरों के नाना प्रकार है- अवर (नीचे रहने वाला) पर तथा मध्यम,प्राचीन 
तथा नवीन। हम पितरों को न भी जाने, परन्तु अग्नि सब को जानता है। 

स्वर्ग की धारणा बड़े ही सुन्दर तथा प्रकाशमय रूप में की गयी है। उस लोक 
में यम वरूण तथा पितरों के साथ निवास करते हैं। वहाँ मनुष्य को अमरत्व प्रदान करने 
के लिये कश्यप ऋषि प्रार्थना करते है। “यत्र राजा वैवस्वतो यत्रावरोधनं दिवः। तत्र 
माममृतं कृधि'' (९/११३/८) वहाँ दिन, रात और जल सब सुन्दर तथा 
आनन्ददायक होते है (१०/१४/९) वहाँ मनुष्य को बलिष्ट सुन्दर शरीर ग्राप्त हो जाता 
है तथा इस शरीर की रोग-व्याधि, दुर्बलता तथा तरुटियाँ सब दूर हो जाती है। पुण्य कार्य 
करने वाला प्राणी अपने सम्पादित इष्ट (यज्ञ) तथा पूर्त (कूँआ खोदना आदि स्मृति- 
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निर्दिष्ट कार्य) के फल को प्राप्त कर लेता है तथा पितरों और यमसे मिलकर आनन्द 
भोग करता है (ऋ० १०/१४/८) प्रेतात्मा भौतिक प्रकाशमान शरीर से युक्त होकर 
स्वर्ग में सोम, सुरा, मधु, दुग्ध तथा घी जैसी भौतिक वस्तुओं से ही आनन्द नही 
उठाता, प्रत्युत प्रेम करने के लिये स्त्रियों की भी वहाँ बहुलता होती है। स्वर्गे लोके 
बहुख्रेणमेषाम्‌- अथर्व ४/३४/२) वहाँ गाना तथा बाजा का भी आनन्द है। वहाँ 
अश्वत्थ वृक्ष है' जिसके नीचे यम देवों के साथ पान करते हैं। (यस्मिन वृक्षे सपलाशे 
देवैः संपिबते यमः -क्र० १०/१३५/१) । कामधेनु से सम्पन्न समस्त अभिलाषा 
तथा आनन्द से परिपूर्ण स्वर्ग की कल्पना नितान्त सुन्दर तथा आकर्षक है।' नरक की 
कल्पना स्पष्टतः ऋग्वेद में नही दीखती परन्तु अथर्व (१२/४/३६) में नारक लोक की 
कल्पना स्पष्टतः स्वर्गलोक की भावना से विपरीत कल्पित की गयी है। इस प्रकार स्वर्ग 
की वैदिक कल्पना बड़ी उदात्त है और आर्या जैसी आशावादी प्राणियों के लिये नितान्त 
उचित तथा सुन्दर है। 

नरक- अधर्म के आचरण करने वाले जीवों को यातना भोगने का मरणोपरान्त 

लोक है। नरक की कल्पना का विकसित रूप हमें पुराणों में उपलब्ध होता है परन्तु 
वैदिक साहित्य में भी नरक की कल्पना का अभाव नही है। अथर्ववेद (२/१/४/२) 
५/११/३) में नरक स्वर्ग के विपरीत यम के क्षेत्ररूप में अभीष्ट है। जहाँ राक्षसियों और 
अभिचारिणियों का आवास रहता है और जिसकी स्थिति पाताल लोक;(अधीगृह) में 
मानी गयी है। ब्राह्मण-साहित्य में परलोक में दण्ड की धारणा जब विशेष रूप से 
विकसित हुई तब नरक में यातना के भोगने का भी विकास सम्पन्न हुआ। पुराणों- 
विशेषतः विष्णुपुराण (२/६/१-२९) तथा श्रीमद्भागवत (५/२६/१-३७) में नरक 
का विशद विवरण उपलब्ध होता है। 


उपसंहार 


वेद अनन्त है तथा गम्भीर है और वह अब तक नाना विचारवाले विद्वानों को 
प्रेरणा तथा स्फूर्ति देता आया है। यास्क के समय में ही इसके गम्भीर अर्थ की व्याख्या 
नाना सम्प्रदाय के वेदज्ञों ने अपनी दृष्टि से की और आज भी इसके मन्त्रों के तात्पर्य 
को समझने तथा समझाने के लिये नाना शैली पुरस्कृत की जा रही है और प्रत्येक शैली 
एक नवीन अर्थ का उन्मेष करती है। वेद इस विशाल ब्रह्माण्ड में अनेक प्रकार से 


१. अथर्व ५।४।२, कौषितकि उप० (१।३) में इस वृक्ष का नाम तिल्य या तिल्प है तथा ब्राह्मलोक में 
विरजा नदी, सायुज्य नगर, अपराजित प्रासाद आदि का भी उल्लेख मिलता है। इसका वर्णन वैष्णवों 
के साहित्य में विशेष रूप से मिलता है, देखिए ब्रह्मसंहिता (पूना)! 

२. सर्वान्‌ कामान्‌ यमराज्ये वशा प्रददुषे दुहंत। (अथर्व० १२।४।३६) 

३. अथाहुर्नारकं लोकं निरुन्ध्यानस्य याचितम्‌ । (वही) 
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जागरूक तथा नाना अभिव्यक्तियों में प्रकाशशील एक अचिन्त्य शक्ति का शाब्दिक 
उन्मेष है- वर्णमय विग्रह है। यह तर्क की कर्कश पद्धति पर व्याख्यात सिद्धान्तों का 
समुच्चय नहीं अपितु वह प्रतिभचक्षु से साक्षात्कृत तथ्यों का प्रशंसनीय पुंज है। वैदिक 
युग के मनीषियों तथा लोकातीत आर्षचध्षु्मण्डित द्रष्टाओं की वाणी में सार्वदेशिक तथा 
सार्वकालिक नैतिकता और धर्म की मूल प्रेरणाओं का स्फुरण हो रहा है जो आज भी 
विश्व के मानवों को सन्मार्ग पर ले जाने की क्षमता रखता है। वैदिक ऋषियों की दृष्टि 
में धर्म ही जीवनयात्रा का मुख्य उपयोगी साधन है। "सुगा ऋतस्य पन्था' (त्र०८/३/ 
१३) = धर्म का मार्ग सुगम है। “सत्यस्य नावः सुकृतमपीपरन' (ऋ०९/७३/१) = 
सत्य की नाव धर्मात्मा को पार लगाती है। वेद अध्यात्म के साथ व्यवहार का परलोक 
के साथ इहलोक का मंजुल सामंजस्य अपने भव्य उपदेशों से प्रस्तुत करता है। वेद का 
सवीतिशायी श्लाघनीय धर्म यज्ञ है। यज्ञ ही मानव को दूसरे मानव के प्रति मैत्री के सूत्र 
में बाँधने वाला कर्म है। वेद मनुष्यों को कर्मठ, देशभक्त तथा परोपकारी बनने की शिक्षा 
देता है। वह स्वावलम्बी मानव के मूलमन्त्र का रहस्य बतलाता है- 'न ऋते शान्तस्य 
सख्याय देवाः' (ऋ० ४/३३/११) = बिना स्वयं परिश्रम किये देवों का मैत्री प्राप्त 
नहीं होती है। वह सम्पत्ति को मानवों में बाँट देने की शिक्षा देता है- 'शतहस्तः समाहर 
सहस्रहस्तः संकिर' (अथर्व० ३/२४/४) = सैकड़ों हाथों से इकट्ठा करो और हजारों 
हाथों से बाँट दो। 

"एकं सद्‌ विग्ना बहुधा वदन्ति' का शिक्षक वेद अद्वैतवाद का महनीय उपदेष्टा 
अन्थरत्न है। प्राणिमात्र में एक ही चैतन्य व्याप्त हो रहा है। प्राणिमात्र को परस्पर में 
बन्धुता की महनीय भावना से ओत-प्रोत होना चाहिये। इस भावना की प्रेरणा देने वाले 
अथर्व ऋषि का यह वाक्य वर्तमान काल के मानवों के लिये आदर्श मन्त्र होना चाहिये- 

सहृदयं सांमनस्यविद्वेषं कृणोमि वः। 

अन्योऽन्यमभिनवत वत्सं जातमिवाष्न्या।। (अथर्व पिप्लाद ५/१९/१) 

यह संज्ञान सूक्त (अथर्व ३/३०) मानवों के परस्पर सौहार्द सहानुभूति तथा 
मैत्री को मानव समाज के लिये आदर्श बतलाने वाला एक नितान्त श्लाघनीय सूक्त 
है जिसके भावों को समझना तथा अपने जीवन में उतारना संसार के प्राणियों का 
कल्याण-साधक है। 

वेद में विश्वबन्धुत्व की परिकल्पना एक अनोखी वस्तु है। वेद मानवमात्र के लिये 
कल्याण की भावना को अग्रसर करता है। वैदिक प्रार्थनाओं में व्यष्टि के ही लिए नहीं, 
प्रत्युत समष्टि के लिये मंगल भावना का स्पष्ट तथा विशद निदर्शन है। वैदिक ऋषि 
व्यक्ति तथा समाज से ऊपर उठकर समस्त विश्व की सुखसमृद्धि एवं मंगल के निमित्त 


( 
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ही प्रार्थना करता है। मन्त्रं का प्रामाण्य इस विषय में अक्षुण्ण है- 
विश्वानि देव सवितर्दुरितानी परासुव। 
यद भद्र तन्न आसुव ।। (शु० यजु० ३०/३) 
हे देव सविता, समस्त पापों को हमसे दूर करो। हमारे लिये जो भद्र वस्तु हो- 
कल्याणकारी पदार्थ हो, उसे हमें प्राप्त कराइये। 
विश्वशान्ति और विश्वबन्धुत्व की उदात्त भावना से ओत-प्रोत वैदिक मन्त्रो में 
प्राणिमात्र में परस्पर सौहार्द मैत्री तथा साहाय्य की भावना की उपलब्धि नितान्त 
स्वाभाविक है (शु० यजु० ३३/१८)- 1 
मित्रस्याहं चक्षुषा सर्वाणि भूतानि समीक्षे। 
) मित्रस्य चक्षुषा समीक्षामहे ।। 
आशय बड़ा ही सुन्दर है। मित्र की दृष्टि से मैं सब प्राणियों को देखूं और हम 
सब लोग मित्र की दृष्टि से परस्पर में एक दूसरे को देखें। वेद का महत्त्व ऐसी ही उदात्त 
भावनाओं की सृष्टि में है। 
वेद अपौरूषेय है, वेद नित्य है, वेद रहस्यमय है, वेद का ज्ञान गम्भीर है। वह 
विश्व मे सर्वत्र व्यापक परम चैतन्य का आभामय शाब्दिक विग्रह है। वह देश तथा काल 
से अतीत है। वह किसी एक मानव समाज का ग्रन्थ नहीं है। वह विश्व मानव का 
कल्याणाधायक ग्रन्थरत्न है। व्यवहार का उपदेष्टा है। वह अध्यात्म का शिक्षक है। वह 
परमज्योतिर्मय प्रभु का प्राणियों के लिये मधुर सन्देश है। उसकी उपासना उस अनन्त 
सर्वशक्तिमान अचिन्त्य शाक्तिशाली भगवान के मंगलमय साक्षात्कार कराने में कृतकार्य 
होती है। उस परम्‌ करुणावतार भगवान से हमारी विनम्र प्रार्थना है कि हमें वह सुबुद्धि 
दे जिससे हम इस वेदवाणी को समझें, गूढ़ रहस्य को हृदयंगम करें, उसका आचरण 
कर हम जीवन को मंगलमय बनायें तथा इस जन्म को सार्थक सिद्ध करें 
समानी व आकृतिः समाना हृदयानि वः 
समानमस्तु वो मनो यथा वः सुसहासति।। 
(ऊँ तत्‌ सद्‌ ब्रह्मार्पणमस्तु) ऋ० १०/१९१/४) 
® 


परिशिष्ट 
वैदिक व्याकरण और स्वरप्रक्रिया 


थ्वनियो को उच्चारण सम्बन्धी विशेषताएँ 
स्वर वर्ण 


उदात्तादि स्वरों की सत्ता वैदिक भाषा की एक विशेषता है! लौकिक संस्कृत में 
उदात्तादि स्वरों का महत्त्व नहीं होता, परन्तु वैदिक भाषा में स्वर-वर्णो का उच्चारण 
उदात्तादि स्वरों में से किसी न न किसी के साथ ही होता है। उदात्तादि स्वर स्वर-वर्णो के 
धर्म है। ये संक्षेप में तीन कहे जा सकते है- उदात्त, अनुदात्त और स्वरित। इनके 
अतिरिक्त एक 'प्रचय-स्वर' भी होता है। ये स्वर प्राय: अर्थ समझने में भी सहायक होते 
हैं। इनका विस्तार से वर्णन आगे किया जायेगा 

मात्रा- स्वरों के उच्चारण में मात्रा का भी विचार होता है। मात्रा उच्चारण का 
काल बतलाती है। हृस्व-वर्णो का उच्चारण एक मात्रा काल में होता है। 'मात्रा-हस्व' - 
ऋ०प्रा० पटल १ सू० २७) । दीर्घ स्वर-वर्ण का उच्चारण दो मात्रा काल में होता है। 
'द्वे दीर्घ:- (ऋ०प्रा०प०१ सू० २९१ प्लुत स्वर-वर्ण का उच्चारण तीन मात्रा काल में 
होता है। तिस्र प्लुत उच्यते स्वर:!- (ऋ०प्रा०प०१ सू० ३०) ऋक्‌-प्रातिशाख्य में 
'अधः स्विदासी ३ तू , उपरि स्विदासी ३ त्‌' और “भीरिव विन्दन्ती ३' ये तीन प्लुप्त 
के उदाहरण दिये गये हैं। इन उदाहरणों में क्रिया-पद के अन्तिम स्वर लुप्त है। 

अनुनासिकीकरण- पद के अन्त में आने वाले प्रथम आठ स्वर- अर्थात्‌ अ, 
आ, इ, ई, उ, ऊ, ऋ और ल अवसान (अन्त) में हो तो अनुनासिक हो जाते हैं। जैसे- 
“ईङ्यो नूतनैरूते' (ऋ० १/१/२) “इन्दवो वामुशन्ति हि! (ऋ० १/२/४) (ऋ० 
प्रा०प० १ सू० ६३) परन्तु यह नियम शाकलशाखा में नही माना जाता| उस शाखा 
में केवल प्लुप्त स्वर यदि अवसान में हो तो उसे अनुनासिक किया जाता है 
(ऋह०प्रा०प० १ सू० ६४) 

अनुस्वार आदि- ऋक प्राप्तिशाख्य के अनुसार अनुस्वार में स्वर और व्यञ्जन 
दोनों के धर्म है। इसलिये इसे स्वर और व्यंजन से भिन्न वर्ण माना गया है। अनुस्वारी 
व्यंजन वा स्वरों वा (ऋ०प्रा०प० १ सू० ५) इसका उच्चारण नासिका से होता है। 
'नासिक्ययमानुस्वरान्‌' (ऋ०प्रा०प० १ सू० ४८) आजकल इसका उच्चारण शुद्ध 
नहीं होता। सिंह का उच्चारण 'सिहृ' किया जाता है। ऋक म्राप्तिशाख्य के अनुसार 


वैदिक व्याकरण और स्वरप्रक्रिया ५२७ 
विसर्ग, जिह्वामूलीय और उपध्मानीय व्यंजन है। 'सर्व शेषो व्यंजनान्येव' 
(ऋण०प्रा०प०१ सू०६) तथा 'उत्तरेऽष्टा ऊष्माण' (ऋ०प्रा०प० १ सू० १०)। विसर्गो 
के उच्चारण का स्थान कण्ठ माना गया है। 'प्रथमपंचमौ च द्वा ऊष्मणाम्‌ ' (ऋ० प्रा० 
प० १ सू० ३९) इनके उच्चारण में भी आजकल कुछ दोष आ गया है। विसगो के 
अन्त में लोग'ह' की ध्वनि निकालते है। जिह्वामूलीय का उच्चारण जिह्वामूल से 
(ऋ०प्रा०प० १ सू० ४१) और उपध्मानीय का उच्चारण ओष्ट से माना गया है। 

(ऋ०प्रा०प० १ सू० ४७) । जिह्वामूलाय और उपध्मानीय से विसर्ग भिन्न पदार्थ है। 
विसर्ग के उच्चारण के बाद मुख खुला रहता है, परन्तु जिह्वामूलीय के बाद गला और 
उपध्मानीय के बाद ओष्ट बन्द हो जाते हैं। 
व्यंजन वर्ण ब 
लौकिक संस्कृत के सभी व्यंजन वर्ण वैदिक संस्कृत में भी है। उनके अतिरिक्त 
'ळ' और “वह' दो व्यंजन वैदिक संस्कृत में अधिक है। दो स्वरों के बीच में आने वाला 
“ड' 'ढ' हो जाता है। वही 'ड' यदि 'ह” के साथ आवे तो 'ढ' होकर 'ळह' हो जाता 
है। (ऋ०प्रा०प० १ सू० ५२)। यह विशेषता ऋग्वेद के ही मंत्रों में पाई जाती है। अथर्व 
के मंत्रों में यह परिवर्तन नहीं होता। वहाँ ड तथा ढ अपरिवर्तित रहते हैं। जैसा 'इळा 
साळहा' इन उदाहरणों में 'इ” और 'आ' के बीच में आनेवाला ड 'ळ' और 'ढ' 'ळह' 
हो गया हा 'वीडवङ्ग' और मीढवान' का 'ड' और 'ढ' दो स्वरों के बीच न होने से 
परिवर्तित नही होता। परन्तु विड्वङ्ग:' को यदि अवग्रह के साथ पढ़ा जाय तो उसका 
भी “ड्‌ ' 'ळ' हो जाता है। जैसे- “वीळूऽअङ्ग'। 
यम- वैदिक भाषा में अनुनासिक स्पर्श-संज्ञक वर्ण (क से म तक, वर्गो के पंचम 
वणाँ को छोड़कर) अनुनासिक स्पर्श-संज्ञक वर्ण (वर्गों के पंचम वर्ण) के परे रहते 
अपने-अपने यम हो जाते है। जैसे पलिक्नी में क के बाद 'न' है, इसलिये उसका 
उच्चारण क होता है, मुमुच्महे में 'च' के बाद “म” है, इसलिये उसका उच्चारण (चूँ 
होता है। यमों की संख्या वर्णों के आधार पर बीस है। (ऋ०प्रा०प० १ सू० ५० पर 
उ्वट-भाष्य) परन्तु वगों में स्थान के आधार पर वे चार ही माने जाते है। इनका 
उच्चारण नासिका से होता है ((ऋ०प्रा०प० १ सू० ४८) 
क्रम- वैदिक भाषा में उच्चारण के समय परिस्थिति-विशेष में व्यंजन वर्णो को 
द्वित्व हो जाता है। इस द्वित्व को क्रम कहते हैं। इसके बहुत से नियम और उनके 
अपवाद ऋकप्राति शाख्य में दिये है। परिचय के लिये कुछ नियम यहाँ दिये जाते हैं 
(१) स्वर और अनुस्वार के बाद आने बाले संयुक्त वर्ण के आदि के व्यंजन को 
द्वित्व हो जाता है, यदि वह विसर्ग के बाद न आया हो, जैसे- आत्वा रथं यथोतये 
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(ऋ०८/६८/१)। यहाँ 'आ' स्वर के बाद आने वाले 'त्वा' संयुक्त वर्ण के आदि के 
व्यंजन “त्‌ को द्वित्व हो गया है। सोमानं स्वरणम (ऋ०१/१८/१)। यहाँ 'न' के 
अनुस्वार के बाद आने वाले 'स्व' संयुक्त वर्ण के आदि के व्यंजन “स” को द्वित्व हुआ 
है। यदि उपर्युक्त व्यंजन सौष्म वर्ण हो तो उसका अपने आदि के साथ उच्चारण होता 
है। जैसे-अग्प्रातेव पुंस (० १/१२४/७) यहाँ 'अ' स्वर के बाद '' संयुक्त वर्ण 
है। उसके आदि का व्यंजन 'भ' सौष्म वर्ण है। उसका अपने पूर्व वर्ण 'व' के साथ 
उच्चारण होता है। यहाँ 'पूर्व वर्ण” का अर्थ है अपने वर्ग में अपने पूर्व का वर्ण। प वर्ग 
में 'व' पहिले आता है, बाद में “म 

(२) स्वर के बाद आने वाला संयोगादि रेफ के बाद व्यंजन वर्ण का द्वित्व होता 
है। जैसे -अर्द्ध वीरस्य (ऋ०७/१८/१६)। यहाँ 'अ' स्वर के बाद संयोगादि रेफ के 
बाद के “ध” को द्वित्व हुआ हे! 'ध' सौष्म है, इसलिये उसका उच्चारण अपने पूर्व वर्ण 
“द! के साथ होता है। 

(३) स्वर के बाद आने वाला संयोगादिं “ल के बाद के स्पर्श वर्ण ( क' से 'म' 
तक) को द्वित्व होता है। “परं रेफात' = (ऋ०प्रा०प० ६ सू० ५) जैसे- महत्तदुल्ब्ब 
स्थविरम्‌ (ऋ०१०/५१/१) यहाँ 'उ' स्वर के बाद “ल्‌ ' के बाद 'ब' को द्वित्व हुआ। 

(४) ऊष्म वर्ण के बाद आने वाले वर्ग के प्रथम और द्वितीय स्पर्श वणो को 
विकल्प से द्वित्व होता है। (ऋ"०प्राणप० ६ सू०)। जैसे- प्रासत्तौदृष्वौजा ऋष्वेभिः 
(ऋ०१०/१०५/६)। यहाँ उष्म वर्ण 'सू' के बाद वर्ग के प्रथम स्पर्श 'त्‌' को द्वित्व 
हुआ है। जब द्वित्व नही होता तब प्रास्तौदूत्पोजा' होता है। 

(५) संयुक्त वर्ण के आदि के अनुपद ऊष्म वर्ण को विकल्प से द्वित्व होता है 
(ऋ०प्रा०प० ६ सू० ९) । जैसे- हह्वयाम्याग्निम्‌ (ऋ० १/३५/१)। यहाँ 'ह' संयुक्त 
वर्ण है। इसके आदि का 'ह' अनुपथ है, अर्थात्‌ उसके पहिले कोई वर्ण नहीं है। उसे 
द्वित्व हुआ है। जब द्वित्व नहीं होता तब हयाम्याग्निम होता है। 

(६) हृस्व स्वर के बाद आने वाले अथवा “मा” के बाद आने वाले 'छ' जो चाहे 
वह संयुक्त वर्ण के आदि का हो या न हो, द्वित्व होता है (न०आ०प० ६ सू० ३ और 
१३) जैसे- उपच्छाया मिव धृणेः (त्र० ६/१६/३८)। यहाँ 'छ' संयुक्त वर्ण के 
आदि का नहीं है। तुच्छ्यैनाभ्वपिहित॑ यदासीत्‌ (ऋ०१०/१२९/३)। यहाँ 'छ' संयुक्त 
वर्ण के आदि का है। माँ च्छेद्य रश्मी रिति ( ( ऋ० १/१०९/३)। यहाँ 'मा' के बाद 
“5' को द्वित्व हुआ है। सोष्म वर्ण होने से प्रथम 'छ' का च हो जाता है। 

(७) शाकल-शाखा में ये विधान प्रायः नहीं लागू होते (ऋषण्ग्रा० ६,१४) आ 
त्वा रथं तथोतपे (क्र० ८/६८/१) के स्थान पर आ त्वा रथं यथोतये ही होता है। 
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स्वरभक्ति- स्वर के बाद आने वाले रेफ से परे यदि व्यंजन हो तो रेफ से 
ऋकार-वर्णा स्वरभक्ति उत्पन्न होती है। (ऋ०प्राण्प० १ सू० ४६)। यह रेफ और 
व्यंजन के बीच होती है। स्वरभक्ति का अर्थ है स्वर-प्रकार (ऋ०प्रा०प० १ सू० ३२ 
पर उव्वट-भाष्य)। यह दो प्रकार की होती है- द्वाधीयसी और हृस्वा जिस स्वर भक्ति 
के बाद श, ष और ह आवे वह द्राघीयसी कहलाती है। (ऋ०्रा०प० ६ सू० ४८) 
जैसे यद्यद्‌ कर्हि कर्हि चित्‌ (ऋ० ८/७३/५)। यहाँ रेफ से स्वरभक्ति उत्पन्न होती है 
और उसके बाद 'ह' है, अत: यह द्राधीयसी स्वरभक्ति है। यदि स्वरभक्ति के बाद 
श,ष,स और ह को द्वित्व हुआ हो तो उनके पूर्व की स्वरभक्ति हस्वा होती है। जैसे 
वर्ष्यन्‌ (ऋ० ५/८३/३) यहाँ रेफ के बाद 'ष' है उसे द्वित्व हुआ है! अतः उसके पूर्व 
के रेफ से उत्पन्न होने वाली स्वरभक्ति हृस्वा है। श,ष, स और ह को छोड़कर अन्य 
किसी वर्ण के पहले की स्वरभक्ति हस्वा होती है। जैसे- अर्चन्त्यर्कमकिंणः (ऋ० १/ 
१०/१) यहाँ स्वरभक्ति के बाद 'च' और 'क' वर्ण है। अत: यह स्वरभक्ति हस्वा है। 
द्राधीयसी स्वरभक्ति के उच्चारण का काल अर्धमात्रा है। (ऋ०प्रा०प० १ सू० ३३) 
हृस्वा स्वरभक्ति के उच्चारण काल पाद मात्रा है (ऋ०प्रा०प० १ सू०३५)। स्वरभक्ति 
जिस व्यंजन से उत्पन्न होती है उस व्यंजन के सहित वह पूर्व स्वर का अंग होती ही 


अभिनिधान- वर्णो का साधारण और श्रुति का संवरण अभिनिधान कहलाता है। 
(ऋ०प्रा०प० ६ सू० १७)। यह उच्चारण की स्पष्टता के लिये संयुक्त वर्णो का विच्छेद 
है। यह संधि कार्य हो जाने पर स्पर्श वर्ण और रेफ को छोड़कर अन्तस्य वर्ण को दूसरा 
स्पर्श वर्ण परे रहते होता। जैसे- अर्वाग देवा अस्य (ऋ० १०/१२९/६)। यहाँ 
'अर्वाक' के क को ग्‌ करना सन्धि कार्य है। उसके हो जाने पर ग को “ग्दे” संयुक्त 
वर्ण से तोड़कर अलग कर लिया गया है। 'ग' और 'दे' बीच सूक्ष्म विराम है। गकार 
को दकार से थोड़ा पृथक कर और गकार की ध्वनि को कुछ दबाकर उच्चारण करना 
चाहिये। यही अपूर्ण उच्चारण अभिनिधान' है। उप मा षड्‌ द्वाद्वा (गृ० ८/६८/१४) 
यहाँ 'ड्‌' पर अभिनिधान है। उल्कामिव और दधिक्रावण: में क्रमशः “ल्‌ और व्‌ पर 
अभिनिधान है। शाकलशाखा में यदि 'ल' के बाद ऊष्म वर्ण आवे तो 'ल' पर 
अभिनिधान होता है। जैसे- वनस्पते शचवलशः (ऋ०३/८/११)। यहाँ 'श' ऊष्म वर्ण 
पर रहते 'ल' पर अभिनिधान है। स्वरभक्ति के ज्ञान केलिये अभिनिधान को अच्छी तरह 
समझना आवश्यक है। 


व्यूह और व्यवाय- छन्दों के किसी चरण में वर्ण की कमी पड़ने पर पूर्ति 
(संपद) के लिये एकाक्षरीभावापन्न संधियों को तोड़कर दो वर्ण बना लिये जाते हैं। इस 
अक्रिया को व्यूह कहते हैं व्यूह का अर्थ है पृथक कारण। जैसे- प्रेता जायता नर: ( ऋ० 
१०/१०३/१३) । यहाँ प्रे, में 'अ' और 'इ* का एकीभाव है। इसे तोड़कर प्रइता पढ़ने 
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से छन्द की पूर्ति हो जाती है। क्षैप्र वर्ण (य, व, र, ल) वाले संयोगों में छन्द की पूर्ति 
के लिये व्यवाय करना चाहिये। व्यवाय का अर्थ है व्यवधान। क्षैप्रवर्ण से सम्बद्ध उसके 
पूर्व व्यंजन को अलग करके समान स्वर के साथ पढ़ना चाहिये। ऐसा करने से एक वर्ण 
बढ़ जाता है और छन्द की कमी पूरी हो जाती है। जैसे-तर्यम्बकं यजामहे (ऋ०७/५ ९/ 
१२) यहाँ “य में “य' क्षैत्र वर्ण है। उसके साथ “त्र' का संयोग है। ऐसे स्थान पर भर 
को अलग करके 'य' के समान स्थान वाले स्वर 'इ' के साथ 'त्रियम्बक' पढ़ना चाहिये। 
कुछ आचार्यो का मत है कि व्यवाय केवल 'य' और “व' के संयोग में ही करना चाहिए, 
(र और 'ल' के संयोग में नहीं। इस विषय में और भी मतभेद है। उनके लिये ऋक- 
प्राप्तिशाख्य (पटल १४) देखना चाहिये। 


सन्धि- प्रकरण 
स्वरसन्धि 


वैदिक भाषा में सन्धि के नियम प्राय: वहीं है जो लौकिक संस्कृत में। कुछ ही 
नियम नये है। कुछ सन्धियाँ वहीं होने पर भी उनके पारिभषिक नाम भिन्न है। उन नामों 
को भी जानना चाहिए। 

वैदिक व्याकरण में दीर्घसन्धि, गुणसन्धि और वृद्धिसन्धि को 'प्रश्लिष्ट' सन्धि 
कहते है : लौकिक भाषा की यणसन्धि को क्षैप्र सन्धि कहते है। पद के अन्त में 'ए' 
और 'ओ' के बाद आने वाले पादादि “अ' का पूर्वरूप हो जाता है। जैसे- सुगं तत्ते 
तावकेभ्यों रथेभ्योऽग्ने (ऋ० १/९४/११) दधासि रत्नं द्रविणं च दाशुषेऽग्ने 
(०१/९४/११) इस सन्धि को अभिनिहिंत सन्धि कहते हैं। इस सन्धि के कई नियम 
और अपवाद ऋक्प्रातिशाख्य में दिये गये है। 

'ऐ' और 'ओ' से बाद यदि कोई स्वर आवे तो उनके स्थान पर 'आ' हो जाता 
है (ऋह०प्रा०प० २ सू० २५) जैसे- सूर्याय पन्थामन्वेतवा उ ( ऋ० १/२४/८)। 
यहाँ वै' का 'वा' हो गया है। उभा ऊ नूनन (ऋ० १०/१०६/१)। यहाँ 'भौ” का भा 
हो गया है। इनको पदवृत्ति सन्धि कहते है। 

“ए' और ओ के बाद यदि कोई स्वर आवे तो उसके स्थान पर “अ' हो जाता 
है। (ऋ०प्रा०प० २ सू० २८)। जैसे- अग्न इन्द्र वरूण मिश्र देवाः (क्र०५/४६/ 
२) यहाँ 'अग्ने' का “ग्न हो गया है। वाय उक्थेमिर्जरन्ते (ऋ०१/२/२) यहाँ “यो' का 
“य! हो गया है। इस सन्धिं को उदग्राह सन्धि कहते हैं। यदि उद्‌ ग्राह सन्धि में परवर्ती 
स्वर दीर्घ हो तो उसे उदग्राह पदवृत्ति कहते है। जैसे- क ईषते तुज्यते (क्र० १/८४/ 
१७) यहाँ 'के” का 'क' हो गया। उसके बाद दीर्घ ई' है। यदि उद्ग्राह सन्धि के 
फलस्वरूप ओ और औ के स्थान पर होने वाले 'अ' और 'आ' के बाद कोई ओय 


- वैदिक व्याकरण और स्वरप्रक्रिया ५३१ 
स्वर हो तो दोनों के बीच “व” का आगम होता है। इस सन्धि को भुग्नेसन्धि कहते है। 
कुछ परिवर्तन के साथ इन नियमों का पाणिनी ने 'एचोऽयवायावः' (अष्टा० ६/१/ 
७८) और लोपः शाकल्यस्य (८/३/१९) के द्वारा उपदेश किया है। | 


प्रकृतिभाव 


सन्धि सम्भव होने पर भी उसका न होना 'प्रकृतिभाव' कहलाता है। प्रकृतिभाव 
का शब्दार्थ है जैसा है- वैसा रहना। इसके कुछ नियम तो वैदिक और लौकिक दोनों 

भाषाओंमें समान है। 'ई” 'ऊ' और “ए' अन्त वाले द्विवचनों को स्वर परे रहते 
प्रकृतिभाव होता है। जैसे- इन्द्रवायु इमे सुता: (ऋ०१/२/४) यह नियम लौकिक 
संस्कृत में तथा ऋषिदृष्ट संहिता पाठ में समान रूप से चलता है (ऋ०प्रा०प० १ सू० 
७१ तथा पृ०२ सू०५२)। ऐसे नियमों के अतिरिक्त वैदिक भाषा में प्रकृतिभाव करने 
वाले कुछ विशेष नियम भी है- 

(१) तीन वणों वाले ईकारान्त द्विवचनों को 'इव' परे रहते संहिता में प्रकृतिभाव 
नहीं होता है। जैसे- दम्पतीव क्रतुविदा (ऋ०प्रा०प० २ सू० ५५), परन्तु “बृहती 
इव' अपवाद है। (ऋ०प्रा०प० २ सू० ७४)। 

(२) किसी को पुकारते समय पद के अन्त में आने वाले 'ओ' को इतिकरण में 
तथा ऋषि-निर्मित संहिता-पाठ में प्रकृतिभाव होता है। जैसे- इन्दो इति (त्रः०प्रा०प०१ 
सू० ६८ तथा प०२ सू०५१) 

स्वतन्त्र पद के रूप में आने वाले 'ओ' को भी इतिकरण में तथा संहितापाठ में 
प्रकृतिभाव होता है। जैसे- प्रो इति, प्रो अयासोविन्दुः (ऋ०प्रा०प० १ सू० ६९ 
प०२ सू०५१ और ५२) 

(३) अस्मे, युष्मे, त्वे, अभी इन पदों को प्रकृतिभाव होता है। जैसे- अस्मे आ 
वहतं रयिम, त्वे इद्धयते हविः। (ऋ०प्रा०प० १ सू० ७३ तथा प०२ सू० ५२) 

(४) 'उ' को इतिकरण में प्रकृतिभाव होता है। जैसे- ऊँ इति। (ऋ०प्रा०प० १ 
सू० ७५ तथा प०२ सू०५१) 

(५) यण्‌-सन्थि से उत्पन्न होने वाले 'य' अथवा विवृत्ति के बाद के 'उ' को 
प्रकृति भाव होता है। जैसे- प्रत्यु अदर्शि। यहाँ वस्तुतः “प्रति उ अदर्शि! है। 'ति' के 
इकार को यण-सन्धि होकर 'प्रत्यु” हुआ है। अत: “य्‌” के बादवाले 'उ' को प्रकृतिभाव 
हुआ है। अभूद भा उ अंशवे। यहाँ 'भा' और 'उ' के वाच विवृत्ति हौ अतः उ' को 
प्रकृतिभाव हुआ है और इसीलिये उसकी 'अ” से सन्धि नहीं हुई है। 

३४ वै० सा० 


५३२ वैदिक साहित्य 

ऋक-प्रातिशाख्य में प्रकृतिभाव के बहुत नियम दिये हैं। प्रकृतिभाव होने पर दो 
स्वरों के बीच के अन्तर को 'विवृत्ति' कहते हैं (ऋ०प्रा०प० २ सू० ३) विवृत्ति का 
काल स्वरभक्ति के बराबर या उससे कुछ अधिक होता है। (ऋ०प्रा०प० २ सू०) 
स्वरभक्ति दो प्रकार की होती है। हसवा और द्राघीयसी। हृस्वा स्वरभक्ति का काल 
पादमात्रा और द्राघीयसी का अर्धमात्रा होता है- यह पहले कहा जा चुका है। विवृत्ति यदि 
दो हृस्व और एक दीर्घ स्वर के बीच हो तो उसका काल अर्धमात्रा होता है। दो दीर्घ 
स्वरों के बीच की विवृत्ति का काल पौन मात्रा होता है। 
विसर्ग सन्धि 

वैदिक और लौकिक भाषा में विसर्ग सन्धि के सामान्य नियम प्राय: एक ही है। 
वैदिक भाषा के कुछ विशेष नियम है। उनका सारांश नीचे दिया जाता है- 

(१) हस्व या दीर्घ स्वर के बाद का विसर्ग स्वर या घोषवत्‌ संज्ञक वर्ण (वर्गों 
के प्रथम दो वणो को छोड़कर बाकी सब व्यंजन ह और य,र,ल,व) परे रहते रेफ हो 
जाता है (ऋ०प्राणप० ४ सू० २७)। जैसे- प्रातरग्नि प्रातरिद्ध हवामहे! यहाँ 
“प्रातरग्नि' में हृस्व स्वर के बाद वाले विसर्ग को स्वर पर रहते “र' हुआ है। श॑ नो 
देवीरभिष्टय- यहाँ दीर्घ स्वर के बाद वाले विसर्ग को स्वर परे रहते 'र' हुआ है। 
प्रातर्मित्रावरूणा- यहाँ हृस्व स्वर के बाद वाले विसर्ग को घोषवत्‌ वर्ण परे रहते 'र' 
हुआ है। अश्वातीगोमितीर्नः- यहाँ दीर्घ स्वर के बाद वाले विसर्ग को घोषवत्‌ वर्ण परे 
रहते 'र' हुआ हैं। 

(२) विसर्ग के बाद 'क' या 'ल' आवे तो वह विकल्प से जिह्वामूलीय हो जाता 
है। जैसे- य = ककुभो निधारयः, यः ककुभो निधारयः। इसी तरह यदि विसर्ग के 
बाद “प' या 'फ' आवे तो वह विकल्प से उपध्यमानीय हो जाता है। जैसे- य = पंच 
चर्षणीरभि, यः पंच चर्षणीरभि (ऋ०प्राणप० ४ सू० ३६) 

(३) एक पाद में विग्रह में आया हुआ अकारपूर्व विसर्ग दो अक्षर वाले पुरूष 
वाचक “पति” शब्द परे रहते 'स' हो जाता है। (ऋ०प्रा०प० ४ सू० ४२)। जैसे- 
उतिष्ठ ब्रह्मणस्पते, वाचस्पति विश्वकर्माणम्‌ । 

(४) वास्तोः शब्द का विसर्ग “पति’ शब्द परे रहते 'ष' हो जाता ही 
(ऋ०प्रा०प० ४ सू० ४६) जैसे- वास्तोष्पते भ्रुवा स्थूणा। 

(५) अकारपूर्व विसर्ग करं कृतं करत कर परे रहते तथा पदान्तप्राप्त परि रहते 
“सः हो जाता है। जैसे यहं न्यन्यं सहसा सहस्करम्‌ सोमं न चारू मघवस्सु 
नस्कृतम, उरूकृदुरू णस्कृध, कुविन्नो वस्यसस्करत्‌ः निकाव्या बेधसः 
शश्चतस्कः तदुत्तानपद- स्परि। ह 

(६) इलायाः, आ:, नमसः, देवयुः, द्रुहः, मातुः, इलः- इन शब्दों के विसर्ग को 
“पद' शब्द परे रहते 'स' हो जाता है। (क्र०प्राभप० ४ सू० ४९) जैसे- इलायास्पदे 
सुनिदत्वे अह्वामः, य ऋते चिद गास्पदेभ्यो दातु, उपो एनं जुजुपुर्नसम्पदे। 


शि... र्जर. 


वैदिक व्याकरण और स्वरप्रक्रिया ५३३ 
प्रवोऽच्छा रिरिचे देवयुष्पदम्‌ मा न स्तेनेभ्यो ये अभि द्रुहस्पदे, मातुष्पदे परमें 
अन्ति, षदगो, इलस्पदे समिध्यसे। विश्वतः बोलितः रजः- इन शब्दों के विसर्ग को 
“स्‌? हो जाता है। (ऋ०प्रा०प० ४ सू० ५४) जैसे- गिरिनं विश्वतस्पृथुः पतिदिवः 
रन्प्रचोद;ः श्नथनो वीलितस्पुथुः विद्यामेषि रजस्पृथु। 

(७) यदि विसर्ग से नत या अनत ऊष्म वर्ण परे हो और उसके बाद कोई 
अधोषसंज्ञक वर्ण (वर्गों के प्रथम और द्वितीय वर्ण तथा श, ष, स, विसर्ग, जिह्ना- 
मूलीय, उपध्यमानीय और अनुस्वार) आता हो तो विसर्ग का लोप होता है। (ऋ० प्रा 
प० सूत्र ३६) जैसे- समुद्र स्थः कलशः सोमधानः, यहाँ 'द्र' के बाद के विसर्ग का 
लोप होता हुआ है 'स' ऊष्म वर्ण परे रहते हैं। 'स' के बाद 'थ' अघोष वर्ण का उदय 
हुआ है। प्र० व स्पलक्रन्‌ सुचिताय दावने- यहाँ “व” के बाद के विसर्ग का लोप हुआ 
है। 'स' ऊष्म वर्ण परे रहते। 'स' के बाद 'प' अघोष वर्ण का उदय हुआ है। ये दोनों 
उदाहरण 'अनति' के है। दन्त्य “स” का मूर्धन्य घ' होना नति कहलाता है। कः स्विद्‌ 
वृक्षो निष्टितः- यहाँ निः के विसर्ग का लोप हुआ है। 'स' को 'ष' होने से यहाँ 'नति' 
है। 
व्यंजन सन्धि 

(१) पदान्त के 'म' के बाद पदादि य, व, ल, परे रहते “म्‌ के स्थान पर 
यूँ,वूँ,लूँ, हो जाते है। (ऋ०प्रा०प० ४ सू० ७) जैसे- यय्येब्युंग॑ कुणुते, 
भद्रैषाल्लक्ष्मी, तव्वे इन्द्र न सुक्रतनु। इन उदाहरणों में यम्‌ षाम्‌ और तम्‌ के 'म' को 
यँ लँ, वँ परे रहते क्रमशः य,ल, व हो गया है। 

(२) पदान्त के म के बाद यदि असवर्ण स्पर्श वर्ण आवे तो म्‌ के स्थान पर 
आगे आने वाले स्पर्श वर्ण का सवर्ण पंचम वर्ण हो जाता है। (ऋ०प्रा०प० ४ सू० 
६) | जैसे- यज्ञ कुमार नवं रथम्‌, अह त्वञ्च वृत्रहन्‌, तन्ते माता परि योषा जनित्रा 
इन उदाहरणों में यम, त्वम, तम्‌ के 'म' को क, च और त परे रहते क्रम से ड्‌, ण्‌, 
और न्‌ हो गया है। 

(३) “न्‌' के बाद 'श' या च वर्ग का कोई वर्ण आये तो “न्‌ का अ्‌ हो जाता 
है। (ऋ०प्रा०प० ४ सू० ९) । “त्‌' के बाद यदि कोई अघोष तालब्य वर्ण (च,छ, श) 
हो तो 'त के स्थान पर “च्‌' हो जाता है। (ऋ०प्रा०प० ४ सू० ११) इन नियमों के 
अनुसार “न्‌' और “त' के स्थान पर आये हुये 'अ' और 'च' के बाद का 'श्‌' 'छ' हो 
जाता है। (ऋ०प्रा०प० ४ सू० १२) जैसे- धनेव वरज्जिच्छुनथिहि। हाँ पहले 'न' का ज' 
हुआ है तदनन्तर “श' का 'छ' हुआ है। तच्छयोराबृणीमहें- यहाँ पहिले 'त्‌ का च्‌ 
हुआ है। यह नियम शाकल शाखा में नही चलता (ऋ०प्रा०प० ४ सू० १३) | उस 
शाखा में ऐसे स्थानों पर “श्‌' का “श' ही रह जाता है। जैसे- घनेव वञ्रिंच्छुनथिहिं। 

इन सन्धियों को अशंगम सन्धि कहते हैं। 


५३४ वैदिक साहित्य 

(४) 'ड” के बाद अमोघ उष्म वर्ण (श, ष, स) आता हो तो (ङ्‌ और श, ष्‌, 
स्‌ के बीच 'क्‌' का आगम कुछ आचायों के अनुसार होता है (ऋ०प्रा०प० ४ सू०१६) 
जैसे- तवाय सोमस्त्वमेह्वार्वाङ्क छञ्चत्तमम्‌ । यहाँ 'ड” के बाद “श” है, अतः दोनों के 
बीच में क्‌ का आगम हुआ। अनन्तर सर्वे प्रथमैरुपधीयमानः- इत्यादि (ऋ०प्रा०प० 
४ सू०) से 'श' को 'छ' हुआ है। 

(५) 'द' और “न्‌ ' के बाद स आवे तो दोनों के बीच में 'ज' का आगम होता 
है (त्र०प्रा०प०४ सू०१७) जैसे- अक्षेत्रवित्केत्रविदं ह्यप्राटत्स प्रेति। यहाँ र? और 'स' 
के बीच “त' का आगम हुआ है। तवं तान्त्सं च प्रति चासि मज्मना- यहाँ 'न्‌' और 
'स' के बीच 'त्‌' का आगम हुआ है। 

(६) “न' के स्थान पर आये हुये 'ज' और 'श' के बीच 'च्‌” का आगम होता 
है (ऋ०प्रा०प० ४ सू० १४) जैसे- धनेव वञ्रिच्छनथिहि। यहाँ 'न्‌' के बाद 'श' होने 
के कारण “न! का 'ज हुआ है। (ऋष०प्रा०प०४सू० ९)। उसके बाद 'ज्‌! और “श” 
के बीच 'च्‌' का आगम हुआ है, तदनतर 'श' का 'छ' हुआ है (ऋ०्रा०प० ४ 
सू० १२) 

इन सन्धियों को अन्तःपात सन्धि कहते है। 
नकार-विकार 

“आ' के बाद आनेवाला “न! चाहे वह पद्यान्त का हो चाहे अपद्यान्त का स्वर 
परे रहते लुप्त होता है और उसके पूर्व का “आ” सानुनासिक हो जाता है। जैसे- महाँ 
इन्द्रो नृवदा चर्षणिप्राः, पोवोअन्नाँ रयिवृद्ध:। 

दधन्वां यः; जूजुर्वा य; स्ववां यातु, दद्वां वा इन पाँच उदाहरणों में 'आ' के 
बाद “न्‌ का 'य'- “न्‌ परे रहते लोप होता है और पूर्व का आ' सानुनासिक (आँ) 
हो जाता है। (ऋ०प्राण्प०४ सू० ६७, ६७ और ८०) । 

हतम्‌ योनौ वचोभिः यान्‌ युवन्यून्‌ वनिषीष्ट इनके परे रहते 'ई' और “उ' 
के बाद का न' 'ईर! 'ऊँए हो जाता है। (ऋण० प्रा० प० ४ सू० ६९ और ८०) जैसे- 
उत्पणीर्हतमूर्म्या मदन्ता; वि दस्यूर्योनावत: इत्यादि 

“ई” और 'ऊ' के बाद न्‌ का, स्वर परे रहते, 'इँर' 'ऊँर' हो जाता है (ऋण प्रा 
प० ४ सू० ७० और ८०) जैसे- परिधीरति तां इहि, अमीशूरिव सारथिः। यह 
नियम पाद के भीतर की अवस्था के लिए ह! 

'दस्यरेका' में पादान्त के 'न' को उत्तर पाद के आरम्भ का एक, पद परे रहते, 
'ऊँर हुआ है। 'नूँरमि' में ऋकार के बाद के “न्‌' को 'अभि' परे रहते ऋर' ही ये 
दो विशेष उदाहरण हैं (ऋ०प्राण्प० ४ सू० ७१ और ८०)। 

शब्द-रूप 

लौकिक संस्कृत की अपेक्षा वैदिक भाषा शब्दरूपो की दृष्टि से अधिक सम्पन्न 

है। इस भाषा में एक-एक विभक्ति के प्रत्येक वचन में शब्दों के अनेक रूप बनते है। 
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ली इ के शब्दरूप तो इस भाषा में चलते ही है, इस भाषा के कुछ विशेषरूप 
। 

वैदिक भाषा में प्रथमा विभक्ति के बहुवचन में अकारान्त शब्दों के अन्त में 'आ:' 
और “आस: दोनों आते हैं। जैसे- ब्राह्मणासः, पितरः सोम्यासः। “ते अज्येष्ठा 
अकनिष्ठासः' (ऋग० ५।५९।६); आज्जसेरसुक्‌ (अष्टा ७।१।५०)। तृतीया 
विभक्ति के बहुवचन में अकारान्त शब्दों के अन्त में 'ऐ' और “एभिः' आते हैं। जैसे- 

'आ दित्यैर्यातमश्चिना' (अ०८।३५।११); अंगिरोभिरागहि यज्ञियेखिः' (ऋ० 
१०।१४।५) 

षष्ठी विभक्ति के बहुवचन में 'श्री' और “ग्रामणी' शब्दों के अन्त में 'नाम' आता 
है। जैसे- श्रीणामुदारो धरूणो रयिणाम्‌ सूतग्रामणीनाम्‌। श्रीग्रामण्योश्छन्दसि 
(अष्टा० ०।१।५६)। ऋकपाद के अन्त में वर्तमान 'गों' शब्द के षष्ठी विभक्ति के 
बहुवचन के रूप के अन्त में “नाम्‌' आता है। जैसे- विद्या हि त्या गोपतिं शूर गोनाम्‌! 
कभी-कभी केवल “आम? भी आता है। जैसे- हन्तार झत्रूणाँ कृधि विराजं गोपति 
गवाम्‌। (गोः पादान्ते: पा०अष्टा० ७।१।५७)। षष्ठय्यन्त शब्द के बाद प्रयुक्त 'पतिना' 
भी बनता है। जैसे- क्षेत्रस्य पतिना वयम्‌ । (षष्ठीयुक्तशछन्दसि वा अष्टा० १।४९)। 

उपर्युक्त नियम शब्द रूप बनाने के विशेष नियमों के उदाहरण है इनके अतिरिक्त 
शब्द रूप बनाने के कुछ साधारण नियम भी है- > 

(१) किसी शब्द के किसी विभक्ति के किसी वचन के स्थान परं उस शब्द के 
प्रथमा के एकवचन का प्रयोग हो सकता है। जैसे- अनुक्षरा ऋजवः सन्तु पन्थः। 
ऋग्वेद में “पन्थाः” पथिन्‌ का बहुवचन रूप है। 

(२) किसी मूल शब्द का उसके किसी विभक्ति के किसी वचन के स्थान पर 
प्रयोग हो सकता है। जैसे- आद्रे चर्मन। यहाँ “चर्मणि” के स्थान पर “चर्मन' का प्रयोग 
किया गया है। यह शून्यविभक्तिक पद का दृष्टान्त है। 

(३) स्वरान्त शब्दों के अन्तिम स्वर को दीर्घ करके उसका किसी विभक्ति के 
किसी वचन के स्थान पर प्रयोग हो सकता है। जैसे- “धीत्या” के स्थान पर 'धोती' का 
प्रयोग अथवा “मत्या' के स्थान पर मती का प्रयोग। विभक्ति लोप कर वर्णान्त को दीर्घ 
बनाने की यह वैदिक प्रक्रिया है। 

(४) कभी-कभी शब्दों में विभक्ति के स्थान पर 'आ', 'आत्‌ ' 'ए' या ई जोड़े 
जाते है। पाणिनि की अष्टाध्यायी में उपर्युक्त नियमों का एक ही सूक्त में संग्रह है- सुपां 
सुलुक्‌ पूर्वसवर्णाच्छेयाडाङ्यायाजालः (अष्टा ७।१।३९)। 
कारकों के प्रयोग में अन्तर 

वैदिक भाषा में 'हु' धातु का कर्म तृतीया और द्वितीया दोनों विभक्तियो में रखा 
जा सकता है। जैसे- यवाग्वा अग्निहोत्र जुहोति। यहाँ यवागू भी जुहोति का कर्म है। 
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तद्वाचक शब्द तृतीया विभक्ति में रखा गया है। तृत्तीया च हीश्छन्द्सि (अष्टा० 
२1३1३) 
वैदिक भाषा में कभी-कभी चतुर्थी के स्थान पर षष्ठी और षष्ठी के स्थान पर 
चतुर्थी का प्रयोग होता है। जैसे- गोधाकालकादार्वाघाटास्ते वनस्पतीनाम्‌। यहाँ 
“वनस्पतीभ्य:' के स्थान पर 'वनस्पतीनाम्‌ः आया है। अहल्यायै जारः-यहाँ 
अहल्यायाः” के स्थान पर 'अहल्यायै' आया है। चतुर्थ्यथें बहुलं छन्दसि (अष्टा० 
२।३।६२) तथा षष्ठय्थें चतुर्थी वक्तव्या (पूर्व सूत्र पर वार्तिक)। 
यज्‌ धातु का करण षष्ठी और तृतीया दोनों विभक्तियों में रखा जा सकता है 
जैसे- घृतस्य घृतेन वा यजते। यजेश्च करणे। (अष्टा० २।३।६३)। 
समास 
वैदिक भाषा में दो या चार पदों से अधिक समासान्त पद नहीं मिलते। इनमें भी 
तत्पुरूष, कर्मधारय, बहुब्रीहि तथा द्वन्द्व समास ही पाये जाते है, इन्द्र समास के दो 
प्रकार की प्रक्रिया है- (क) दोनों पद विशेषण होते है जैसे- नीललोहित, ताम्र-धूम्र 
आदि। (ख) देवता-द्वन्द्व है जिसके प्रत्येक पद द्विवचनान्त होते है, जैसे मित्रावरूणा, 
सूर्याचन्द्रमसा, परन्तु परवर्ती ऋचाओं में ये रूप लुप्त होने लगे हैं।' ऋग्वेद में 
अकारान्त पुल्लिंग के द्विवचन का प्रत्यय 'आ' है। फलतः “मित्रावरुणा” पद में दोनों 
ही पद अलग-अलग द्विवचन हैं। बहुब्रीहि के अनेक प्रकार हैं- (क) पूर्वपद विशेषण- 
उग्रबाहु, हतमातू, रुशद्वत्स (चमकनेवाले बछड़े वाली), सुपर्ण आदि इसके उदाहरण 
हैं। (ख) पूर्व पद षष्ठय्यन्त या सप्तम्यन्त पद होता है! यह अलुक्‌ समास है जिसमें 
विभक्ति का लोप नहीं होता। “रायस्काम' (धन की कामना वाला) 'दिवियोनि' (स्वर्ग में 
उत्पत्ति वाला), “भासा केतु (प्रकाश से पहचानने योग्य), “त्वांकाम' (तुमको चाहने 
वाला) इस प्रभेद के दृष्टान्त हैं। यहाँ पूर्वपद की विभक्ति प्रतिष्ठित रखी गई है। (ग) 
अन्य पदार्थ प्रधान होने से विशिष्ट संज्ञाओं के अभाव में इनका प्रयोग होता है। जैसे 
“बृहदुक्य' (बड़ी स्तुति वाला ऋषि)। 'बृहद्दिव' (बड़े स्वर्ग में रहने वाला) ये ऋषियों 
के वाचक पद हैं। इसी प्रकार अन्य समासों के भी प्रकार वेदों में उपलब्ध होते हैं। 
सामान्यतः द्वन्द्व और तत्पुरूष समास में समस्त शब्द का लिंग परवती शब्द 
के लिंग के समान होता है, परन्तु वैदिक भाषा में हेमन्त और शिशर शब्दों का इन्द 
समास करने पर समस्त शब्द का लिंग पूर्वशब्द के समान होता है। जैसे- हेमन्तश्च 
'शिशिरञ्च हेमन्त शशिरौ। यहाँ पूर्व शब्द 'हेमन्त' पुलिंग है। समस्त शब्द का लिंग 
उसी के समान हुआ है। लौकिक संस्कृत में हेमन्तशिशिरे होता है। अहन्‌ और रात्रि 
शब्दों के द्वन्द्व समास में भी समस्त शब्द का लिंग पूर्वशब्द के अनुसार होता है। जैसे 
अहश्च रात्रिश्च अहोरात्रे। हेमन्तशिशिरावह्वोरात्रे च छन्दसि (अष्टा० २।४।२८)। 


१. वाकरनागेल- आल्तिदिशे ग्रामातीक, भाग १ पृ० १७१। 


वैदिक व्याकरण और स्वरप्रक्रिया ५३७ 

पितृ शब्द और मातृ शब्द का द्वन्द्व समास करने पर वैदिक भाषा में 'पितरा- 

मातरा' रूप बनता है। वैदिक साहित्य में 'मातरापितरा' का भी प्रयोग मिलता है। 
'पितरामातरा च छन्दसि (अष्टा० ६।३।३३)। 


धातुरूप और लकार 


धातुरूप लकारों के प्रयोग की दृष्टि से भी वैदिक भाषा लौकिक भाषा की अपेक्षा 
अधिक सम्पन्न है। वैदिक भाषा में लौकिक संस्कृत के दश लकारों के अतिरिक्त 
लेट्लकार का भी प्रयोग होता है। लौकिक संस्कृत में इनका प्रयोग नहीं होता। लेट का 
प्रयोग लिंग के अर्थों में होता है। लिड्थें लेट्‌ (अष्टा० ३४/७) अर्थात्‌ विधि, निमन्त्रण 
आदि और हेतु-हेतुमद्भावादि लिङ्‌ के सब अर्था में वैदिक भाषा में लिङ्‌ और लेट्‌ 
दोनों का प्रयोग होता है। 


लेटू लकार (Subjunctive mood) 


लेट्‌ लकार में धातु के अनेक प्रकार के रूप बनते हैं। कभी-कभी लेट के रूप 
में धातु के बाद इस! आता है और उसका “इष्‌' हो जाता है। जैसे- जोतिपषत्‌ 
तारिषत्‌, मदिषत्‌ इत्यादि। जब 'इस्‌ नहीं आता तब “पताति’, “च्यावयाति’, “भवाति' 
इत्यादि रूप बनते हैं। सिब्बहुलं लेटि (अष्टा० ३।१।३४) तथा आर्द्धधातुस्येडू 
बलादेः (अष्टा० ७।२३।५)। 

लेट्‌ के रूप में स्‌ आने पर कभी-कभी धातु के प्रथम स्वर की वृद्धि होती है। 
गा जैसे- यहाँ प्रथम स्वर की वृद्धि हुई है। मन्दिषत्‌-यहाँ प्रथम स्वर की वृद्धि नहीं 
हुई है। 

लेटू के परस्मैपद के रूप में कभी-कभी विभक्ति के इ' का लोप हो जाता है। 
जैसे- तारिषत्‌, मन्दिषत्‌ | इन उदाहरणों में विभक्त के 'इ' का लोप हो गया है। भवाति, 
यजाति- यहाँ विभक्ति के “इ' का लोप नहीं हुआ है। इतश्च लोपः परस्मैदेषु (अष्टा० 
३४1९७) 

लेट के रूप में कभी-कभी विभक्ति के पूर्व 'अ' या 'आ' आता है। जैसे- तारिषत 
यहाँ त्‌' के पूर्व अ! है। भवति इस उदाहरण में 'ति' के पूर्व 'आ' है। लेटोऽडाटौ 
(अष्टा० ३।४।९४)। 

लेट्‌ के उत्तम पुरुष के रूप में पद के अन्त के विसर्ग का विकल्प से लोप होता 
है। जैसे- करवाव, करवाव: एक रूप में विसर्ग का लोप हुआ है, दूसरे में नहीं। स 
उत्तमस्य (अष्टा० ३।४।९८)। 

लेट्‌ के आत्मनेपद के रूप में प्रथम और मध्यम पुरूष के द्विववचन के अन्त में 
क्रमशः 'ऐते! और 'ऐथे' आते हैं। जैसे- मन्त्रयैते, मन्त्रयैथे। पहिला प्रथम पुरुष का 
द्विववचन है और दूसरा मध्यम पुरुष का द्विववचन है। आत ऐ (अष्टा० ३।४।९५)? 


५३८ वैदिक साहित्य 
लेट्‌ के आत्मनेपद के प्रथम और मध्यम पुरुष के द्विवचनों को छोड़कर अन्य रूपों में 
अन्त के 'ए' को विकल्प से 'ऐ' हो जाता है। जैसे- ईशे, गृह्यान्तै इत्यादि । वैतोऽन्यत्र 
(अष्टा० ३४॥९६)। 

लेट” (सबजंकटिभमूड) का प्रयोग दो अर्थो में होता है- (क) उपसंवाद- 
प्रतिज्ञा, जैसे- यदि तुम यह काम करोगे, तो मैं तुम्हें अभीष्ट वस्तु दूँगा। (ख) 
आशंका-सम्भावना ('उपसंवादाशङ्कयोश्च' अष्टा० ३1४८) विधिलिङ्ग का प्रयोग 
सम्भावना के ही अर्थ में प्रधानतया होता है, परन्तु लेट संकेत करता है इच्छा, जिसके 
कारण किसी कार्य का सम्पादन सुगम हो जाता है। ऋग्वेद के एतत्‌ प्रयोगों के 
तुलनात्मक अध्ययन से यह भेद स्पष्ट हो जाता है। वक्ता के सामर्थ्य के भीतर ही किसी 
कार्य का सम्पादन है- इस अर्थ की सूचना लेद्‌ के उत्तम पुरूष के द्वारा दी गयी है। 
कार्य वक्ता के सामर्थ्य के बाहर है और उसका सम्पादन सम्भावना कोटि मे ही है। इस 
अर्थ की सूचना विधिलिंग के द्वारा दी जाती है!। यथा 'प्रणु वोचां सुतेषु वाम्‌ (५/ 
६९/१) वक्ता की इच्छा का स्पष्ट द्योतक है। 'हनो वृत्रं जया अपः' (१।८०।३) में 
मध्यम्‌ पुरुष-प्रयुक्त यह क्रियापद वृत्र को मारने तथा जल को जीतने के लिए प्रेरणा का 
अर्थ रखता है। यह प्राय: लोटू के मध्यम्‌ पुरुष के संग से प्रयुक्त होता है- अग्ने शृणुहि, 
देवेभ्यो ब्रवसि (२।१३९।७)। प्रश्नसूचक या निषेधार्थक प्रधान वाक्यों में इसका बहुत 
प्रयोग मिलता है- न दभाति तस्करः। कथा महें रुद्रियाय ब्रवाम (५।४१॥११)। 
इन्जंकूटिभ मूड (#र[ंपरालाए8 mood) 

पश्चिमी विद्वानों ने सब्जेक्टिव मूड के अतिरिक्त वेद में इनजंक्टिभ मूड नामक 
नवीन क्रिया-पदों की सत्ता मानी है। मेरी दृष्टि में यह हमारे यहाँ लेट के भीतर ही गतार्थ 
है। दोनों के रूप तथा अर्थ में अन्तर बहुत थोड़ा है। इंजक्टिभ सामान्यतः किसी इच्छा 
को प्रकट करता है और इसके भीतर लोटू, विधिलिंग तथा लेट इन तीनों लकारों का 
अर्थ सन्निविष्ट रहता है।२ सब्जेक्टिभ की तुलना में यह मुख्यतया प्रधान वाक्यों मैं प्रयुक्त 
होता है, यद्यपि कभी-कभी यत्‌ और यदा से आरब्ध गौण वाक्यों में उपलब्ध होता है। 

(क) उत्तम पुरुष ऐसी इच्छा को प्रकट करता है जिसका सम्पादन वक्ता के 
सामर्थ्य पर आश्रित रहता है। जैसे- इन्द्रस्य नु वीर्याणि प्रवोचम (९/३२/१) यहाँ 
“वोचम्‌' इंजेक्टिभ मूड में है। वाक्य का अर्थ है- अब मैं इन्द्र के वीरता सूचक कार्यो 
का प्रशंसन करूँगा। 

(ख) मध्यम तथा अन्य पुरूष किसी को प्रेरणा तथा उत्साह देने के अर्थ में प्रयुक्त 
होता है, प्रायः लोट्‌ लकार (आज्ञा) के संग में। जैसे- सुगा नः सुपथा कृष्णुः, 
पूषन्निह क्रतुं विदः (= हे पूषन्‌ हमारे सुगमता से पार करने के योग्य मार्ग बनाइये तथा 


१. मैकडोनल- वैदिक ग्रामर फार स्टूडेन्द्स, २१५, पृ० ३५०-३५२। 
२. मैकडानल-वैदिक ग्रामर २१३ ए, पू. ३४२। 


वैदिक व्याकरण और स्वरप्रक्रिया ५३९ 
यहाँ हमारे लिये ज्ञान का लाभ कीजिये) यहाँ विद: इंजेक्टिभ है और कृणु (आज्ञा) के 
संग में प्रयुक्त है। 

(ग) यह अकेले ही अथवा स्वत: भी प्रयुक्त होता है आज्ञा के अर्थ में। जैसे- इमा 
हव्या जुषन्त नः (६/५२/११) वे हमारे भविष्य को स्वीकार करें। यहाँ 'जुषन्त' आज्ञा 
के अर्थ में प्रयुक्त है। निषेष वाक्यो में 'मा' के साथ यही सर्वदा प्रयुक्त होता है- मा 
तन्तुएछेदि-सूत्र को तोड़ मत दो (२1२८1५) 

(घ) दूसरा रूप लङ्‌ (अद्यतन भूत) तथा लङ्‌ (सामान्य भूत) के आदिम आगम 
(अ या आ) से विरहित रूप के समान ही होता है। धातु लुङ्‌ (१००8०1४ से व्युत्पन्न 
रूप अधिकता से मिलते है। जैसे- करम, दर्शनम, भोजम्‌ भूम (बहुवचन में)। 'सस्‌' 
तथा 'सिस्‌' प्रत्ययों के योग वाले लुङ से भी अनेक रूप इसके बनते हैं। जैसे अन्य 
पुरुष में अशीत्‌; मध्यम पुरुष में आवि; तारि; योधि; उत्तम पुरुष में श्रमिष्म (ब०व०) 
हासिष्ट, हासियु:, हासिष्टाम्‌, रंसिषम्‌ इसी मूड के रूप ह 

(ड) ऋग्वेद में ही यह प्रचुरता से प्रयुक्त होता है। ब्राह्मणों से तो यह बिल्कुल 
लुप्त ही हो गया है। केवल प्रतिषेधार्थक 'मा' निणत के साथ वह ब्राह्मणों में एक ही 
रूप में पाया जाता है। पाणिनि के अनुसार “मा” के संग लङ्‌ होता है, परन्तु आरम्भ 
में अट्‌ या आट्‌ का आगम नहीं होता (माङि लड)। यह ॥|ं५७४७ 11000 का ही 
विशिष्ट रूप है। पट 
भूतकाल- 

लिद्‌ लकार का प्रयोग लौकिक संस्कृत में परोक्ष भूत में होता है, परन्तु वैदिक 
भाषा में इसका प्रयोग वर्तमान के लिये भी होता है। विद्वानों का कहना है कि मूल भाषा 
में लिट का प्रयोग वर्तमान के लिये किया जाता था, जो ग्रीक तथा वैदिक भाषा में 
अक्षुण्ण बना रहा! फलतः 'स दाधार पृथ्वी द्यामुतेमाम्‌' का अर्थ यही है कि वह 
पृथ्वी तथा आकाश को धारण करता है। वैदिक लिट्‌ वर्तमान कालिक धातुओं के संग 
में प्रयुक्त होता है जिससे उसके वर्तमान काल का अर्थ स्पष्टत: संकेतिक होता है। यथा 
“सेदु राजा क्षयति चर्षणीनामरान्‌ न नेगिः परि ता वभूव' (१।३२।१५) यहाँ बभूव 
क्षयति' (शासन करता है) वर्तमानकालिक क्रिया के समानवाक्य में प्रयुक्त है। लुङ्‌ वेद 
में भूतकाल में होने वाली घटना का सामान्य रूप से संकेत करता है। यह सीधे तौर 
से किसी तथ्य को कहता है और इस प्रकार यह वर्तमान का अर्थ रखता है। यथा प्रति 
दिवो अदर्शि दुहिता' (४1५२) में 'अदर्शि सूचित करता है कि आकाश की पुत्री 
अभी प्रकट हुई है। पाणिनि ने भी यह तथ्य प्रकट किया है कि वैदिक भाषा में लुङ, 
लड और लिद लकारों का किसी भी लकार के स्थान पर प्रयोग किया जा सकता है। 
छन्दसि लुङ्लङ्लिटः (अष्टा० ३।४।६)। 


१. मैकडोनल- वैदिक ग्रामर २१३ ए, पृ० ३४२। 


५४० वैदिक साहित्य 

लोक भाषा में वर्तमान काल के उत्तम पुरूष के बहुवचन के अन्त में 'मः' आता 
है। वैदिक भाषा में उसके स्थान पर 'मसि” आता है। जैसे-मिनीमसि, एमसि इत्यादि 
इदन्तो मसि (अष्टा. ७।१।४६)। 

'एनम्‌' शब्द परे रहते ध्वम्‌' के 'अम्‌' का लोप हो जाता ही जैसे- यजध्वैनम्‌। 
“यजध्वमैनमिंति च' (अष्टा (७।१।४३)। 

लौकिक संस्कृत में लङ्‌ लकारों के रूपों के आदि में 'अ' जोड़ा जाता है। जैसे- 
अकाषीत्‌, अकरोत्‌ , अकरिष्यत्‌ । यदि धातु अजादि है (स्वरादि) हुये तो उनमें 'आ' 
जोड़ा जाता है। जैसे- ऐक्षिष्ठ, ऐक्षत्‌, ऐक्षिष्यत, परन्तु यदि “मा' या 'मा स्म' का प्रयोग 
किया जाय तो 'अ' या 'आ' नहीं जोड़ना पड़ता। जैसे- मा भवान्‌ कार्षीत्‌, मा स्म 
करोत्‌। यह नियम वैदिक भाषा में नहीं माना जाता। लुङ्‌, लड्‌ और ळुङ्‌ का प्रयोग 
बिना “अ' या आ जोड़े ही किया जाता है। जैसे- जनिष्ठा उग्र सहसे तुराय। यहाँ 
“जनिष्ठा ळुड्‌ का रूप है- परन्तु उसमें 'अ' नहीं जोड़ा गया है। मा वः क्षेत्रे 
परबीजान्यवाप्सुः- यहाँ 'मा' का प्रयोग होने पर भा 'अवाप्सु:” में अ' जोड़ा गया है। 
बहुलं छन्दस्यमाङ- योगेऽपि (अष्टा. ६।४।७५) 

ळुङ्‌- वेद में उपलब्ध लुङ्‌ लकारीय पदों की समीक्षा से प्रतीत होता है कि इस 
लकार के तीन मुख्य प्रकार हैं- 

(९) जिसमें कोई विशिष्ट प्रत्यय न जोड़कर धातु से ही सामान्य प्रत्यय आते हैं। 
इसे अंग्रेजी में ११०० 2०४ के नाम से पुकारते हैं। इसके भी दो प्रकार हैं 
(1) अकारान्त, आकारान्त अथवा धातु में अ' के योग से अकारान्त धातु से निष्पन्न, 
जैसे अविदन्‌, अवोचन्‌; अस्थुः, अयुः। (1) व्यञ्जनान्त धातु से, जैसे कृ धातु का रूप 
अकः अकर्ताम्‌, अक्रन्‌, अकः, अकर्तम्‌, अकर्त:, अकरम्‌, अकर्व, अकमी 

(२) धातु से द्वित्व करने पर निष्पन्न रूप, जैसे जन्‌ से आजीजनत्‌; पृ. 
अपीपरन्तु; कलप,-अचीक्ळृपत्‌। 

(३) धातु में स, सिष्‌, तथा ष्‌, प्रत्ययों के योग से नि ह-अहार्षम्‌ः बुध- 
अभुत्सि, अबुद्धाम्‌, अभुत्साथाम्‌, अभुत्साथाम्‌: या-अर्यासंषन्‌, अयासिषुः। 

ज्‌ श्‌ ष्‌ तथा ह से अन्त होनेवाले धातुओं से “ष' जोड़ा जाता है। रूह- अरूक्षम्‌ 
अरुक्षाव:, दुह-(आ. अधुक्षि, अधुक्षाताम्‌, अधुक्षन्त)| डु 

लौकिक ल में उपसर्ग क्रियापद के पहिले जोड़े जाते हैं। वैदिक भाषा में यह 
नियम अनिवार्य नहीं हैं। वे क्रियापद के बाद भी जोड़े जाते हैं। कभी-कभी उपसगों और 
क्रियापदों के बीच शब्दों का व्यवधान भी होता है जैसे- 'हन्ति नि मुष्टिना' में नि हन्ति 
के बाद प्रयुक्त है। आ मन्दैरिन्द्र हरिभिर्याहि में आ याहि के बीच में व्यवधान है! 
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वैदिक भाषा में लौकिक संस्कृत से विपरीत सोपसर्ग धातु से भी क्त्वा प्रत्यय 
जोड़ा जाता है। जैसे- यजमानं परिधापयित्वा। क्त्वापि छन्दसि (अष्टा. ७।१।३८)। 

त्वा = त्वाय और कभी-कभी त्वी; दिर्व सुपर्णो. गत्वाय; स्नात्वी और पीत्वी 
(= गत्वा, स्नात्वा, पीत्वा)। 

तव्य = तवै, ए, एन्य, त्वा जैसे-अन्वेतवै, नावगाहे, शुश्रुषेण्यः, कर्त्वन्‌ 
(कृत्यार्थे तवैकेनकेन्यत्वनः -अष्टा. ३।४।१४) 
तुमर्थक प्रत्यय 

तुम्‌ = ए, असे, से, अध्यै, ध्यै, तवै, तवे (अष्टा. ३।४।९)। तुमर्थक पदों की 
परीक्षा करने पर यही प्रतीत होता है कि ये वस्तुतः धातुज संज्ञा पदों के चतुर्थ्यन्त, 
द्वितीयान्त, पंचमी-षष्ठ्यन्त तथा सप्तम्यन्त रूप ही हैं। इन चारों प्रकारों में चतुर्थ्यन्त 
द्वितीयान्त की अपेक्षा ऋग्वेद में बारह गुना तथा अथर्ववेद में तिगुना अधिक है। लौकिक 
संस्कृत का 'तुम! प्रत्यय तो ऋग्वेद में केवल पाँच बार ही आया हैः। 

(९) चतुर्थ्यन्त पद- (क) इसका सामान्य प्रत्यय 'ए' है, जो धातु के अन्तिम 
“आ के साथ युक्त होकर कहीं 'ऐ' बन जाता है-भुवे (होने के लिए), परादै (देने के 
लिए, दृशे (द्रषटुम्‌)। (ख) नौ प्रकार के प्रत्ययों से निष्पन्न धातुज संज्ञापदों से यह 'ए' 
प्रत्यय संयुक्त होता है- (१) “अस्‌' प्रत्ययान्त संज्ञा से-अवर्स, चक्षसे, चरसे, पुष्पसे। 
(२) “इः प्रत्यान्त संज्ञा से-दृश्यये (अर्थात्‌ दृश+इ+चतुर्थी), महये, युधये, गृहये 
(गृहीतुम्‌) (३) 'ति' प्रत्ययान्त संज्ञा से-पीतये (पातुं) सातये (४) तुप्रत्ययान्त संज्ञा से 
(यह "तुः प्रत्यय जोड़ने से धातु में गुण्‌ हो जाता है और कभी-कभी इडागम भी होता 
है। सबसे अधिक लोकप्रिय यही रूप है) ए-तवे, ओ-तवे (ऊ=तवै) कर-तवे, गन्‌- 
तवे (गन्तुम्‌) पा-तवे, वक-तवे (वक्तम्‌) (५) 'तवा' प्रत्ययान्त संज्ञा से (“ए' योग से 
यही 'तवै' बन जाता है। इसमें उदात्त दो रहते हैं, धातु पर तथा प्रत्यय पर)-ए-तवै, 
ओ-तवै, गन्‌-तवै, सर-तवै। (६) 'ध्या' प्रत्ययान्त संज्ञा से (ऋग्वेद में ही 'अध्यै' का 
प्रयोग सीमित है)- गमध्यै, पिबध्यै (पातुम्‌), हुवध्यै (होतुम्‌), चरध्यै। (७-९) “मन्‌', 
“वन्‌' तथा 'त्या' प्रत्ययान्त धातुज संज्ञाओं के चतुर्थ्यन्त का उदाहरण अत्यन्त अल्प 
है, यथा-त्रामणे (प्रार्तुम्‌), दामने (दातुम्‌), दावने (दातुम्‌), धूर्वणे (हानि पहुँचाने के 
लिए), इ-त्यै (एतुम्‌)। 

(२) द्वितीयान्त पद- दो प्रकार के प्रयोग मिलते हैं- (१) धातु सामान्य से 
निष्मन्न संज्ञा में “अम्‌' के योग से-संपृछम्‌_ संप्रष्टुम), आरभम्‌ (आरब्धुम्‌); शुभम्‌ 
(शोभितुम्‌)। (२) 'तु' प्रत्ययान्त संज्ञा से (तुं का प्रयोग तवे’ की अपेक्षा बहुत ही न्यून 
है), यथा- दातुम्‌, पर्टुम्‌। लौकिक संस्कृत का यह विख्यात प्रत्यय ऋग्वेद में केवल 
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पाँच बार ही आया है। 


(३) पञ्चम्यन्त-षठ्यण्त पद- इस श्रेणी के प्रयोगों के अन्त में 'अस्‌' या तोस्‌ 
(तोः) जोड़ा जाता है जो धातुज संख्या के पञ्चम्यन्त या षष्ठ्यन्त रूप प्रतीत होते हे! 
यथा-(१) संपृच: (संपृक्तुम); आतृदः, (२) 'तो:' प्रत्ययान्त-एतो:, गन्तोः, जनितोः 
(जानितुम्‌), हन्तोः (हन्तुम)। 
(४) सप्तम्यन्त पद- (१) धातु संज्ञा से-बुधि, दृशि, संदृशि (संद्रष्टुम्‌); 
(२) सन्‌' प्रत्ययान्त संज्ञा से-नेषणि (नेतुम्‌), पर्षणि, तरीषणि (तर्तुम्‌), गृणीषणि 
(गृणीतुम्‌; गाने के लिए) 


वैदिक स्वर 


उदात्तादि स्वरों की सत्ता वैदिक भाषा की विशेषता है। प्रत्येक अक्षर का उच्चारण 
किसी न किसी स्वर के साथ होता है। उपलब्ध सभी संहिता-ग्रन्थो में स्वर लगे हैं। 
ब्राह्मण-गरंथों में आरण्यक-सहित तैत्तिरीय ब्राह्मण में तथा बृहदारण्यक सहित शतपथ- 
ब्राह्मण में स्वर लगे हैं। अन्य ब्राह्मणों, आरण्यकों और उपनिषदों में स्वरों के चिह्न नहीं 
मिलते। 

अक्षर के उच्चारण में दो प्रकार के स्वर लगाये जाते हैं-एक होता है स्वर का 
आरोह (A9१9 ०१७) और दूसरा होता है स्वर का अवरोह (F2१9 ०१९) इनकी 
एक मिश्रित दशा भी तब होती है जब उच्चारणकर्ता उच्च स्वर से एकदम नीचे स्वर 
की ओर उतरता है, जहां आरोह से एकदम अवरोह की ओर आता है। यहाँ एकदम 
उतरना सम्भव न होने से बीच में वह टिकता है: इसे ही आधुनिक ध्वनिविद्‌ “78/19- 
†alling 101७” कहते हैं। हमारे यहां ये स्वर क्रमश: उदात्त, अनुदात्त तथा स्वरित के 
नाम से पुकारे जाते हैं। इनके लक्षण हैं- 

(१) उदात्त- जिस अक्षर के उच्चारण में गात्रों की शक्ति का आरोह होता हैं, 
अर्थात्‌ गात्र ऊपर खींच जाते हैं, वह “उदात्त' कहलाता है। “उच्चैरुदात्तः = आयामेन 
ऊर्ध्व-गमनेन गात्राणां यः स्वरो निष्पद्यते स उदात्तसंज्ञो भवति” (शुक्लयजुः प्रातिसाख्य 
१।१०९ तथा उव्वट की टीका) 

(२) अनुदात्तः जिस अक्षर के उच्चारण में गात्रों की शिथिलता होती हैं 
(अधोगमन), वह अनुदात्त कहलाता है (शु. प्राति. १1१०९) 

(३) जहाँ प्रथमतः उदात्त स्वर के कारण गात्रों का आरोह हो और तदनन्तर 
अनुदात्त स्वर के कारण गात्रों का अवरोह होता है, वहाँ दोनों प्रयत्नो का मिश्रित स्वर 
स्वरित कहलाता है। उभयवान्‌ स्वरितः (शु. प्राति. १।११०)। 
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(४) जहाँ त्वरित के बाद आने वाले अनुदात्त स्वरों के उच्चारण में एक साथ 

गात्रो का मार्दव या शैथिल्य पाया जाता है, वहाँ प्रचय स्वर या 'एकश्रुति' होता है। 

स्वरितादनुत्तानां परेषां प्रचयः स्वरः- ऋ. प्राति. ३।१९। आचार्य शौनक ने ऊपर 

निर्दिष्ट उच्चारण-स्थिति के लिए आयाम, विस्रम्भ और आक्षेप संज्ञाओं का प्रयोग 

किया है। उपर्युक्त उदात्तादि स्वर अकारादि स्वरवणों में ही आये हैं, व्यञ्जनो से इनका 

कोई सम्बन्ध नहीं होता। अतएव ये स्वरवणों के धर्म कहे गये हैं। अक्षराश्रया 

(ऋकूप्राति, ३३२) 

प्रातिशाख्यों में स्वरित के पाँच प्रकारों का वर्णन उपलब्ध होता है-सामान्य 

स्वरित, जात्य स्वरित, अभिनिहित स्वरित, प्रश्लिष्ट स्वरित तथा क्षैप्र स्वरित। इन पाँचों 
प्रकारों का सामान्य वर्णन नीचे दिया जाता हैं- - 


स्वरित 
rc 


पराश्रित (क) डिपेनडेण्ट) स्वाश्रित (इन्‌डिपेनडेण्ट) 
न 


एशिशिशिशिश 
(ग) सन्धिज (ख) असन्धिज (-जात्य) 


ब नकी 
(१) प्रश्लिष्ट सन्धिज (२) क्षैप्र सन्धिज (३) सन्धिज 

इस प्रभेदचक्र को अच्छी तरह समझ लेना चाहिए। सामान्यतः स्वरित दो प्रकार 
के होते हैं- (क) उदात्त के पश्चात्‌ आनेवाला अनुदात्त नियमेन स्वरित हो जाता है और 
इसलिए इसका नाम है- पराश्रित स्वरित। (ख) स्वतन्त्र स्वरित का ही पारिभाषिक नाम 
है-जात्य स्वरित (स्वाभाविक स्वरित)। यह उदात्त की पूर्व सत्ता पर आश्रित नहीं होता, 
प्रत्युत यह सर्वदा स्वरित ही रहता है। (ग) सन्धिज स्वरित से तात्पर्य उस स्वरित का 
हैं, जो त्रिविध सन्धियों के स्थल में उत्पन्न होता हैं- 

(१) प्रश्लिष्ट स्वरित- 'प्रश्‍लेष' शब्द का अर्थ है दो स्वरों की एक स्वर के 
रूप में परिणति। पाणिनि के अकः सवर्णे दीर्घः? (६।१।१०१), 'आदगुण:' तथा 
वृद्धिरेचि' (६।१।८८) सूत्रों से जायमान दीर्घसन्धि, गुणसन्धि तथा वृद्धि-सन्धि-इन 
तीनों का समावेश 'प्रश्लिष्ट सन्धि' में होता है। प्रश्लिष्ट स्वरित केवल दीर्घसन्धि-जन्य 


] 
ईकार के स्थल पर होता है-इ+इ-ई; यथा खुचि+इव-खुची व। 
(२) क्षैप्र स्वरित- पाणिनि के यण-सन्धि का ही वैदिक अभिधान क्षैप्र सन्धि 
है। तज्जन्य स्वरित इस नाम से पुकारा जाता है। इसमें पहिला स्वर उदात्त होगा तथा 
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दूसरा अनुदात्त और दोनों की सन्धि से जायमान स्वर स्वरित होगा यथा- 
। 

नु।इन्द्रस्इन्द्रन्विन्द्रा 


(३) अभिनिहित स्वरित-पदान्त एकार तथा ओकार के पश्चात्‌ आनेवाले 
अकार का जो पूर्वरूप होता है, वह सन्धि 'अभिनिहित' कहलाती है। तज्जन्य स्वरित 
इस नाम से पुकारा जाता है। यथा शुते-अबर्धते 5वर्धन्त: ध्यातव्य है कि इन तीनों 
सन्धि-जन्य स्वरितों में प्रथम स्वर उदात्त और दूसरा इन तीनों दशाओं में इस सम्मिलन 
का परिणत फल स्वरित होता है। इन दशाओं से अतिरिक्त स्थलों में पूर्व उदात्त तथा 
परवर्ती अनुदात्त से उदात्त ही होता है, स्वरित नहीं। 

(ख) असन्धिज स्वरित को जात्य 'स्वरित' के नाम से पुकारते हैं (जात्य = 
जन्मजात, स्वभावतः)! जात्य यकार और वकार के ऊपर ही वर्तमान होता हैं। आधुनिक 
विद्वान्‌ इस स्थल को क्षैप्रसन्धिज का ही उदाहरण मानते हैं। जैसे--क वो “ऽश्वा; (यहाँ 
क्व=कु+अ); वीर्या णि प्रवोचम्‌ (यहाँ वीरि आणि)-इन दोनों दृष्टन्तो में उ+अ से “व” 
निष्पन्न है तथा इ+अ के संयोग 'यं' सिद्ध हुआ है। फलत: इसे 'क्षैप्रसन्धिज” मानना 
कथमपि अनुचित नहीं है। 

(१) सामान्य स्वरित-वेद का यह नियम है कि प्रत्येक पद में एक उदात्त 
स्वरवाला अक्षर अवश्य होगा। उदात्त वाले अक्षर से भिन्न अक्षर अनुदात्त हो जाते हे! 
अनुदात्तं पदमेकवर्जम्‌ (६।१।५८), परन्तु उदात्त से पश्चाद्‌ आने वाला अनुदात्त 
नियमेन स्वरित हो जाता है, यदि उसके बाद कोई उदात्त या स्वरित न हो-जैसे। 


| 
अग्निभि:। यहाँ इकार में उदात्त स्वर है और इसीलिए 'अ' और 'भि' दोनों अनुदात्त हो 
गए, परन्तु उदात्त 'ग्नि' के बाद आनेवाला 'भि:” स्वरित हो गया। पाणिनि का 
एतत्सूचक सूत्र है-उदात्तादनुदात्तस्य स्वरितः यह तो पाठ पाद की स्थिति में होता हैं, 
परन्तु संहिता-पाठ में यदि अनुदात्त से पीछे उदात्त या स्वरित आता हो, तो उदात्त पूर्वक 
होने पर भी वह अनुदात्त स्वरित में परिवर्तित नहीं होता। उदाहरणार्थ यत्र गावो 
भूरि शृङ्गा अयासः (ऋ. १।१५४।६)। इस ऋगंश के स्वरों की परीक्षा | 

। 
कीजिए- 'अयासः' का 'स' उदात्तपूर्व होने से स्वरित हो गया है, परन्तु 'यत्र' में यकार 
उदात्त है, उसके पीछे वाला त्र' इसीलिए स्वरित नहीं होता कि उसके बाद उदात्त बैठा 
है। इसी प्रकार-'गावो में गा उदात्त है, परन्तु “वो' स्वरित नहीं हुआ, क्योंकि भूरिश्रृंगा 
में 'भू” उदात्त के अनन्तर विद्यमान है। पदपाठ में अगले उदात्त से सम्बन्ध न होने से 
। । । 
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यह गतिरोध नहीं होगा। इसलिए इस अंश का पद पाठ होगा-यत्र गाव: भूरिऽभृङ्गा 
अयासः। इस स्वरित को पश्चात्य विद्वान्‌ 'परतन्त्र' (8091१61) स्वरित के नाम से 
पुकारते हैं, क्योंकि इसकी स्थिति उदात्त की पूर्ववर्तिता पर अवलम्बित रहती है। 

(२) जात्य स्वरित- एक पद में यदि अकेले ही स्वरित हो, अर्थात्‌ उसके पूर्व 
कोई भी स्वर न हो (अपूर्व) अथवा उससे पूर्व कोई अनुदात्त स्वर हो (अनुदात्तपूर्व), 
तो उसे जात्य स्वरित कहते हैं। किन्ही वैदिक पदों में जात्य स्वरित ही प्रमुख स्वर होता 
है और यह विशेषतः 'य' 'व' वाले संयुक्ताक्षर में पायी जाती है। यदि जात्य स्वरित 
के अनन्तर उदात्त आता हो तो दीर्घ होने से उसके अनन्तर ३ का अंक लिखकर उसमें 
अनुदात्त चिन्ह (आड़ी रेखा) तथा स्वरित चिन्ह (सीधी) दोनों लगाते हैं। ह्यस्व होने पर 

१ का अंक उभय चिन्हों के साथ युक्तकर लिखते हैं। 'स्व:' तथा 'कन्या' में “स्व:” 

तथा “न्या' में जात्य स्वरित है। प्रथम स्वरित अपूर्व है 

। 
तथा दूसरा अनुदात्तपूर्व है। 'आविर्दूतान्‌ कृष्णुते वर्ष्या ३ अह, तथा “यत्‌ पर्जन्य: कृणुते 
| 

वर्ष्य १ नभः (क्र. ५।८३) इन पादों में वर्ष्यं का 'स्य' अनुदात्तपूर्वक होने से जात्य 
स्वरित है जिसके अनन्तर उदात्त स्वर लाया है (अह' में अ तथा नभः का न उदात्‌ 
है)। फलतः प्रथम दृष्टान्त में दीर्घ स्वरित के बाद उभय स्वर चिन्हित ३ का अंक तथा 
` द्वितीय दृष्टान्त में हृस्व स्वरित के अनन्तर १ का अंक है। जात्य स्वरित की यह 
स्वरांकनपद्धति ध्यान देने योग्य है। जात्य स्वरित वाले 'य' तथा 'व' इ और उ के ही 
संध्यात्मक रूप है। फलतः इसके उच्चारण में इन मूल स्वरों का पूनर्निविष्ट 

| | 
करना होता है। इस प्रकार रथ्य॒यम्‌ तथा तन्वम्‌ में थ्य तथा न्व का उच्चारण द्वयक्षर 
| | 

न होकर त्र्यक्ष होता है -रधिअम्‌ तथा तनुअम्‌ जिनमें द्वितीय अक्षर उदात्तस्वर से 
सम्पन्न है। 

(३) अभिनिहित, प्रश्लिष्ट और क्षैप्र सन्थियो के फलस्वरूप उत्पन्न होने वाले 
स्वरित तत्तत सन्थियों के नाम पर अभिहित स्वरित, प्रश्लिष्ट स्वरित और क्षैप स्वरित 
कहलाते हैं। इस कार्य के लिए प्रश्लिष्ट सन्धि दो इकारों की होनी चाहिये- इकारयोश्च 
प्रश्लेमें क्षैप्राभिनिहितेषु च। उदात्त पूर्वरूपेषु शाकव्यस्यैवमाचरेत्‌ (ऋ. प्रा. पटल ३ सू. 

| 
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१३); जैसे पूर्वोक्त त्रिविध स्वरितों के क्रमशः उदाहरण-तेऽवर्धन्तः 
| ॥ 1 


खुचीव; योजा न्विन्द्र ते हरी अभिनिहितादि स्वरित भी जात्य स्वरित की तरह अपूर्व 
या नीचपूर्व होते हैं। पाश्चात्य विद्वान्‌ जात्य और अभिनिहितादि स्वरितों को स्वतन्त्र 
(Independen!) स्वरित कहते हैं, क्योंकि पदों में इसकी सत्ता स्वतन्त्र होती है। 
वैदिक ग्रन्थों में उदात्तादि स्वरों को पहिचानने के लिए चिन्ह लगे रहते हैं ये 
चिन्ह सब वेदों में समान नहीं हैं। ऋग्वेद अथर्ववेद और कृष्ण यजुर्वेद की तैत्तिरीय 
शाखा के चिन्ह समान हैं। शुक्ल यजुर्वेद के कुछ चिन्ह ऋग्वेद के चिन्हों के समान और 
कुछ भिन्न है। कृष्ण यजुर्वेद की काठक और मैत्रायणी शाखाओं के चिन्ह अपने में 
स्वतन्त्र है। ऋग्वेद में उदात्त पर कोई चिन्ह नहीं लगाया जाता, वह सदा अचिन्हित ही 
रहता है। अनुदात्त के नीचे एक बेड़ी रेखा लगाई जाती है: स्वरित के सिर पर एक खड़ी 
रेखा लगाई जाती है। प्रचयों पर भी कोई चिन्ह नहीं लगाये जाते। उदात्त और प्रचय दोनों 
पर कोई चिन्ह न रहने के कारण पहिचानने में कुछ कठिनाई हो सकती है। अनुदात्त 
के बाद के बिना चिन्हवाले वर्णों को प्रचय समझना चाहिये। उदात्त से पूर्व प्रचय में 
अनुदात्त का चिन्ह लगाते हैं। 'अग्निना' में ग्नि उदात्त है तथा अ अनुदात्त और ना 
स्वरित है। 
सामान्य नियम 

वैदिक भाषा के प्रत्येक शब्द में उदात्त सामान्यत: एक ही होता है और उसके 
अतिरिक्त अन्य स्वर अनुदात्त होते हैं (इन्हीं का नाम है- निघात स्वर) अनुदात्त 
पदमेकवर्जम्‌ (अष्टा. ६।१।१५८)। इसके अपवाद भी हैं, जब एकही पद में दो उदात्त 
रहते हैं अथवा उदात्त का सर्वथा अभाव होता है। 

(क) द्वय दात्त पद-देवता-द्वन्द्व में (जब दोनों पद द्विवचनान्त होते हँ) यथा- 
मित्रावरुणौ (यहाँ 'त्रा' और 'ब' दोनों उदात्त है); अलुकूषष्छी समास में जैसे बृहस्पति: 
(बृ तथा स्प के स्वर उदात्त हैं), 'तवै' युक्त पद में एतवै (अन्तश्च तवै युगपत्‌; अष्टा. 
६।१।२००) यहाँ 'ए' तथा 'वै' दोनों उदात्त स्वर से युक्त हैं। 

(ख) उदात्त का अभाव- उदात्त का अभाव वैदिक पदों में विशिष्ट दशाओं में 
होता है, जिनमें से तीन मुख्य दशायें हैं- 

(१) सम्बोधन पर्दो में, यदि ये वाक्य या पाद के आरम्भ में स्थित नहीं होते। 
आरम्भ स्थिति में उदात्त की सत्ता बनी रहती है। यथा अर्य: पुष्टानि स जनास इन्द्र: (ऋ. 
२।१२।४)। यहाँ 'जनासः' सम्बोधन पद पाद के आदि में नहीं हे! फलत: यहाँ उदात्त 
नहीं है, तीनों अक्षर अनुदात्त ही हैं- ज॒ ना सः। 
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(२) क्रियापदो में यदि ये वाक्य का पाद के आरम्भ में विद्यमान न हों। यथा- 
“प्र तद्‌ विष्णु: स्तवते वीर्येण' (क्र. १।१५४।२)। यहाँ पादादि- से भिन्न स्थिति होने 
से स्तवते क्रियापद का उदात्त लुप्त हो गया है और ये तीनों अक्षर अनुदात्त ही हैं-स्त॒ 
व॒ ते। यह प्रधान वाक्य की क्रिया के विषय में हैं। अप्रधान वाक्य (Dependent 
०४७७) की क्रिया होने पर पूर्वोक्त नियम नहीं लगता। यथा- यऽ सुन्वन्तमवति (ऋ. 
२।११।१४) ने अवति क्रियापद पादादि न होने पर भी अप्रधान वाक्य का है। फलतः 
उसमें उदात्त का अभाव नहीं ('अवति का अ उदात्त ही है) 
(३) सर्वनाम शब्दों के वैकल्पिक रूप, जैसे मा, त्व, नः, व: आदि उदात्तहीन 
होते हैं। ] 
(ग) सन्धि-स्वर-सन्धि के कारण स्वरों में परिवर्तन होता है जिसका सामान्य 
रूप इस प्रकार है:- 
(१) उदात्त + उदात्त = उदात्त 
(२) अनुदात्त + उदात्त = उदात्त। 
(३) स्वरित + उदात्त = उदात्त। 
(४) जात्य स्वरित + उदात्त = उदात्त। 


(५) उदात्त + अनुदात्त = प्रश्लिष्टादि स्वरित। इनका विस्तार निम्नलिखित प्रकार 
से समझना चाहिये- 


(क) उदात्त 'इ*+ अनुदात्त इ' = ई प्रश्लिष्ट स्वरित 


(ख) उदात्त + इ', उ, ऋ' (हस्व या दीर्घ) + कोई असदृश अनुदात्त 
स्वर = क्षैप्र स्वरित। 


(ग) उदात्त “ए', 'ओ'+ अनुदात्त 'अ' = एऽ, ओ 5। अभिनिहित स्वरिंत। 
(ष) उदात्त 'ई', अनुदात्‌ 'इ' (हृस्व या दीर्घ) = उदात्त ‹इ। 

(ड) उदात्त 'अ कोई अनुदात्त स्वर = उदात्ता 

(च) उदात्त + स्वरित = असंभव। 

(छ) उदात्त + जात्यादि स्वरित = असंभव। 


पदपाठ के नियम 


स्वरों के परिवर्तन के सामान्य नियम हैं जिसका उपयोग पदपाठ तथा संहितापाठ 
में सर्वत्र किया जाता है। वे नीचे दिये जाते हैं:- 
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"> (१),उदात्त/के बादःआनेवाला अनुदात्त स्वरित हो जाता है यदि उसके बाद कोई 
उदात्तः या स्वरित न आता. हो:(उदात्तादनुदात्तस्य स्वरितः, ` अष्टा. ८।४।६६ ) यथा< 
'गणपति' पद में“णःपर उदात्त होने से अन्य तीनों स्वर अनुदात्त हो गये; परन्तु इस 
नियम सेः“गा!-परःउदात्तः होने से अन्य तीनों स्वर! अनुदात्त हो गये 


(२) स्वरित के बांद के समस्त अनुदात्त प्रचय हो जाते हैं और उन पर कोई चिह्न 
नहीं 'लगता, परन्तु उदात्तं से अव्यवहित-पूर्व अनुदात्त का प्रचय नहीं होता और 
इसीलिए वह अनुदात्त के चिन्ह (नीचे आड़ी रेखा) से चिह्नित होता ही. `: : 

(३) उदात्तं से अव्यवहित पूर्व का अनुदात्त कभी नहीं बंदलता। वह न स्वरित 

। । हि] । 

होता है, न प्रचय। यथा- वाश्रा इव थेनवः स्यन्दमाना अज्ञ: समुद्रमव जग्मुरापः (क्र 
१।३२।२), यहां 'श्रा' उदात्त.से परे अनुदात्त इ' स्वरित हो ग्रा है। (प्रथम नियम से) 
धे नव: यदि स्वतन्त्र रहेगा, तो उदात्त न” के अनन्त “वः? स्वरित हो ही जायगा, परन्तु 
संहिता-पाठ में अगले उदात्त 'य' से पूर्ववर्ती होने से यह बदलता नहीं (प्रथम नियम) 
स्यन्दमाना में स्वरित 'द' के अनन्तर मा और ना दोनों प्रचय स्वर हैं, परन्तु संहिता- 
पाठ में इसके .अनन्तर आता हैं 'अज्ञः:' जिसका 'अ' उदात्त है। फलतः उदात्त से 
अव्यवहित पूर्ववर्ती होने से “ना: अनुदात्त ही रहा और तदनुसार अनुदात्त का चिह्न वहाँ. 
विद्यमान हैं (तृतीय नियम) इसी प्रकार स्वरित “व” के अनन्तर.'ज' प्रचय है, परन्तु 
उदात्त 'आ' से अंव्यवहित पूववर्ती “ग्मु' अनुदात्त ही हे] (द्वितीय नियंम)। पदपाठं करते. 
सम॒य इन नियमों का पालन नितान्त आवश्यक होता हे!........ .. 
संहिता-पाठ.को पदपाठ में-परिवर्तन करने के लिए कई नियम नीचे दिये जाते. 

हैं जिन. पर ध्यान. देना नितान्त आधश्यक होता हैं- खर 

(१) -सब-सन्धियों कोः पृथक्‌. कर: देना-चाहिए। र 

(२) समासयुक्त. पदो के, बीच. में अवग्रहः (5)- रखकर. उन्हें अलग. कर देना. 
चाहिए; परन्तु पूर्व-प्रदःमें किसी: प्रकार के-परिवर्तन होने -प्ररयह नियम (नहीं लगता। 

(३)दो.से,अधिक:पद वाले समस्त-प॒द में केवल अन्तिमः पद ही: अन्य पदो सेः 
पृथक्‌ःकिया-जाता.है। ¦ = 7 ॐ 7 छन 8 

(४) किसी प्रकार के स्वर-परिवर्तन के अभाव में सु भिः' तथां भ्यः, "तंर, तम 
मत्‌ और वत्‌, आकारान्त नामधातु में,अकार के दीर्ध होने पर भी य और यु-ये सब 
अवग्रह:केःद्वाराःपृथक्‌ किये जाते है। ` 


(५) सन्धिजन्य मूर्धन्यं वर्णे काः परिवर्तन दन्त्य में होता है। पदान्त में तथा 
दीर्घकृत आ और ई को लघु कर देते ही ह 5 "` ॥ ; 
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(६) ओकारान्त सम्बोधन, द्विवचनान्त तथा अन्य प्रगृह्य स्वरों के साथ 'इति' 
शब्द जोड़ा जाता है। 'सदी द्वा चक्राते उपमा दिवि' (ऋ. ८।२९।९) में प्रगृह्य संज्ञक 
“चक्राते? का पदपाठ 'चक्राते इति' होगा। संहितास्थ 'उ' का पदपाठ 'ऊँ इति’ होता है। 
(७) स्वरों के परिवर्तन पर विशेष ध्यान देने की आवश्यकता होती है। उदात्त 
स्वर तो यथास्थान बना रहता है। कहीं अनुदात्त का स्वरित हो जाता है और कहीं स्वरित 
को अनुदात्त में परिवर्तित कर देते है स्वरों के जो नियम ऊपर दिये गये हैं उन्हीं के 
अनुसार यह परिवर्तन होता है। 
पदपाठ का दृष्टान्त नीचे दिया जाता है। इनद्रसूक्त (२।१२) का प्रथम मन्त्र- 
। | 
यो जात एव प्रथमो मनस्वान्‌ 
I 


देवो देवान्‌ क्रतुना पर्यभूषत्‌। 
यस्य॒ शुष्माद्रोदसी अभ्यसेतां 
। 


नृम्णस्य महना स जनास इन्द्रः।। 

इसका पदपाठ, जिसमें पदों का क्रम संहिताक्रम के अनुसार ही होता है इस 
प्रकार होगा- यः जातः एव प्रथमः मनस्वान्‌ देवः देवान्‌, क्रनुना परिऽअभूषत्‌। 
यस्य शुष्मात्‌ रोदसी इति अभ्यसेताम्‌ नृम्णस्य महता स जनासः इन्द्र॥ इसमें 
प्रथमतः सन्धि का विच्छेद कर दिया गया हैं। 'रोदसी' के द्विवचनान्त होने से इसके बाद 
इति शब्द का प्रयोग किया गया है। मूल क्रियापद और उपसर्ग परि के बीच अवग्रह रखा 
गया है। स्वरों का परिवर्तन ध्यान देने योग्य हैं। संहितापाठ में “यस्य' में यकार उदात्त 
तथा स्य अनुदात्त हैं, जो दूसरे पद में 'शु उदात्त के कारण 'स्य' अनुदात्त ही बना रहता 
है, परन्तु पदपाठ में दोनों पदों का पार्थक्य होने से स्य' का अनुदात्त स्वरित ही हो 
गया है 'उदाततादनुदात्तस्य स्वरितः' नियम के अनुसार। “जनासः” सम्बोधन पद हैं और 
इसलिए इसमें उदात्त का लोप हो गया और तीनों स्वर अनुदात्त हो गये हैं, परन्तु संहिंता 
में उदात्त 'स' के बाद होने से आदिम अनुदात्त (अर्थात्‌ जनासः का ज) स्वरित हो गया 
था, परन्तु पदपाठ में तीनों में अनुदात्त के चिह रखे गये। इसी प्रकार अन्य स्वरों का 
भी परिवर्तन ध्यान देने योग्य हैं। 

पद तथा संहिता 

संहिता का तो यह सर्वत्र, सर्वमान्य नियम है कि जिस क्रम से पदों का पाठ 
होता है, उसी क्रम से उनका सन्निवेश संहिता पाठ में भी होता है। परन्तु ऋक 
प्रातिशाख्य (२/४३) का कहना है कि ऋग्वेद के तीन मन्त्रों में इस नियम का उल्लंघन 
दृष्टिगोचर होता है अर्थात्‌ पदों का क्रमशः सत्रिवेश संहितापाठ में नहीं है। पदों का क्रम 
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है- शुनः। शेपं। चित्‌ । निदितम । परन्तु संहिता पाठ में। चित्‌ तृतीय पद न होकर 
द्वितीय पद बन गया है। शुनश्चिछेपं “नदितम्‌ (ऋ० ५।२।७) ठीक इसी प्रकार की 
स्थिति 'नरा वा शंस पूषणम्‌' (ऋ० १०।६४।३) तथा 'नरा च शंस दैव्यम्‌' (ऋ० 
९।८६।४२) में भी है जहाँ 'वा' तथा 'च' तृतीय नाम से निर्दिष्ट करता है। (द्रष्टव्य 
ऋक प्रातिशाख्य २।४३, साहित्य परिषत्‌ सं०, कलकत्ता १९२७)। 
वैदिक भाषा का सूक्ष्म विश्लेषण 

वैदिक भाषा के व्याकरण का सामान्य परिचय ऊपर दिया गया है, परन्तु गाढ़ 
अनुशीलन से संहिताओं की भाषा से ब्राह्मणों और उपनिषदों की भाषा में स्पष्ट पार्थक्य 
है। इतना ही नहीं, प्रत्येक संहिता की भाषा अन्य संहिताओं की भाषा से अनेक रूपों 
में भेद रखती है। ऋग्वेद का दशम मण्डल तो अपने आरम्भिक मण्डलों की अपेक्षा 


भाषा की दृष्टि से पार्थक्य रखता है। इन्हीं विशेषताओं का सामान्य विवरण यहाँ दिया 
जाता है। 
(क) ऋग्वेद की भाषा 

ऋग्वेद में स्वरों के मध्यस्थ ड तथा ढ को क्रमशः ळ और ळह के रूप में 
परिवर्तित करते हैं। जैसे- मुळीक तथा जिहीळान। वेद में 'ल' की स्थिति के विषय में 
पर्याप्त पार्थक्य है। ऋग्वेद के पिछले मण्डलों में प्राचीन मण्डलों की अपेक्षा लकार 
अठगुना अधिक है तथा ऋग्वेद की अपेक्षा अथर्व में यह सात गुना अधिक प्रयुक्त ही 
(वाकरनागल- आल्तिन्दिशे ग्रामातीक, भाग १। वेद में रेफ के स्थान पर लकार का 
बहुल प्रयोग प्राच्य प्रभाव का द्योतक है। आर्य लोग सारस्वतमण्डल से ज्यों-ज्यों पूरब 
की ओर बढ़ने लगे, त्यॉ-त्यों उनकी भाषा में रेफ के स्थान पर लकार प्रयुक्त होने लगा। 
मूल भारोणीय भाषा में भी लकार की सत्ता थी, परन्तु ल की अपेक्षा रेफ की स्थिति 
अधिक थी।' 'हे$रय: के स्थान पर 'हे$लय:' का उच्चारण प्राच्य लोग करते थे! 
फलतः वैदिक आर्य इस अशुद्ध उच्चारण के कारण उन्हें 'असुर' के नाम से पुकारने 
लगोर 

ऋग्वेद के भिन्न-भिन्न मण्डलों के रचयिताओ ने स्वच्छया शब्दरूपों को प्रयुक्त 
किया है। अत्रि (पंचम) मण्डल में क्रियार्थक क्रिया के लिये "तुं प्रत्यय का प्रयोग नहीं 
मिलता। काण्वों ने (मण्डल १ तथा ८) ने जान बूझकर 'तुम' तथा 'तवै' का प्रयोग 
नहीं किया। वशि ऋषिगण (सप्तम मण्डल) पूर्वकालिक क्रिया के सूचनार्थ 'त्वा' तथा 


१. दोनों की तुलना के लिए देखिए बटेकृष्ण घोष : लिंग्विस्टिक इन्ट्रोडक्शन दू संस्कृत (कलकत्ता, 
१९३७), पृ० ८०-८२ | 
२. महाभाष्य- पस्पशान्हिक में प्रदत्त उदाहरणा 
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त्वाय प्रत्ययों से प्रति स्वाभाविक घृणा रखते हैं। इस प्रकार की विशिष्टता स्पष्ट: सूचित 
करती है कि ऋग्वेदीय भाषा. एकाकार वाली नहीं मानीःजा सकती। 

अनेक सन्धियों के हो जाने पर भी उच्चारण के समय उनंका विश्लेषण कर दिया 
जाता है। क्षैप्र (यण) तथा प्रश्लिष्ट (दीर्घ) सन्धि होने पर उसे पुनः दो अक्षरों के रूप 
में उच्चारण के समय रखना आवश्यक होता था! अभिनिहित सन्धि में भी यही नियम 
लागू था, अर्थात्‌ पाद के भीतर या दो. पादों के भीतर उसे;दो स्वरों के रूप में पुनः 
स्थापना आवश्यक रहता था। छन्द की विशिष्टता से पता चलता है कि एक ही पद के 
भीतर व्यंजन और रेफ के संयोग होने पर दोनों के बीच.में लघुस्वर का योग करना 
पड़ता है। इन्द्र, का उच्चारण 'इनदर” किया जाता था।.'मरुद्धिरग्न आ गहि' आदि 
ऋचाओं में 'अग्न' के उच्चारण में ग तथा न के बीच बड़े ही हल्के ढंग का अकार भी 
उच्चारित होता है यथा 'मरुद्धिरगन आ गहि'। इ, उ, और ऋ से अन्त में होने वाले 
शब्दों का षष्ठी सप्तमी का द्विवचन योः, वो: तथा रोः बनता है, परन्तु उच्चारण दो 
अक्षरों का ही होता है। | 

हस्व ऋकार दीर्घ ऋ का भी कार्य करता है। दृढ के स्थान पर प्रयुक्त मिलता 
है, यद्यपि मुनीन्‌ और साधून के सादृश्य पर 'पितृन' में दीर्घ ऋकार विद्यमान है। ऋग्वेद 
की भाषा'में प्राकृत के नियमों की भी सत्ता मिलती है। धुत' से ज्योतिः, उद्टानाम से 
उष्टानाम, 'श्रिथिर' से “शिथिर” का उदय प्राकृतभाषीय नियम के आधार पर है नीड 
दूडभ औरं षोडशं का रूप पूर्ववैदिक है। । ऋग्वेद की भाषा में 'भारोपीय युंग का एक 
बहुमूल्य अंवंशेष है षष्ठी बहुवचन में “आम! प्रत्यय का योग, जब इस पदं का उच्चारण 
अ आम्‌ रूप से करना पडता ही. ' 7 « '' 


दशम मण्डल के रचनाकाल में गोत्रमण्डल वैदिक कर्मकाण्ड की परम्परा में 
अन्तर्निविष्ट कर दिये गये थे, क्योंकि १०/१८१ सूक्त से बृहत्साम ६।४६।१-२) तथा 
र्थ तर साम (७।३.२।२२-२३) के गायन का स्पष्ट उल्लेख है। ये साम क्रमशः षष्ठ 
तथा सप्तम मण्डल की विशिष्ट ऋचाओं पर गाये जाते हैं। दशम्‌ "मण्डल की रचना 
में पूर्वमण्डल के मन्त्रों का निर्देश मिलता है। (१० मण्डल के २०-२६ सूक्तों का 
आरम्भ'अग्निमीडे' से होता है, जो प्रथम मण्डल का आदिम पद है) 

दशम मण्डल की व्याकरण सम्बन्धी विशिष्टतायें है- (क) प्राचीन मण्डल में 
उदात्त इ.और उ सन्धि केद्वारा य और व नहीं बदलते थे, परन्तु अब यह सन्धि होने 
लगी। (ख) आसस्‌ तथा आस्‌ अकारन्त पुलिंग बहुवचन के बनाने में बराबर संख्या , 
में मिलते थे; लेकिन यहाँ आसस्‌.कां प्रयोग कम होने लगा। (ग) पूर्वकालिक क्रिया के 
लिये 'त्वाय' का प्रयोग एकान्त नवीन है। (घ) कृणु के स्थान पर 'कुरू प्रयोग प्राकृत 
भाषा के नियम के आधार को सूचित करता है। (डं) नवीन शब्दों का उदय दृष्टिगोचर 
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होता है और प्राचीन शब्द- जैसे पृत्सु, विचर्षण तथा 'वीति' अब प्रयोग से लुप्त हो 
गये। (च) “सीम्‌' जो प्रथम नौ मण्डलो में ५० बार उपलब्ध होता था दशम्‌ मण्डल 
में केवल एक बार ही प्रयुक्त है और अथर्व से वह नितान्त अन्तर्हित है। (छ) इस 
मण्डल में प्रयुक्त नवीन शब्द हैं- आज्य, काल, लोहित, विजय आदि। लभ धातु का 
प्रयोग यहाँ नूतन है। बालखिल्य सूक्तों तथा दशम मण्डल में समान रूप से प्रयुक्त 
कतिपय ये शब्द हैं- मोघ, सर्व, भगवन्त, हृदय, प्राण, लोक (प्राचीन उलोक के लिए 
जो 'उरुलोक' का संक्षिप्त रूप है। (ग) प्राचीन निपात 'ई” दंशम मण्डल में बिल्कुल 
ही नहीं मिलता, परन्तु उससे कम प्राचीन निपात ईम्‌” भी केवल आधे दर्जन ही मिलता 
है। इस प्रकार प्राचीन मण्डलों में उपलब्ध वैयाकरण रूप अब विरल तथा दुष्प्राप्य हो 
गये। 

(ख) सामवेद की भाषा 


सामवेद में स्थित ऋग्‌ -मन्त्रों की भाषा में प्राचीन रूपों की उपलब्धि होने से 
डॉ० लुड्‌ विंग का अनुमान था कि सामवेदीय भाषा ऋग्वेदीय भाषा से भी प्राचीनतर 
साम्प्रदायिक पाठ का अनुसरण करती है, परन्तु बात ऐसी नही है। सामवेदष्य ऋग्वेदीय 
मन्त्र में नवीन रूप दृष्टिगोचर होते है। प्राचीनतर निपात 'ईम' अब बहुत न्यून स्थलों 
में रखा गया है और उसे हटा देने की प्रवृत्ति प्रमुख है। यथा 'अभीम्‌ ऋतस्य' (ऋग्वेद) 
सामवेद में 'अभृतस्य' हो गया है। पूर्वकालिक क्रिया सम्बन्धी 'त्वी' प्रत्यय केवल दो 
मन्त्र में उपलब्ध होता है, परन्तु उसे 'त्वा' के रूप में बदल दिया गया है। उदात्त ई' 
की ऋग्वेद के आरम्भ के नव मण्डलों में सन्धि नहीं होती थी, परन्तु साम में वह “य” 
के रूप में परिवर्तित है। यथा "वि अशेम देवहितम्‌ (ऋ० १/९/८) सामवेद में हो जाता 
है। 'व्यशेमहि देवहितम्‌' जहाँ एक अक्षर की पूर्ति के लिये “अशेम' को बदलकर 
“अशेमहिं' कर दिया है जो अर्वाचीन है और ऋग्वेद में बिल्कुल ही नहीं मिलता! 
(ग) यजुर्वेद की भाषा 

तैत्तिरीय संहिता भाषा की दृष्टि से वाजसनेयी संहिता से निश्चित प्राचीनतर है। 
डॉ० कीथ का यह कथन सत्य है कि तैत्तिरीय की भाषा ऋग्वेद तथा ब्राह्मणों की भाषा 
के मध्यस्थित विकास की सूचक है, यद्यपि वह ऋग्वेद की विशिष्टताओं से अधिक 
मिलती है। कृष्ण यजुर्वेदीय इतर संहिताओं की भाषा की वही दशा है। डॉ० श्रोदर का 
मैत्रायणीय तथा काठक संहिता की भाषा को प्राचीनतर सिद्ध करने का प्रयास सफल 
नहीं है। तैत्तिरीय के मन्त्र भाग में, जो ऋग्वेद से स्वतन्त्र है, नवीन रूप से मिलते है 
यथा 'ऐ' के लिये एभि का, एन के लिये आ आः के लिये आसः, आनि के लिये आ 
का प्रयोग अवनति की ओर है। इसी प्रकार ऋग्वेदीय धातु प्रत्यय मसि, थन, तथा तन 
अब रूपों में बहिष्कृत किये जाते हैं। लद्‌ का प्रयोग जो ऋग्वेद में नहीं होता था अब 


ES 
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होने लगता है। (अन्वागन्ता)। तव्य और अनीयर्‌ प्रत्ययों का अभी प्रयोग नहीं मिलता, 
परन्तु प्राचीन प्रत्यय आय्य और त्व एकदम अन्तित हो जाते हैं। शुक्ल-यजुः संहिता 
के प्राचीन भाग भी (अध्याय १-१८) तैत्तिरीय मन्त्रभाग से अर्वाचीन है। यह संहिता 
ऋग्वेदीय विशिष्टता बनाये रखती है और इसी लिए काण्व संहिता में ळ तथा ळह की 
उपलब्धि होती है। 


(घ) अथर्व का भाषा वैशिष्ठ्य 


अथर्व के २०वें काण्ड में ऋग्वेद के मन्त्र देशम मण्डल तथा अन्य मण्डलों को 
ज्यो के त्यों उदधृत किये गये है। इन उदधृत मन्त्र में दशम मण्डल के मन्त्र तथा 
वालखिल्य सूक्त के भी मन्त्र उपलब्ध होते है जो निश्चित रूप से परवर्ती काल की रचना 
भी माने जाते हैं। अथर्व का २० काण्ड, सूक्त ५१ के प्रथम दो मन्त्र बालखिल्य सूक्त 
(८।४९) के आदिम दोनों मन्त्र हैं तथा तीसरा-चौथा मन्त्र द्वितीय बालखिल्य (८।५०) 
की प्रथम दोनों ऋचायें हैं। इस प्रकार अथर्व का २०वाँ काण्ड भाषा की दृष्टि से 
महत्त्वहीन है। प्रथम १९ काण्डों में ऋग्वेद का लगभग सप्तमांश उद्धुत है। यहाँ उद्धृत 
ऋग्वेदीय मन्त्रों के पाठभेद बड़े महत्वपूर्ण हैं। इनका विश्लेषण अवान्तरकालीन 
प्रवृत्तियों का पर्याप्त सूचक है। 
अथर्ववेद के समय उच्चारण में भी अन्तर पड़ने लगा। ऋग्वेद के' विशिष्ट 
उच्चारण अब समाप्त हो जाते है और लौकिक संस्कृत का उच्चारण ही दृष्टिगोचर होता 
है। ऋग्वेदीय विशिष्ट व्यंजन ळ और ळह अन्तर्हित हो जाते है और इनके स्थान पर 
अवान्तरकालीन ड और ढ उपलब्ध होने लगते है। ऋग्वेद के उद्धृत मन्त्रो में भी यह 
पार्थक्य लक्षित होता है। 'वि शत्रून ताळिह वि मृधो नुदस्य' (्ऋ०१०/१८०/१) का 
“ताल्हि' पद 'ताढि' के रूप में उद्धृत किया गया है। (अथर्व ७।८४।३), “स्योन' का 
उच्चारण ऋग्वेद में त्र्यक्षरात्मक था, परन्तु अथर्व में वह लौकिक संस्कृत के अनुरूप 
द्वयक्षरात्मक ही उच्चरित हो लगता है। ऋग्वेद का ग्रभ धातु न प्रत्यय के द्वारा संयुक्त 
होने पर अह के रूप में परिवर्तित हो जाता है (गृभ्णामि = गृहणामि)। 
सुप्‌ प्रत्ययो में अकारान्त पुलिंग के तृतीया बहुवचन में 'ऐ' और “एभि” दोनों 
्रत्ययों का प्रयोग ऋग्वेद में संख्या में प्राय: बराबर होता था, अथर्व में 'ऐ' का प्रयोग 
२६३ बार तथा 'एभि' का प्रयोग केवल ५३ बार ही मिलता है। ऋग्वेद का वचनान्त 
पद “पन्था' अथर्व में 'पन्थान:' बन जाता है। (सम्भवतः “अध्वानः” के मिथ्या सादृश्य 
पर) एक स्थान पर तो छन्दोभंग होने पर भी ऋग्वेदीय मन्त्र का 'पन्था' “पन्थानः” के 
रूप में परिवर्तित कर दिया गया है। 'अनृक्षरा ऋत्वजः सन्तु पन्थाः' “(ऋक 
१०।८५।२३ क) उद्धृत होने पर अनुक्षरा ऋजवः सन्तु पन्थानः (अथर्व 
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१४।१।३४क) रूप ग्रहण कर लेता है, यद्यपि इस पद-परिवर्तन में छन्टीषङ्ग निठान्ट 
स्पष्ट है। 'कन्‌स्‌' प्राति-पदिक का सम्बोधन के एकवचन मेँ रूप व: में अन्त करना 
है, अथर्व में 'वन्‌' में (चिकित्व:- ऋग्‌ , चिकित्वन- अथर्द) इसी कार बन्दा शनि 
पदिकों के सम्बोधन एकवचन की दशा है (भगव:, ऋक = थगाडन्‌, र्ड) 
कृदन्त के रूप में भी अन्तर है। ऋग्वेद में पूर्वकालिऋ क्रिया के नार्थ “न्ड 
अथवा 'त्वी' का प्रयोग होता है, परन्तु अथर्व में नियमत: इन दोनों के स्थान पर नया 
प्रत्यय की ही उपलब्धि होती है। ऋग्वेद का हित्वाय' तथा 'धृत्दी कटर में ऋः 
'हित्वा' और 'भूत्वा' हो जाता है। तिडन्त प्रत्ययां में पार्थक्य है। लेट लकात के सब्र 


पुरुष एकवचन का ऋग्वेद में प्रत्यय है 'असे' (वर्धास), परन्तु अट ने उल्दद 
उसका स्थान ले लेता है। (नयासै' जो ब्राह्मणों में प्रयुक्त मिलता पुच के 
एकवचन का परस्मैपदो प्रत्यय ऋग्वेद में 'अते' है और यही जन जाला 


है (ऋग्वेद में श्रमाते' = अथर्व में श्रमातै")। दो धातुओं के योग से उनपर लिट ततल 
(Periphrastic perfect) अथर्व में ही मिलता है। एक ही प्रयाग उएलब्ड 
र्ममस्यासीद्‌ दूतः प्रचेताः, असून्‌ पितृभ्यो गमयां चकार' (अददं १८ 2 
“गमया चकार” इसी संयुक्त लिद्‌ का नव्य प्रयोग हैं। इसी अकार लुट्‌ का भी रोना 
अथर्व से ही आरम्भ होता है (अन्वागन्ता यजमान: स्वस्ति- अददं 
२ग)। अथर्व में कृत्य प्रत्यय का प्रयोग नया है! तव्य' तया अन 


यहीं उपलब्ध होता है। अथर्ववेद की भाषा में ब्राह्मण ग्रन्यों तया ऋन्देद को 'आाझा को 
जोड़नेवाली श्रृंखला यहाँ स्पष्टत: उपलब्ध होती है। 


(ङ) ब्राह्मणों की भाषा - 

ब्राह्मण गद्यात्मक हैं। वे लोक व्यवहार में लाने वाली बोलचाल को संस्कृत को 
बड़े ही सुन्दर रूप में प्रस्तुत करते हैं। शतपथ तथा जैमिनीय ब्राह्मण का गद्य साहित्विक 
शैली में निबद्ध रोचक गद्य का भव्य दृष्टान्त हैं। ब्राह्मण ग्रन्थों के वैयाकरण वैशिष्टव 
के प्रधान उदाहरण है- (क) ख्रीलिंग शब्दों के पंचमी तथा षष्ठी एकवचन में 'आ' के 
स्थान पर 'ऐे' का प्रयोग (भूम्याः के स्थान पर 'भूम्यै' का प्रयोग जो अथर्व के गद्य में 
भी विद्यमान है) जैमिनीय में यह रूप पूर्णतया उपलब्ध होता है, यद्यपि काण्वों के 
शतपथ में इसका पूर्ण अभाव है। (ख) अन्‌ से अन्त होने वाले शब्दों की सप्तमी 
एकवचन में सर्वत्र इ? प्रत्यय जोड़ा मिलता है, केवल अहन्‌ और आत्मन्‌ ही इसके 
अपवाद है। (ग) “मा के योग में भूतकालिक उपकरण अद्‌ और आद्‌ धातु के आदि 
में नहीं जोड़े जाते हैं और ब्राह्मणों में इंजेक्टिम का यही रूप अवशिष्ट है। 
(घ) कर्तृवाचक निष्ठा प्रत्यय 'तवत्‌' का कभी-कभी प्रयोग होने लगता है। (ङ) ईश्वर 
शब्द के साथ तुमुन के लिये 'तो:” का प्रयोग मिलता है। (च) रूपं करोति का प्रयोग 
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“होना? के अर्थ में ब्राह्मणों का वैशिष्टय है। (छ) भूतकालिक लकारों का बहुत प्रयोग 
बड़ी सूक्ष्मता के साथ मिलता है। /लिट! में द्वित्व-करण पर्याप्त रूप में है। लु.ङ का . 
प्रयोग :साक्षात्‌ःकथन में ही विशेषः है। वर्णन के निमित्त लड ही विशेष प्रयुक्त है। 
(ज) कृ के योग से ज़ो.लिट्‌-की रूप निष्पति अथर्व से आरम्भ होती हे वह यहाँ व्यापक 
रूप में धारण-करती. है-परन्तु, लौकिक. संस्कृत के समान भू और अस्‌. का योग अभी 
यहाँ नहीं होता। पाणिनि ने ब्राह्मणों-की भाषा के इन वैशिष्ट्यों का गम्भीर संकेत किया 
है। (झ).ग्रीक तथा लैटिन भाषा के आदर्श गद्य तथां वर्तमान जर्मन भाषा के समान 
निपात,.नियमत: कारक से पूर्व ही प्रयुक्त होता है। इस विषय में ब्राह्मणों का गद्य ग्रीक 
और लैटिन गद्य से पार्थक्य रखता है। ब्राह्मणों. में प्रयुक्त.४१ उपसर्गों में केवल १२ 
ऐसे हैं जो सर्वदा कारक के पूर्ववर्ती रखे जाते हैं और इस दृष्टि से ये वास्तव में उपसर्ग 
हैं। ऐसे उपसर्ग ये हैं- आ, साकम्‌, उपरि, तिरः, पश्चात्‌, अवस्तात्‌, अभस्तात्‌, प्राक्‌, 
प्राङ्‌, अर्वाक, पराचीनम्‌ -अवांङ्‌ (१२) अन्य अव्ययों का स्थान कारक के पश्चात्‌ ही 
किया गया मिलता है। शतपथ-ब्राह्मण में यह वैशिष्ट्य अधिकतर दृष्टिगोचर होता है। 
अन्य ब्राह्मणों में से पूर्ववर्ती स्थान ही इन अव्ययं का है। “अधिं नु ह वै शश्वद्‌ अस्मिन्नेव 
लोकेऽसौ लोकः” (जै० ब्रा १०३) यहाँ अधि और लोके के बीच में छ: पदों का 
- व्यवधान हौँ इससे यह निष्कर्ष निकलता है कि उपसर्ग कारक-पदों का केवल सहायक 
नहीं माना जाता था। प्रत्युंत उसकी स्वंतनत्र सत्ता थी। यह तथ्य बड़े महत्व का है! 
कभी-कभी एंक ही अव्यय परसर्ग का काम करता हे और कभी उपसर्ग का जैसे “ऋते” 
का दोनों: रूप- ऋते 'वाचः` (वाक्‌ के बिना, शाख्या २।७)। प्राणेभ्य ऋते : (शतपथ 
९।२।१।१५)। ऊर्ध्व का द्विविध प्रयोग~ 'ऊर्ध्वम; अन्तरिक्षात्‌? और 'प्रणीतादूर्ध्वम्‌ । 
ऋते अन्तरा, उपरिष्टात्‌, ऊर्ध्वम्‌, पुरस्तात्‌, पुरः- इनका प्रयोग लौकिक संस्कृत में 
परसर्ग के रूप में ही मिलता है और इस प्रवृत्ति का उदय ब्राह्मणयुग में ही हो गया था। 
-परसर्ग के विशेष प्रयोग शतपथ ब्राह्मण, में अधिकतर उपलब्ध होते हैं। 


(च) उपनिषदो की भाषा- 

* “5 उपनिषदाँ की भाषा वैदिक संस्कृत की अपेक्षा लौकिक संस्कृत से विशेष साम्य 
रखती है, तथापि प्राचीनंता के कतिपय चिह्न मिलते हैं। संहिता-भाषा के विशिष्ट लकार 
“लेट का नितान्त अभावः है, परन्तु प्राचीन उपनिषदों में कतिपय प्रयोग मिलते है। 
“आत्मनेपद और परस्मैपद का प्रयोग अभी तक निश्चितं धातुओं के साथ नहीं है। एक 
ही धातु से दोनों प्रत्यय जोड़े जाते हैं। साहित्यिक दृष्टि से यह भाषा बड़ी सरस तथा 


sR; Annals ‘of,} Bhandarkar Research Institute, ‘भागः २३५-१९४२, पृ० -६३३-६५६। 


डा? वि वर्मा का.यह विस्तृत लेख ब्राह्मणों की भाषा का श्लाघनीय वैज्ञानिक विश्लेषण प्रस्तुत 
करता है। 


५५६ वैदिक साहित्य 
प्रांजल है। कतिपय विशिष्टतायें- (क) सीधी घरेलू उपमाओं तथा रूपको की बहुलता 
(ख) गाढ़ ग्रहण तथा स्मरण के निमित्त उन्हीं शब्दों में किसी विचार की आवृत्ति 
(ग) रोचकता की अभिवृद्धि के लिये: बड़ी सूक्ष्म बातों का वर्णन, (घ) नीरस 
आध्यात्मिक विवरण से पहिले ध्यान आकृष्ट करने के लिये छोटी-छोटी कहानियाँ, 
(ङ) मनोवैज्ञानिक पद्धति पर विषय का विवेचन तथा श्रद्धा उत्पन्न करने वाले लौकिक 
विश्वासों के-द्वारां-दार्शनिक-तथ्यः की 'पुष्टि।:इन्हीं:विंशेषताओं के :कारण. उपनिषदों: का 
विवेचन भाषा/तथा भाव उभय दृष्टियों.से हृदयावर्जक तथा आकर्षण है। 
` श्रुतीनां ' तथ्यसर्वस्वं व्याकृत्या च समन्वितम्‌ । 
समर्प्घत ` इदं ` भक्तया विश्वनाथपदाम्बुजे ।। 22283: 
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८६.-बृहदेवताऽ ....... « मैकडानल., १९.०४. हारवर्ड हिन्दी अनु: 

टाक नाल्या रमा परिकार कनक गड 


पाचिका 


वेदविषयक व्याख्याग्रन्थ 


वैदिक सम्पत्ति (द्वितीय सं.) १९९६, प्रकाशक सेठ « 
शूरजी बल्लभ दास, बम्बई। 
हिस्ट्री ऑफ इण्डियन लिटरेचर (प्रथम भाग) वैदिक 
साहित्य का इतिहास (हिन्दी अनुवाद), प्र० मोतीलाल 
बनारसीदास, काशी 

हिस्ट्री ऑफ संस्कृत लिटरेचर (आरम्भिक नौ परिच्छेद) 
तथा हिन्दी अनुवाद (दिल्ली) से प्रकाशिता 

हिस्ट्री ऑफ इण्डियन लिटरेचर (पुनर्मुद्रण-चौखम्भा 
विद्याभवन, काशी १९६६) 

हिस्ट्री आँफ एनसिएन्ट संस्कृत लिटरेचर; पुनर्मुद्रण- 
पाणिनि आफिस इलाहाबाद तथा चौखम्भा कार्यालय, 
वाराणसी १९७०। 

वैदिक इंडेक्स। हिन्दी अनुवाद; दो भागों में, (प्रकाशक 
चौखम्भा विद्याभवन, काशी १९६५) 

वैदिक कोष (प्रकाशक- हिन्दू विश्वविद्यालय, 
वाराणसी, १९६५) 

रिलीजन एण्ड फिलासफी आफ वेद एण्ड उपनिषद्‌ 
(हिन्दी अनुवाद), दो भाग (प्रकाशक- मोतीलाल 
बनारसीदास, १९६६) 

रिलीजन आफ दी वेद 

त्रयी परिचय (हिन्दी, हिन्दी समिति, लखनऊ) 
निरुक्तालोचनम्‌ (कलकत्ता) 

ऐतरेयालोचनम्‌ (कलकत्ता) 

अथर्ववेद एण्ड गोपथ ब्राह्मण; हिन्दी अनुवाद 
डा. सूर्यकान्त (प्रकाशक चौखम्भा विद्याभवन, काशी, 
१९६५) 

वैदिक माइथोलाजी; हिन्दी अनुवाद। (प्रकाशक-चौखम्भा 


भै 


... पदमगूषण आचार्य बलदेव 


** उपाध्याय 


| अद्यार्य बलदेव उपाध्याय का जन्म उतर प्रदेश 
| आमा में १० ऑक्ट्रकर (८४६ ई० को उक 
| मध्यमवर्गी सर्यूप्ररीण ब्राहमण परिवार > 


“५, | (त्या 
१ र्क | | ॥ । 
"भी 7९२२ ईर में एम० 0० की परीक्षा क्रो! के १ 
| oo में 1181 परे मन| होकर नक 
करते हुए अध्ययन द्वार वि 
हस्टिकोय से सस्कृत माझम को आजीवन संग करे रहे: $ शो में मन्म रामावतार शर्मा 
आनन्द कर बापत हुव तथा मधमो गोपीनाथ कविराज जेंसे विलक्षण प्रतिभा सम्पन्न गुरुओ 
मराठी ओर बगला आणे के विशेष जाता ही. आफ्ने सस्कृत विद्या को हिन्दी माध्यम में अपनी 
सम्यता संस्कृति एवं जान को शूले रहे विशाल हिन्दी भाषी लोगों तक पहुँचाया। हिन्दी आग 
अपनाने का कारण राष्ट्रप्रेम ही हैं। आपने वेदभाग्यश्ूमिकासंग्रह' की विस्तृत भूमिका संस्कृत 
हिन्दी ओर अग्रेजी तीनों आषाओं में निबद्ध किया हैं तथा 'विमर्शचिनतामणिः' सस्कृत में ही हैं 
अपने रन्यो का सम्भवतः सर्वाधिक भाषाओं में अनुवाद हुआ हैं। 


आचार्य उपाध्याय जी एक सफल अध्यापक के रुप में कायी हिन्दू विश्वाविदुयातय 
के सस्कृत विभाग की संग करने के साथःसाय सस्कृत विश्वविद्यालय वाराणसी के अनुसन्धानः 
संचालक के दायित्व विभिन्न संस्थाओं एवं संगोष्ठियोँ के दायित्व का ईमानदारी और विषठाूरवक 
निर्वाह किया। जीवन के अतित क्षणो ॥० अगस्त 7१९९ तक संस्कृत आणा के उत्थान में समर्पित 
रहते हुए उ. प्र संस्कृत संस्थाना , लखनऊ के अध्यक्षं पद की गरिमा बढ़ाई और अपने निर्देशन 


` त्या सम्पादन में अग्नितम यन्य "सस्कृत वामया का वृहवा इतिहास - ८ खण्ड ” सस्कृत शा 


जयत को दिया उनका अतुलनीय योगदान हैं। आपको शिक्षा जगत्‌ मेँ अतुलनीय योगदान ह 
आरत सरकार ने 'पद्ममूषण” ओर "सर्टिफिकेट ऑफ ऑनर? तथा प्रदेश सरकारों एवं संस्याओ ने 
अनेको पुरस्कार सम्मान तथा उपाधियों से अतकृत किया ही | 


